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प्रस्तावना. 
-थ्ग्ल्य्दु- 

सा प्रस्तावनेत ( १ ) भारतीथे युद्धाच्या प्रसंगाची त्राठक हक/कत॑ 
(२ ) अर्जुनास उत्पक्न झालेली शंका, ( ३ ) पुरुषार्थाची अवश्यकता, 
(४) निरनिराळे मोक्षमार्ग, ( ५ ) श्रीकृष्णांनी अर्जुनास सांगिप्ठिळा प्लेळा 
मार्म, बं इष्हेतु साध्य करून देणारे कतेव्यार्चे स्पष्टीकरण, (९ ) "स्तुत 
पुस्वक काढण्याचा उदेश, (७) आणि शोवटी या पुस्तकांत योजिळेळी 
ब्यवस्था, इतक्या विषयांचा अंतभीव केला आहे. विषयबाहुल्यांमुळे 
माझ्या उददेशापेक्षां हा लेख जास्त वाढला, तथापि इतका,विठ्भ्तार अवश्य 
आहे असें बाटल्यावरून ळांब होत जाणाऱ्या प्रस्तावनेला मी होऊनच 
हात आंखडला नाही. 

भारतीय युद्धाच्या भसंगाची त्रोटक हकीकत. 

पूर्वा द्वापास्युगामध्ये भरतकुळोत्पत्न शंतनु या नांवाचा राजा कु- 
रुक्षेत्रामध्यें राज्य करित असे. ह्याला गंगा नामक एका स्वगेस्थ- दे- 
बीचें दर्शन झालें. उभयतांचे एकमेकांवर प्रेम जडलें. पुढें सांचा 
झास्ाक्त विवाह झाला. गंगा ही स्वगीतीळ नदी होय. * ऱिक्ा. झापा 
झाल्यामुळें ती या म्ृत्युलोकांत आली होती. लग्नाच्या वेळीं उभय- 
तांमध्यें असां करार ठरळा होता का, लयमापासून उत्पन्न होणाऱ्या मुळां- 
बर समेस्वी गंगोचा हक्क असावा, व तिच्या मताविरुद्ध कांही झाल्यास 
तिनें राजाचा त्याग करून जारबे. पुढें गंगेस सात पुत्र झाले, सातांसही 
तिनें नदीमध्ये सोडून दिळें! आपल्यास होणाऱ्या प्रथेक पुत्राची अशी 
बाट लागते, हें पाहून शंतनूस अत्यंत खेद होई. परंतु करितो/काय £ 
गंगेचें अप्रतिम सौंदर्य आणि विवाहसमंयींचा करार या दोन कारणांनी 
त्याळा कांहीं बोतां येईना. माठक मुखंगा झाळा, त्यालाही जेन्हां गंगा 
पाण्यांत सोडून देऊं छागली तेव्हां राजाचा शोक अनावर होऊन त्यानें 
“ह तरी मुळगा टाकू नकोसं, माझ्याने हा शोकभार सहन करक्त 
नाहीं! अशी, तिची करणास्वरानें विनांते केळी. गंगेनें पुत्रास मारिखे 
नाहे; पणं ती स्वतः निघून गेंठी. या पत्राचे नांबर भोष्म'शेष. लहा" 











 अल्हाद वगेरे साधूंच्या वर्तनावरून प्राप्त होतोच; परंतु एकवचनी राम- 
चंद्र आणि सत्त्वशाठी पांढर यांच्या चरित्रांनी हा बर्राठ बोघ जसा 
'इढ होतो, तसा अन्य 'चरिजांनी होत नाही, हें रामायण व महाभारत 
भ्रंांच्या ळोकमान्यतेबरून स्पष्ट होत आहे. असो; पांडबांनी एन: ' राज्या- 
|. च्या भर्षा बांटा, निदान बरडिलोपाजित पांच गांबे तरी द्या,' अशी कौर- 
! बांजवळ मागणी केली. भीष्म, द्रोण, धृतराष्ट्राचा भाऊ विदुर य 
शर्बोर्नी दुर्योबनादे कौरव, त्यांचे मंत्री शकुनिमामा, अद्वितीथ धनुर्धर ब 
पांडबांशिवाय इतर सर्व लोकांशी उदार वृत्तीने वागणारा कणे--यांचें . 
मन नळविर्ण्यासाठीं आपली शर्थ केली, न्यायाने बागावें अशी इच्छा 
आरण करणारा परंतु पुत्रमोहानें वेडा झाळेला भृतराष्ट्रही मंद ब शिथिळ 
औ्सुक्यानें दुर्योधनॉर्चे मन वळवू लागला. पण नाही; दुर्योधनाने आप” 
हा दुष्ट दुराग्रह सोडिळा नाहीं. सामाचे सर्ब उपाय थकडे, प्रत्यक्ष 
ऑकृष्णही हताश होऊन परत आळे ! तेव्हां काय होईळ तें होजो, तहत 
कराबयाचा असे ह्मणणाऱ्या धर्मराजाचा निरुपाय होऊन त्यानें लढाईस 
अनुमोदन दिळें ब डभयपक्षांची सिद्धता झाली. कोरवांचा पक्ष अन्यायमूलक 
ह्षोता तरी त्यांच्या पक्षास अकर अक्षोहिणी ठोक मिळाढे, पांडवांकडे 
सारें सात अक्षौहिणी सैन्य होते. एकंदर १८ अक्षोहिणी. सैन्य होतें, 
महाभारतांत अठर! हा आंकडा विशेष लक्ष्यांत ठेबण्याजोगा आहे. 
महाभारताची पर्वे ठरा, सैन्य अक्षीहिणी अठरा, भारतयुद्ध झाळें दिवस 





ञासृत बलवत्तर आहे, असं म्हणतात तें कांहीं खोटें नाही. 


झ्षणूनच, आपण कुलक्षयकारी अशा 


आांगठें नव्हे, हें आचरंण पापमूळक आहे, अशी त्याची खात्री इ 
खाने आपलें दिव्य धनुष्य, अखंड भाते व अमोघ बाण 
दिळें; आणि बंधुबांधवांचा, भौष्मद्रोणांसारख्या महापूज्य 














आपल्यास नेहमीच येणार आहे. प्लेटो, मालिब्रौच, 
बर्कले, हेगेल, शोपेनहार हे युरपियन अद्वेतवादी तत्त्ववेत्ते होत.. * 
जञानमार्गात श्रद्धांमूळक स्वतंत्र मनोवृत्तीस मुळींच अबकादा नव्हता. 
उर्णीब दूर करण्यासाठी शांडिल्य ब नारद यांनीं निरनिराळी सूत्रे * 
छिटिख आहेत. ह्या भक्तिमागीचे पूर्ण स्वरूप कृष्णमुखानेंच प्रकट हो- 
गार असल्यामुळें त्याविषयी भी येये कांहीं लिहित नाहीं. 
; इतक्या सामग्रीवर आतां आपण निरनिराळ्या मोक्षमार्गाच्या ब 
उत्पन्न होणाऱ्या निरनिराळ्या नौतिमा्गोच्या कृष्णकृत 
बळू. भर्जुन हा कर्मवादी होता हें सांगावयास नकोच. 
मोल्षमार्गोचे परीक्षण. ट 
जे अनेक मार्ग भारतीयुगांत प्रचलित होते? त्यांपैकी मह- 
मार्गाचे श्रीकृष्णाने गैतिमध्ये परीक्षण करन त्या सर्वाची एक- 
केळी आहि ब सर्व प्रकारध्या विचारी लोकांस मोक्ष मिळविण्या- 
मर्ग दाखवून दिळा आहे. हा प्रकार कसा कसा झाळा 
आतां. संक्षेपाने सांगतों. दुसऱ्या अध्यायामध्यें भगवंतांनी 
१ खांख्यमताचें परीक्षण केळें आहे. पंचर्वास तत्त्वांवर ही सर्वे चराचर 
2 सृष्टि ज्ञाळी आहे असें सांगणाऱ्या कपिलमहामुनींच्या मतास सांख्यमत 
:_ असें. म्हणतात, कोणी सम्यक्‌ ( चांगळ, खरें) ख्यायते ( सांगितळेंर 


1 


111118 


श्यांत ह्यास ) सांख्य म्हणतात. असो; सांख्यमंताप्रमाणें एकंदर २५ 
। ऱ्य लतत्त्वे आहेत व यांपैकी चोवीस तत्त्वे स्थिरचर व्यापून नित्व ब 





, निल आहेत. आल्म्यांचा व बुद्रींचा संयोंग झा 
इतर तत्त्वांचाही संयोग झाल्यामुळें सुखदुःखादि संव भोग 
,.. भोगावे ढागतात. या मोगांपासून सुटण्याचा उपाय एकच 


"कीं, कम करण्याचा त्याग करावयाचा. सत्त्व, रज आणि तम 
- युक्तःजे ' प्रकषाते ' नामक तत्त्व लाच्या अखंड सामर्थ्याने जें | 
'असतें त्याचा, आत्मा हा साक्षी असून सुखदुःखांचें भो 

: कडे आळें आहे. तें भोक्तृत्व सोडवून घ्यावयाचे 
 प्रक्ाते आणि निर्विकार आत्मा यांचें झानेंद्रियांनी पूर्ण झार 

"कर्म करण्याची इच्छा टाकावयाची; म्हणजे कर्म 

_ न्मांची संख्या कमी होईळ आणि शेबटी शुद्ध : 








तात, 


या 
होकांमध्यें वास करावयास सांपडून अत्यंत 
ये पाठीमागे लागळेळें आहे; 





[मक मोक्षमार्गाचें परीक्षण करण्याचें फारसें कार, 
कारण कर्मयोग व सांख्ययोग ( ज्ञानयोग ) यांतच त्या 
झाळा झाहे व कर्ससन्यास अगर कर्मल्साम-नशक्य आहे 


कॅ 2 तडक 

र श्रीकृष्णानीं त्या स्वतंत्र असा फारसा 

ग मर्ग आढळत नाहीं, प 
जोरवर झाढे असें पाहून नञेमिन्यादि कर्मयोग्यांनीं ज्ञान- 
आश्रय केळा व वेदविहित ब शास्त्रविहित जीं जी कर्मे आहेत, 
रूप, त्यांची अंत:स्थ कारणें, त्यांच्या योगानें प्राण्यांच्या मनांवर 
शतम शोध करण्यास आरंभ केला. या मार्गाचे 
असें म्हणतात. बेदबिहित कर्मोर्नी 


| टाकलीच पाहिजे; असें या येड वमन 
तप इत्यादिकांचे साहाय्यानें व अनेक प्रकारचे 





'केबळ बरील* झोधांवरच संतुष्ट न होतां १ 
तरी कळून येईळ असें साच्या श्रमांचे घोरण असावें; 
ज्माचें साथक्य होऊन अमरत्व प्रात्त होईल आणि 
घरी चाळत येईल. 

थोगाचा अभ्यास करून आपळें शरीर व आपलें 
ताब्यांत आणिळें सतां कर्मयोगामध्यें ज्या अडचणी : 
नाहीश्या होऊन सांख्ययोगाचा इष्टहेत्‌ साध्य करितां,येईळ र 
रृमतानुयाथी योगी लोकांच म्हणणें आहे. प्राणायाम, स 
कांच्या योगानें मनाचें आकलन करितां येतें ब पद्मासन, : 
दि हठ्योगांत निर्णीत केलेल्या शारीरिक तंत्रांच्या 
आपल्या स्वाधीन होतें; याप्रमाणे हठयोगानें ब राजयोगानें 
या दोहांस आपल्या ताब्यांत आणल्यावर शरीरांत व मनांत. 
सवे ज्ञानमार्ग आपल्यास अवगत होऊन सर्व कर्माचा संन्य 
येतो असं योगशास्त्रात सांगितठें आहे. श्रीकृष्ण म्हणतम्त की 
ण्यासाठी या मार्गात सांगितळेळा मनोनिग्रह व प्राणायाम, : 
चा अभ्यास, ह्या गोष्टी चांगल्या आहेत. तथापि 
जन्मांत साध्य होणें कठिण आहे. शिवाय योगमार्गात 











क न मा शुच; 
पावसी स्य प्रतिज्ञा करितो सख्या॥ 
बामन पडित 
री बाचकांनीं जर ज्ञानपूर्वक भाणि भक्तिपूर्वक 
त्याप्रमाणें यथासांग आचरण केलें तर इहळोकींचे ब 


पुरुषार्थ साध्य होऊन अंतीं भगवान म्हणतात त्याप्र- 
ह यांत संदेह नाहीं. 

निरनेराळे मार्गाची यथार्थता पाहून खरा मोक्ष- 

साध्य होण्यासाठीं आपल्यापाशी जीं साधनें उप- 








सांकडे कसा होईल हें बघण्याकडे त्यांचे लक्ष असतें. कर र 
तत्तदृष्टीच्या द्वारानें मोक्षाचा विषय आठा आहे म्हणूनच त्या मगवत्म-. 
'णौत्त ग्रंथास इतकें महत्त्व आळें आहे. या. विषयाचा ऊहापोह कर- 
्याज्या प्रसंग इतका मनोहर आहे? उपदेष्ट्याचें काम सवे जगार्चे 
कल्याणी निष्कीमरबुद्धीने करणाऱ्या परमेश्वरस्वरूपी श्रीकृष्णाकडे आल्या- 
मुळेंया म्रंथाविषयीं इतकी श्रद्धायुक्त पज्यबृद्धि होते, विषयाची मांडणी 
इतकी सुबोध झाळी आहे, एकंदरीने स्वेगुणकंपन्नत्व या ग्रंथांचे ठायी. 
इतकें परिपूर्ण रीतीनें भरळेळें आहे, कीं त्या वेळच्याचशा काय पेरंतु 
«त्या काळानंतर उत्पन्न झालेल्या व होणाऱ्या सवे लोकांस ब विशेषत? 
सुविचारी तत्ततज्ञांस या बिनमोळ प्रंथानें तीन करून सोडलें, आहे; 
ब सोडीळही. हिंदुस्थानांत जे कांहीं अत्युत्कृष्ट ग्रंथ झाळे त्यांतच तीनोच 
अंथ पहिल्या पायररांचे आहेत अशी समजूत आहे डपनिषर्दे, त्रह्म- 
से आणि भगवट्वीता हे ते तीन ग्रंथ होत. न्यायमूर्ती तेळंग यांचें ) 
म्हणणे आहे कां हा ग्रंथ उपनिषत्काठींच किंवा थोडा आगेमागे 
असा झाला असावा. हें मत खरें किंवा तदितर आहे हें बघण्याचे हे. 
स्थळ नव्हे. मळा एवढेंच म्हणावयाचें आहे को, अतिप्राचीनकाळा- 
पासून तो. आजपर्यंत या प्रंथाची महती अव्याहत चालत आढेळी 
आहे. वर जी ग्रंथत्रयी सांगितळी तीस प्रस्थानत्रयी म्हणतात. या 
अस्यानेत्रयीवर ज्यानें स्तरंत्र भाष्य ठिहिळें त्यासच आचार्यतवाची पदवी 
मिळत जावी असा पूर्वकाळो संप्रदाय असे. या १,रणारने जगदगुरु- 
शंकराचाय, विशिष्टादरेती रामानुज, दैतवादी मध्य, त्याप्रमाणे वलल- 
भाचाये इत्यादि अनेक बुद्धिकुशळ महापुरुषांनो आ।पळें चातुर्यसषस्व 
ही प्रस्थानत्रयी स्पष्ट करण्यामध्ये खच केळें आहे. अलीकडेही/-शने- 
श्वर महाराजांनो आपल्या प्रासादिक वाणीने गीतारहस्याची 
करून सांगितली आहे; महापंडित वामन यांनींही आपळी 














अवाक्षर काढीत नाही ! तात्पर्य हें आहे कौ, हा 


पुरुषांच्या बुद्धीछा विषयच होऊन बसळछा आहे. 
या लहानशा महाराष्ट्र देशोत गीतेचा पाठ भक्तिपर: 
'तरी भाविक लोक सांपडतील ! शेवटीं सांगावयाचे 








०० ९३ टू 
अंगर पूर्व जांवर अतिरिक्त भक्ति आहे. म्हणून नव्हे, तर ती 
भक्ति जिव्हेनें प्रकट केली असतां सद्यःकांठीं आपल्यास कोणता फायदा 
होईल या धोरणावर स.मान्यतः प्रकट केली जात आहे! 
बर केळेडी विधानें सर्वोश्ी खरी आहेत असें मी म्हणत नाहीं. पण 
लिहिण्यास दुःब वाटतें को, हीं विधाने सामान्यतः खरी आहेत, _झत्से 
म्हणण्याचा अप्रिय प्रसंग माझ्यावर येऊन पडला आहे. * दुःखांत सुख 
इतकेंच आहे कौ, हिंदुजातीच्या जीवज्योतीचा उगम उत्तम पायावर 
स्थापित झाळा असल्यानें ती शंति कधीं नाहींशी होईल अशी शंक्रा” 
सुद्धां येत नाहीं. हें विधान अवास्तव नाही; याचें प्रत्यंतर पहावयार्चे 
झाल्यास हल्लींच्या सर्वतोपरी दीन झालेल्या स्थितींत सुद्धां कर्तेब्य 
अरहहेणतें ब अकर्तन्य कोणतें ह्याबदद प्रत्येक व्यक्तीव्या मानसिक रणां. 
गणावर जें प्रखर युद्ध चाळळें आहे तेंच होय. आज या युद्धाळा कोठें 
।_ आरंभमात्र झाला "आहे. आणि अशी आझा करण्यास सबळ कारणें 
“आहेत कीं जसजसा ज्ञानाचा प्रकाश विशेष फांकत जाईल तसतशी 
कतैन्यसीमा वाढत जाऊन पुरुषार्थव्वरूप यथास्थित कळूं छागेळ, व 
निष्कामबुद्धारने स्ास्तिक कर्तव्य करण्याविषयी उत्साह उत्पन होईल; 
हृींच्या<ळयावास समाजस्वरूप येऊन सर्व व्यक्ति प्रेमाकषणानें बद्ध 
होऊन जातीळ, आणि शेवटीं आमची जाति सुरक्षित ठेवून तिचे 
हातून विश्वाच्या उद्धाराचे महत्कार्य घडून यावयाचे आहे तेंही सफळ 
होईल. ही आशा सृ्टिक्रमावरून उघड रीतीनें दिसून येणाऱ्या ईश्वरी 
सैकतानुरूप आहे असं मळा वाटते.  *“ इहळोकीं मनुष्यानें कोणता 
पुरुषूर्थ साध्य करावयाचा, तो साध्य करण्याची सर्वास सुळभ 
सुसाऱ्य अशी नीति कोणती व हीच नौति सर्वोत श्रेष्ठ कां आहे. ! ! 
* इत्यादि अत्यंत महत्त्वाच्या विषयांचा या ईशप्रणीत ग्रंथांत सोपपत्तिक 
विचार आहे; म्हणून या प्रंथाचें रहस्य, या ग्रंथाचे स्पष्टीकरण करण्यासाठी 
अनेक बुद्धिमान महापुरुषांनी केलेलीं भाष्ये व टांका आणि या प्रंथांतीळ 
सिद्वांतांस इतर देशांतील कांहीं महापुरुषांच्या विचारांचा पुरावा, इत्यादि 
विषय प्रस्तुतच्या मासेक पुस्तकांत आणावे आणि खऱ्या पुरुषार्थार्चे स्वरूप 
 ठखूर अ कतेब्यबुद्धि जागृत करून ती निश्चित व दृढ करावी या उद्देशाने 








ए्ातणणणणरााहाय 


भी हा प्रथत्न करण्याचा संकल्प केळा आहे. * भापण कोण, आपर्ण, 
आलों कोळून, आपल्या समोंवतीं दिसतें हें काय आहे आणि आप- 
ल्यास जावयाचे कोठें १! इत्यादि अनेक गूढ प्रश्न प्रत्येक विचारी मनु- 
ब्याच्या, मनांत घोळत असतात, , ह्या प्रश्नास सयुक्तिक व समाधानका- 
रकैन्छुत्तर मिळाळें नाहॉ तर त्या मनुष्याचा रात्रांदिवस तळमळ होत. 
असतें. “ कॅस्त्वं ) ( तूं कोण? ) : कुत आयात! ' ( कोठून 
आलास) ११८५८०८ ०४ १८४६४८” (कोठून आर्लो आणि कोठें जाव- 
यावें!) ह्या प्रश्नांस जर हल्लोंच्या माझ्या प्रयत्नाने कांहीं 
उत्तर मिळेळ तर मनाची वरीळ तळमळ नाहींशी होऊन गाढ निदे- 
मध्यें घोरत पडळेळी आपली कतेब्यबुद्धि जागृत होईल असें मळा 
बाटत आहे; म्हणून या कष्टमय दुस्तर महासागरामध्यें परमेश्रराच्क- 
दयाडुत्वावर पूर्ण भरंवसा ठेबून मीं उडी घातली आहे; आणि फळाची 
बिशेषशी अपेक्षा न ठेवतां केवळ आपलें कतेन्ये म्हणून ही गोष्ठ 
आपल्या अल्पमतीनें साध्य करावयाची खटपट चालविली आहे. असो; 
ज्या परमेश्वराने केवळ इच्छामात्रेकरून हें अखिळ जग निर्माण केळे व 
कांहीं प्रयोजन नसतांही जो या जगाची सुस्थाति असावी म्हणून मुमु- 
क्षुजीवांस अनेक प्रकारें साहाय्य करित आहे असें स्पष्टदिसतें, त्या. 
सम्रेज्ञ प्रभूच्या कृपाळवावर समग्र भिस्त ठेवून व त्याचें भनन्यभावानें 
स्मरण करून मी आपलें कर्तव्य करावयास ळागतों. 


चिं. गं. भानु. 





स्पष्ट न होईल असें वाटलें, तेथे-असे डँः 
घाळून आाचायाचा अथे स्पष्ट करण्याची खटपट वे 
, मध्वाचार्य ३० मतांतरे प्रकट 
अभिप्राय अवश्य ठिकाणीं द्यावयाचे व त्यानंतर इंट 
* ळेळे दाखळे मराठींत त्या यया प्रंथकारांचा नामनिर्देश 
ब शहोकाची परिसमात्ति कराबयाची अशी एकंदरीने 


इतकी योजना केळी तरी कांहीं स्थळें दुर्बोध रा 
_ भौति ' भ्रांति धम मनाचा ? या न्यायानं उत्पन 
_ समंजस मुमुक्षुवाचकांस प्रांजळ बुद्धीनें अशी 





साहे तुत बंधु ती* रावसाहेब भानु मिरनकर 
ह्मणून कांही "छोक मभकडे पाठवून 

बरेच दिवस झाढे. हे एकंदर ७९ “छु 

येथें प्रतिड करितों. आतां हे 'छोक 

काँ नाहीत, याचा विचार शेवटच्या अधर 

हाराचे वेळीं करूं. आकर (४) नामक अ 

आहित. मळा गी अकार दुक क्क 
“विनंति करून को या'पु क 

कोंणा देववान्‌ गांताभक्तास हा अथ उपळव्व 

तो. त्यांनीं मजकडे पाठविल्यास अगर मला 

पुष्कळ उपक!र होतीळ. इतका प्रस्ताव करून 

झाळेछे शोक व अश्तिपुराणांतीळगीतासा! 

अध्याय दुसरा. 















यंदा कामास्सर्वान्पाथे मनोगतान्‌ | 
स्थितप्रज्ञस्तदोच्यते 


निका सर्वभूतानां तस्यां जागर्ति संयमी । 
ज्ञाश्राते भूतानि खा निशा पच्यतो मुनेः ६९ 
अध्याय तिसरा. 
विधा निष्टा पुरा प्रोक्ता मयांउनघ । 
खांख्यानां कमेयोगेण यॉगिनाम्‌ ॥ ३ ॥ 
कममोणि संन्यस्याध्यात्मचेतसा । 
रनम भूत्वा युध्यस्व विगतज्वरः ॥ ३० ॥ 
एष क्रोध एष रजोगुणसमुद्धवः । 
' महापाप्मा विद्धथेनामिह वैरिणम्‌ ॥ ३७ ॥ 
अध्याय चवथा. 
ते योगं प्रोक्तवानहमव्ययम्‌ । 
आह मनुरिक््वाकवे5त्रवीत्‌ 1१॥ 


जा] सव तानि जन्मानि तव चाजुन । 


॥५५॥. 


न कतेत्वे न कमोणि लोकस्य 
न कर्मैफललंयोगं स्वभावस्तु. 


अनाश्रितः कर्मफळं कार्य कमे करोति यः। 
स संन्यासी च योगी च न निरश्निने चाक्रियः । 
योगी युज्ञीत सततमात्मानं 'स्थितः 
एकाकी यतचित्तात्मा निराशीरपरिग्रहः ॥ 
यथा दीपो निवातस्थो नेकते सोपमा स्वतः 
योगिना यत'चरूस्य युततो योगमात्मनः ॥ १९. 
सवेभूतस्थमात्मानं सवेभूताने चात्मनि। 


इंक्षते योगयुक्तात्मा सवंत्रसमदशनः 1 २९॥ . . 
यो मां पड्याति सचत्र खर्व च माये पश्याति. 
तस्याहं न प्रणयामि ख च मे न प्रण्याति 
असंशुयं महाबाहो मनो दुर्निग्रहं चलस्‌। 
अभ्यासेन तु कोन्तय बैराग्येण च ग्र॒ह्मते ॥ 

पाथ नैवेह नासुत्र विनाडास्तस्य विद्यते । 

न हि कल्याणकृत्कश्विगाते तात गच्छति. 





पुरुषब्वाधिदेवतम्‌ । 
देहे देहभवतां वर ॥ ४॥ 

'च मामेब स्मरन्मुक्‍त्वा कलेवरम्‌ । 

'ख मद्कावं याति नास्त्यत्र संशयः ॥ ५ ॥ 

खंयम्य मनो हृदि निरुध्य च । 

ऱ्या5:5₹7नः प्राणमास्थितो योगधारणाम्‌ ॥१२॥ 
ब्रह्म व्याहरन्मामनुस्मरन्‌ । 
त्यतन्देहं स याति परमां गतिम्‌ ॥ १३ ॥ 


स्वान परः पार्थ भक्त्या लञ्यस्त्वनन्यया । 


भूतानि येन सवेमिदं ततम्‌ ॥ २२ ॥ 
अध्याय नववा. 


थो ममात्मा भूतभावनः ॥ ५ ॥ 
माये जनाः पययुपासते । 

भयुक्तानां योगक्षेम वहाम्यहम्‌॥ २२॥ 
ददाखि यत्‌ । 





च्हते$पित्वानभविष्यन्तिसर्बेये5वार 

सुदुदेशेमिदं रूपं दष्टवानखि यन्मम । 

देवा अप्यस्य रूपस्य नित्यं दर्शनकाड़क्षिणः 
अध्याय बारावा. «७. 

मय्यावेइ्य मनो ये मां नित्ययुक्ता उपासते. 

श्रडधया परयोपेतास्ते मे युक्ततमा मताः ॥ 

ये त्वक्षरमनिदेंश्‍्यमव्यक्त पर्य[पासते । 


सथेत्रगमचिन्त्यं च कूटस्थमचळं भुवम्‌ ॥ ३॥ 


अध्याय तेरावा. 
इदं शरीरं कौन्तेय क्षेत्रमित्यभिघीयते । 
एतद्यो'वेत्ति तं प्राहुः क्षेत्रज्ञ इति तद्विदः 





१) 

प अध्याय चवदांवा. 

__ सम योनिर्महदत्रह्म तस्मिन्गर्भ दघाम्यहम्‌ । 
संभवः सबैभूतानां ततो भचाति भारत ॥.३॥ 
नान्यं गुणेभ्यः कतोर यदा द्रष्टा«्युपश्याति । 
युणेभ्यब्ध परं वेत्ति मद्भाबं सोघिगच्छति ॥ १९. ॥ 
अकाशं च प्रव्वत्ति च मोहमेच च पाण्डव । 

न द्वेष्टि संप्रवृत्तानि न निवूत्तानि काइक्षति ॥ <२॥ 
र अध्याय पेरावा. 
«ऊध्वेमूलमधःशाखमश्बत्थ भराहुरव्ययं । 
.छन्दांसि यस्य पणीनि यस्ते वेद स वेदवित्‌ ॥ १॥ 
< न तज्हासैयते सूर्यो न शशाइको न.पावकः । 
यद्रत्वा न निवतेन्ते तद्धाम परमे मम ॥ ६॥ 
ममेबांशो जीक्लछोके जीवभूतः सनातनः । 

* मनःपष्टानीन्द्रियाणि प्रकृतिस्थानि कषेति॥७॥ ९ 
यदादित्यगतं तेजो जगऱ्धासयते5खिलम्‌ । 
यब्चन्द्रमासि यश्वाझी तत्तेजो विद्धि मामकम्‌ ॥ १२॥ 
द्वाबिमी पुरुषी टोके क्षरश्याक्षर एव च । 

* क्षरः सैचीणि भूतानि कूटस्थो$क्षर उच्यते ॥ १६॥ 
उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः परमात्मेत्युदाहतः । 
यो ळोकत्रयमाविश्य बिभत्येव्यय ईश्वर: ॥ १७॥ 
अध्याय सोळावा. 
दैवीसंपद्धिमोक्षाय निबन्थाया5 सुरी मता । 
मा छचः संपदं देवीमभिज।तो5सि पांडव ॥ ५ ॥ 
य: शास्त्रविधिमुत्ख्ज्य वतेते कामकारतः । 
न स सिद्धिमवाभोति न सुखं न परां गतिम्‌ ॥ २३॥ 
र अध्याय सतरावा, 
३* तत्सदिति किदंशो अह्मणस््रिविधः स्सतः । 
आह्मणास्तेन वेदाग्य यज्ञाश्व बिहिताः पुरा ॥ २३ ॥ 
अध्याय अठरावा, 





- यस्य नाहंडतो आवो दुदियेस्य त लिव्येते। |... 
यमक च हते न निवडते ॥ ९७॥ य 


| 20 हल्कस्त्ीक कक 010) 
प प्णाशटॉ*- 





जिज्ञासुरथोर्थी ज्ञानी च भरतपैेभ ॥ १३॥ 
भजन्ते मां ज्ञानी चेकत्वमास्थितः 
अक्षरं ब्रह्म परमं स्वभावो$घ्यात्ममुच्यते ॥ १७ ॥ 
की 'विलगेः कर्मसंशषितः । 
वयच पुरुषस्थाधिदेवतम्‌ ॥ १५ ॥ 


देहे देहभ्षतां वर । 


अन्तकाले स्मरन्मां च मज्जावं यात्यसंशयः ॥ १६॥ 

य॑ यं भावं स्मरज्नन्ते त्यजेद्देहं तमाशुयात्‌ । 

७ न्यस्थ भुवोमेध्ये अन्ते प्राभोति मत्परम्‌ ॥ १७॥ 
ओमित्येकाक्षरं ब्रह्म वदन्देहं त्यजंस्तथा । 


ण सवो मम विभूतयः ॥ १८॥ 
; जिचा सवे ममांशः प्राणिनः स्मरता: । 
य इति ज्ञात्वा विसुच्यते ॥ १६ ॥ 
क्षेत्रं शरीरं यो वेत्ति क्षेत्रज्ञः स प्रकीर्तितः । 
२२०१- मतं मप्न ॥ २० ॥ 


बुद्धिरव्यक्तमेव च । 
दशेकं च पश्च चेस्द्रियगोचराः ॥ २१॥ 





भूतभते च विद्येयं ग्रसिष्णु प्रभविष्णु च 
ज्योतिषामपि तज्ज्योतिस्तमसः प 

शायं शेयं झानगम्यं दृदि सर्वस्य संरि 
च्यानेना55त्मनि पश्‍्यन्ति 


सस्वात्संज्ञायते ज्ञानं रजसो ळोम एब च । 
प्रमादमोहौ तमखो भवतो 5ज्ञानमेव च ॥. 
गुणा वतेस्त इत्यें यो5वतिष्ठति नेकुते 
मानावमानमित्रारितुल्यस्त्यागी स निुणः 
ऊध्बमूलमधःशाखमश्वत्थं प्राहुरव्ययम्‌ 





त 
ते कमहेतवः ॥ ५० ॥ 


पृथय्विघम्‌ । 
पश्वमम्‌ १ ५१ ॥ 
ने तु राजसंभ्‌ । 





भगवद्वीतेतील 
श्रीकृष्णमखोदत 


सिद्धांतभृतश्लोक, र: 


अभ्निपुराणांतील 
गीतासार. 








पृथ्बीथर सुरू करावा अशी आज्ञा केली, 

सनकसनंदनादिकांस उत्पन करून त्यांस निदृत्तिमा्तीचा 

[चा, आत्मानात्मविचार करितां येतो अशा अध्यात्मज्ञानाच्या 

उपदेश केला. आत्मस्त्ररूपाचें ज्ञान होणें आणे इच्छाजन्य,, 

मार्गे फिरणे अशा या निर्वत्तधर्माची ढक्षणें आहेत.--हा 

क करणारा झानमार्ग शिकवून परमेश्वराने सनकादिकांच्या 

पृथ्वीवर सुरू करविठा. 

____ द्विविधो हि वेदोक्तो धर्मः । प्रहृत्तिलक्षणो निट्टत्तिल 
क्षणश्र। जनतः स्थितिकारणं प्राणिनां साक्षादभ्युदयनिः- 


य च पथा ब्राह्मणायेवणिभिराश्रमिभिश्र श्रेयो- 
2 मान: दीघेंग कालेनानुष्ठातृणां कामोद्रवा- 
यी, केनाधर्मेणाभिभूयमाने धर्मे भव- 


| चाधर्मे जगतः स्थिति परिपिपालायेपुः स आदि- 
नारायणाख्यो विष्णुभामस्य ब्रह्मणो त्राह्मणत्वस्य 





-रायणाळा अवतार्‌ घ्यावा अशी इच्छा झाळी. आणि 
विष्णूने वसुदेवापासून देवकांच्या उदरांत जन्म 
नारायणाच्या एका अंशानें मात्र झाला. अवतार ' 
सांगितळेंच आहे कॉ मोठ्या व अतिविस्तृत ब्रह्माचे 
रक्षण करण्यासाठीं परमेश्वतनें जन्म घेतळा. ब्रा 
"म्हणजे अर्थातच दोन्ही प्रकारच्या वेदप्रणीत्धर्मी चें 
होते. ब्राह्मणत्वामध्येंच सर्व वणीच्या व 

होत असतो व त्याच्या स्वाघीनच वणोश्रम असतात 


रक्षण करण्याविषयी परमेश्वराचा संकल्प झाला. 


सच 
न्नत्रिगुणात्मिकां वैष्णवी खां मायां मृ 
जोळ्व्ययो भरूतानामीश्वरो त्यशु 

















उद्देश थोडक्यांत सांगावयाचा म्हणजे अत्यु-, 
न्य 'मिळावा व सहेतुक संसार म्हणजे पापपुण्यात्मक 
उत्पन्न होणारा जो संसार ह्याचा समूळ विनाश व्हावा 
हां इष्ट हेतु अगर पुरुषार्थ साध्य करून घ्यावयाचा 
तर आपण जीं जीं कर्मे करितो तीं तीं निष्कामबुद्धीरने व ईश्व 
अर्पण करण्याच्या हेतूने करून, नंतर आत्मज्ञानाचे ठायी अनन्य 
_ निष्ठा ठेवावयास पाहिजे. गीताशास््रांत हेंच तत्त्व सांगितळें आहे, 
ह्या तत्त्वास अनुलक्षून प्रथक्ष भगवानच 'करअनुगीता' नामक गीते- 
ओले आहेतः --- 

प्राप्ति करून देण्याळा हाच एक धर्म कायतो सैमर्य 


_ पुनः अनुगीतिररथ्येच म्हटलें आहेः--- 
___% ज्ञा धर्माप्रमाणे बायत नाहा, [केवा अधमीप्रमागेही वागत नाही; 
'(चांगळें अगर वाईट ) अर्थे कांहींच नाहो; जो एका- 
वांचा, नेत्र, कण इयादि इंद्रियांचे व्यापार नष्ट करितो 















१८ छोक ६९ मध्यें ) सांगेतळें आहे कीं, * सर्व 
करून मठा मात्र अनन्यभावानें शरण ये. ! तः 
चार बर्ण आणि मागें सांगितठेळे चार आश्रम, 
होण्यासाठीं स्थापन केळेळा जो प्रवत्तिथर्म (कम 
ह्याच्या योगानें स्वर्गलोकाची प्रात्ति होते व होः 
फळाची अपेक्षा (इच्छा ) न ठेवतां सर्वे कमे व झा णक 
याच कर्ममागौचे योगानें अंतःकरणाची शुद्धि ्ि 
निर्मळ होतें ) चित्तशुद्धि झाढेल्या मनुष्यास ७ चे 
निःसीम भक्ति उत्पन्न झाल्यावर तें समजण्याची योग्यता. 
ह्या ज्ञानरूपी भक्तीच्या ब अधिकाराच्या द्वारानें आत्म 
आणि आममक्ञानाचें संपादन झाळें म्हणजे अत्यंत 
मोक्ष तोही प्राप्त होतो. (सारांश, मी अमुक कमे 
मळा अमुक फल मिळावे, हौ आशा सोडून देः 
परमेश्वरास समपेण केलीं म्हणजे आपलळें 
मिळण्याचा भिकार प्राप्त होऊन 








'शतखष्टू उवाच-- क 
धरमकेत्रे कुरुक्षेत्रे समवेता युयुत्सवः ॥ 
/मामकाः पाण्डवाश्वेव किमकुर्वत संजय ॥ १॥ 
*  पदांसह अन्वय व अर्थ 
भ्वतराष्ट्र विचारतो. संजय ( संजया ) धर्मज्षेत्रे ( पवित्र आहे. 
“जेथाळ स्थळ, घर्भाचरण करण्यास जी उत्तम जागा, अशा ) कुरुसेत्र 
( कुरुक्षेत्रामध्ये ) सभवेताः ( जमळेळे अस ) युयुत्सवः ( युद्ध करर 
ण्याची इच्छा धारण केळेळे ) माँमकाः ( दुर्योधनप्रमृति माजे पुत्र व 
सांचे नेही ) पांडवाश्रेव ( आणि धर्मीदे पंडूचे मुळगे व यांचे खरेदी 
हे) किं अकुवेत ( काय करिते झाळे बरें! )-कौरवपांडवांची गांठ 
पडल्यावर त्यांनीं काय केलें. £ व 
संजय उवाच-- । 


>>> 

१. कीरवपांडवांच्या भारती युद्धाचा वृत्तांत ब्यासा च्या आश्षेनें संजय नामक 
सूतपुत्रानें जन्मांध धृतराष्ट्रास सांगितला आहे. जसजशी हकीकत झाली, तस- 
तर्शी दिव्यददष्टेसंजयानें पृतराष्ट्रास निवेदन केळी आहे. मारतांतव गोतेचा” 
अंतर्भाव होतो म्हणून गौतावृत्तांतही संजयानेच धृतराष्ट्रात सांगितला आहे. 

२ कुरुक्षेत्र हें यमुना व सरस्वतो या दोन नद्यांच्या मध्ये आहे. भार्य- 
लोकांची वसति येथें पुष्कळ दिवसांपासून आहे, जगाच्या-निदान-हिंदुत्थानच्या 
झातेह्यसाची उलथापालथ करणार्‍या अनेक लढाया येथें झाल्या, त्या इतिहासश्वांस 
विदित आहेतच. स 

डे कित (क ) असें ध्रतराष्ट्राने म्हटळें आदे. त्यावरूनच पुष्कळ 
शेकाकार असा तके काढतात की, पांडवांत तो सत्रूप्रमाणेव लेखोत अते. ह्याव- 
प्रमाणें धरमक्षेत्र या सब्दावर व्याड्य़ान देतांना “ धर्मेक्षेजामध्यें गेल्या तुळें दुर्यो- 
घनानें राग्याचा अर्था वांटा घमीस दिला की काय अशो भीतिव घर्यगत्ा 
आपला वारसाईंचा हक्क से'डून दिला कों काय़ अशी शंहा धृतराष्ट्र ल 
झाळी असावी, व या संशयाने घेरला गेल्यामुळें याने ह्य प्रश्न विवारळा 
असेंही कित्येक टोकाकार म्हणतात, था असल्या टीका म्हणजे 
त्याचे प्रदश्न हाय, तेव्हां असल्या ओडून वा आणलेल्या 
देतां जेथे संदभोस अतुकूड असा अगे अथेल व त! 

'दिसेळ तेथोल त्यळांचा/मात्र उल्ले 










| पाण्डुपुत्राणामाचार्य महती चमूप्‌ ॥ 
"दपदपुत्रेण तव शिष्येण धीमता ॥३॥ 


णाळा:-आचार्य ! तव॒( तुझ्या) धीमता ( वृद्िमान 
ग ( शिष्य अशा ) दुपदपुत्रेण ( दरपदाचा पुत्र दृष्टयु-. 


(युद्धासाठी न्यूह रचून तयार केळेळी ) एतां (द्या) 
पांडवांच्या ) महती कह. _( सेनेला ) पश्य 
ने सेना दाखवून त्या. 








् तय भाजू उत्तमोजाश्व वीर्यवान्‌ 
श्व सर्व एव महारथाः ॥.६॥ 


महापराक्रमी युथामन्यु व उत्तमोजा, त्याचप्रमाणे सुमद्रा- 
तनय अभिमन्यु, द्रौपदीचे भतिविष्यादि गांच पुत्र हे सर्व महारथी 
-पांडवसेनेमर्ध्ये दृष्टीस पडत आहित.- 6 
दुर्योधनाने पांच पांडवांची नांवें सांगितडी नाहींत, कांरण तीं जग- 
द्विक्षतच होती. शिवाय त्यांच्या प्रीत्यर्थ ब त्यांनीं उपस्थित केलेळें हे. . 
युद्ध होते. पांड्य, घटेत्कचादि वीरांचा अंतभोव* च ? शब्दांत होतो. 
* अस्माकं तु विशिष्टा ये तान्निबोध द्विजोत्तम । 
नांयका मम सेन्यस्य संक्ञार्थ तान्जवीमि ते॥॥॥॥ 
आणखी दुर्योधन म्हणतोः- 
द्विजोत्तम! (ब्राह्मणत्रेष्टा ! ) अस्माके ( आमच्याकडचे ) तु 
१ ही ) विशिष्टाः ( जे विशेष नांव घेण्यासारवे आहेत ) तान्‌ 
(य्यांना ) नित्रोध ( जाण. त्यांपैकी कांहीं नांवें सांगतो ती ऐक ) 
मम ( माझ्या ) सेन्यस्य ( सेनेचे ) नायकाः (जे सेनापती आहेत ) 
लोन ( यांना ) ते ( तुझ्या ) संज्ञार्थ माहितीसाठी; ( संज्ञा थ याचा 
अर्थ * आमच्या सेनेत अनेक महावीर आहेत, त्यांपैकी कांहींचीं नांवे 
झासल्याकरितां, उदाहरणासाठी, असाही कराबा. ) ब्रवीमि ( बोळतों, 
सांगतो. )-आपण सवैज्ञच आहांत: पण मी माझ्या समाधानासाठी हीं 
नांबें सांगतो. असा द्विजोत्तम या शब्दापासून परंपरेनें अर्थ निघूं शकतो. 
भवान्भीष्मश्व कर्णश्व कृपश्च समितिजयः । 
. अश्वत्यामा विकर्णश्रव सोमदत्तिस्तथेव च ॥<८॥ 
: योन सांगतोः- 
भवान ( आपण ) भीष्म ( आणि पितामह भाष्म ) 
ग्य णें (आणि अंगराजा क्ण ) समितिजयः कृपः ( रणामध्यें 
गी जय मिळविणारा कृपाचार्य ) अश्वत्यामा, बिकणेः तथैव च 
त्याचप्रमाणें ) सोमदत्ति, भूरिश्रेंबा बाल्हिकराजा भसे महावीर 





हड िकीनववडनक सैन्यांत आहेत. * तयेव च' या ठिकाणीं * जयद्रथ ' असाह 


कोठें पाठ आहे. य 
अन्ये च बहवः शूरा मदर्थे त्यक्तजीविताः । 
* नानाशस््रप्रहरणाः सर्वे युद्धविशारदाः ॥ ९॥ 
“ अन्ये नत्र ( आणंकेडरी दुसरे ) शूराः ( शूर ) मदर्थे त्यक्त- 
जीविताः ( माझ्यासाठी प्राण देण्यास तयार झाळेळे म्हणजे प्राणांपेक्षा- 
, ही माझें हित जास्त पाहणारे अगर प्राण देऊन माझें हित साधणारे) 
नानाशस्त्रमहरणाः (अनेक प्रकारची श्रे धारण करणारें; शत्र म्हणजे 
ज्यानें जखम होतें तें. प्रहरण म्हणजे ज्याने धका बसतो असें गंदेसार्ख 
आयुष.) बवः (पुष्कळ आहेत.) सर्वे(हे. सर्वजण) युद्धविक्षारदाः 
(युद्धाच्या शास्त्रामध्ये निष्णात, पॅडित, आहेत.) व र्‍ 
« अपर्यामं तदस्माकं बलं भीष्मामिरक्षित्‌। ' 
पर्यापं तिदमेतेषां बलं भीमाभिरक्षितम्‌ ॥ १०॥ 
दुर्योधन आचार्यास सांगतो:-- शनि र 
अस्माक (आमचें ) इदं ( हें-अकरा भक्षीहिणी सैन्य-) परया 
( शत्रूंचा पराभव करण्यास समर्थ आहे व) भीष्माभिरक्षितं ( भी- 
ष्मासारख्या महाधनुधरानें रक्षण केळेळें असें हे सैन्य आहे. ) पु- 
तेषां ( द्या शत्रूचे ) तत्‌ ( तें; मागे सांगितठेठें.) बलं (-सांत अक्षी- 
'हिणी-सैन्य ) अपयांप्तं( आमचा पराभव करण्यास असमये आहे ब 
पुनः )भीमाभिरक्षितं ( भौमासारख्या जडबुद्धांनें त्याचें आधिपत्य 
स्त्रीकारळें आहे.) री 
ह्या छोकाचे अनेक अथ अपयात्त ब पर्यात्त यांच्या अर्थातरापरमाणे 
होतात. अपर्यापत याचें अपुरतें, अशक्त व अनियामेत, अमयाद भसे. 
अर्थ होतात. याच्याच उडट पर्याप्त याचे अर्थ होतात. र्‍ 
म्हणजे काय, “ अपयोत्त' कोणीकडे घ्यावें, वगेरे वाद लवच । 
आहेत. तात्पर्य घ्यावयाचे ते इतकेच आहे कौ * आम 
बांचा पराभव करण्यास. समय असून आमच्या 
हे 24... क > 













न आहे. का सेनेच्या सर्वे उपनायका्नी आपा- 
खब्दारीने उभें राहून भीष्म सेनापतीचें 
बे, कोरंग उंबडच आहे कीं सेनापतांचें रक्षण झालें 


सारखा [दिसत अहि अ पाहून: -- 
) हर्ष सजनयन्‌ ( हर्ष, आनंद, धीर 
कुरुष्द्धः (सवे 





माधवः पाण्डवश्रेव दिव्यो 
इकडे पांडव सेन्यांतः 
ततः ( तदनंतर ) श्ेतेईयेः ..( पांढऱ्या 


युक्‍ते ( युक्त अतणाऱ्या ) महाते 
मध्यें) स्वितो ( बसळे. आहे. 
कृष्ण) पाण्डतत्र (आशि पंडुकुमर 
( दिव्य, अमानुष, स्वगींच्या ढोकांस 
भदध्मतुः ( वाजविते झाले. ) 









अनन्तविजयं राजा कुन्तीपुत्रो युधिष्ठिरः । 
नकुलः सहदेवश्व सुघोषपणिपुष्पको ॥१६॥ 


कुन्तीपुत्रः ( देवांपासन वर घेऊन जिने पुत्रांस जन्म दिछे 

* अश्ञा कुंतांचा पुत्र) युधिष्ठिर. अनन्तविजयं ( स्थिरंपणानें पुद 

करणारा धमेराजा यानें अल्लंतविजय नांवाचा ) नकुल: सहदे- 

_ बश्च सघोषमणिएष्पको ( व नकुळ सहदेव यांनी सुघोष आणि मागै- 

पुष्यक नांवाचे ) शंख वाजविले, शः 
४ काश्यश्व परमेष्वासः शिखण्डी च महारथः । 


'शृष्टयुम्रो विराटश्न सात्यकिश्रापराजितः॥ १७॥ 
परमेष्वासः (आति मोठें आहे धनृष्य ञ्याचें असा ) 
कौशिराजा, महारय शिखंडी, श्ृष्टयत्ञ, विराट, अर्जिक्यपत्र 
मिळविळेला सात्यकी. न 
- दुपदा द्रोपदेयाश्र सर्वशः प्रथिवीपते। .. 
सोभद्रश्न महाबाहुः शंखान्द*्सुः प्रथक्‌ पृथक्‌ १८॥ 
दुयदराजा, द्रोपदीचे पांच मुलगे, मोठे ठांब हात आहेत. 
ज्याचे असा आजानुबाह, स॒भद्रातनव, अभिमन्यु, ह्या सर्वानी पृथिवी* 
अते “हे एव्वांच्या राजा' ( श्रतराष्ट्र ! )-निरानिराळे शंख वाजविठे, 
स घोषो धार्तराष्राणां हृदयानि व्यदारयत । 
नेभश्व प्रथिवी चेव तुमुलो व्यनुनादयन!। १९ ॥ 
. सः (तो ) घोषः (गंभार आवाज ) धातंराष्ट्राणां 
( श्तरष्ट्राचे मुलगे दुर्योधन दुःशांसनादिक लांची व तयांच्या सेनि- 
हृदयाने ( अंतःकरणे ) व्यदारयत्‌ ( फाडून टाकिता 
आणि कर्कश आवाज) नभश्रव पृथिर्वी 


'एयिबी ह्या दोन्हीमध्ये ) का (आ- 
". “यु ही णच 


१० क. 


कळ 








चांगळा. ) एतान्‌ (द्या ) योद्धकामान्‌ (युदाची 
करणाऱ्या ) अवास्थतान्‌ ( युद्धासाठी सिद्ध होऊन उभे 
-वीरांस- ) अहं (मी ) निरीक्षे ( पाहतो )-आणि--. 
(ह्या) रणसमुद्यमे ( युद्वाच्या तयारीत, समरसमारंभ्हंत ) 
_ मया सह ( कोणाबरोबर मळा, किंवा माझ्याबरोबर कोणाला ) 
डव्यं ( लढावयाचें आहे-तेंही पहातो-). 
__ आणखी म्हणाला%-- 
योत्स्यमानानवेक्षेःं य एतेःत्र समागताः । 
धातंराष्ट्स्य दुदुद्धेयुद्धे प्रियाचिकीर्षवः ।२३१॥ 
ये एते (जेहे ) अत्र (येथे) समागताः ( एकत्र जमले 
आहेत )-आणि--युद्धे ( लढाईमध्ये ) दुर्बेद्धेः ( दुष्टवुद्वांच्या ) धार्त: 
राष्ट्रस्य ( ध्रतराष्ट्रपृत्र जो दुर्थोधन त्याचे ) भियचिकीर्षवः ( हित 
करण्याविषयी इच्छा घारण करणारे, मर्जी सुप्रतन करून घेणारे आहेत, 
अशा ) योत्स्यमांनान्‌ ( युद्धाची इच्छा धरून आलेल्या-वीरांत--) 
अहे (मी) अवेल्े ( पहातो ). 
संजय उवाच -- 






















संजय 'धृतष्टास सांगता झाला:-- 


| कायक बब्किशो गुडाकेशेन भारत । 

- स्थापयित्वा स्थात्तमम्‌ ॥२४॥ 
भीष्मद्रोणप्रमुखतः सर्वेपां च महीक्षिताम्‌ । 
( भरतकुलामध्ये उत्पन्न होऊन त्याच कुलामर्थ्ये बंधु- 


होत आहे हें. पाहणाऱ्या-नव्हे-ऐकणाऱ्या श्रतराष्ट्रा ! ) 
( गुडाका र निद्रा ठेचा ईश-स्वामी, निद्रास्वामी, स्वाधी- 





उवाच £-श्रॉकष्ग-बोलला) 
एतान (हे) समवेतान ( सैन्यासह एकत्र झन 
, ( कोखांस ) पय ( पहा ) इति ( याप्रमाणे श्रीकष्ण 


तत्रापश्यत्स्थितान्पार्थः पितूनथ 


अथ ( हें श्रीकृष्णांनी सांगितल्याबर.- ) पाथयैः 

तत्र (तेथे) स्थितान्‌( आपआपल्या जाग्यावर 
(पित्याच्या योग्यतेचे भूरिश्रव्यासार्ले चुळते ) 

९ भाष्म, सोमदत्तादे आजोबा ) आचायीन्‌ ( द्रोण, कृपाच 
गुरु ) मातुलान्‌ ( शल्य शकृनि वगेरे मामा ) आ्रातून ( 
बंधू ) पुत्रा ( दुर्योधनाचा मुलगा लक्ष्मण वरे पुत्रास 
पोत्रान्‌ ( टक्ष्मण वंगेरेचे मुलगे, नातू ) सखीन्‌ 
स्नेही) तथा श्वशुरान्‌ ( याचप्रमाणे दुर्योधनाचे सासरे 
सुद्ृदः ( छृतवमा, भगदत्तप्रभूति मित्र )-याच प्रभाणे 
तीळही नातेवाईक-उभयोः सेनयोरपि ( दोन्ही 
नातेवाईक व कळ ( पाहता झाला, 





च परिशुष्यति २८॥ 
णा! ) इमं भं युयुत्स॑ (युद्ध कराव- 
सिद्ध झाळेला ) स्वजनं ( बांधववर्ग ) सयुप- 

म्ये उभा राहिळेठा ) इष्ट ( पाहून) मम 


ऱ अवयव) सींदून्ति ( विकळ होतात ) 
त (सुकून जातें.) 
तोंडर्चे पाणी पळणें हीं चिन्हें भय री 





च (आणि) स्वजनं (आमच्या आत्त 
मध्यें) हत्वा (मारून) श्रेयः (कल्याण ) 
होईल असें मळा दिसत नाही, )--येथे अगर 


_ कल्याण होईल असें मढा वाटत नाहीं, 





र्र कुल्ला शालन 


ला तेव्हां जय म्हणजे आपल्या कामांत सिद्दि मिळवून यश 
आणि राज्य म्हणजे संपत्तीचा लाभ करून घेऊन उपभोग 
त. अथे केळे म्हणजे सामान्य मनुष्याला कमे करण्याची प्रवृत्ति 
होते ती बर्यळ कारणांनी'च होते, हें उघड दिसून येईळ. अजुंनाने ह्या 
। सर्वे गोष्टी, ही सुखे, मळा नकोत असें म्हटळें आहे. तेव्हां आयुष्यद्दी 
ज्याकरितां पाहिजे म्हणजे ज्यासाठीं जगावयाचें असें कांहीं तरी बळव- 
त्तर कारण शोधून काढल्याशिवाय अर्जुनाच्या मनाची शांति होणारी 
नुव्हती व तो| युद्धास प्रवृत्तही होणारा नव्हता. याउपर भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण काय कारण शे/वून काढतात तिकडे आपण सावघानर्चित्ताने 
लक्ष देऊ बां. भगवंताच्या उत्तराला दुसऱ्या अध्यायाच्या अकराव्या 
छोकापासून सुरुवात व्हावयाची आहे.--- 
हे सवे कां नंकी याचें कारण अजुन सांगतो:-<- 


येषामर्थे काड्तितं नो राज्यं भोगाः सुखानि च । 


त इमेवस्थिता युद्धे प्राणांस्त्यक्‍त्वा धनानि च ३३ 

८ येषां ( ज्याच्या )अर्थे ( साटी) राज्ये भोगाः ( सुखानि 

'च( राज्य, पुष्कळ प्रकारचे भाग, व सुखें ) काझक्षितं नः ( आम्हांढा 

हृबी अशी वाटतांत ) ते इमे (ते हे सर्व-आततइष्टमित्र- ) प्राणान्‌ 

( पंचप्राण) धनानि च ( आणि धनसंपत्ति ) त्यकत्वा ( सोडून 

देऊन युद्धे या समरभूमीमध्ये ) अवस्थिताः ( येऊन उभे राहिळे 

आहेत. ) 

ते. कोण म्हणशील तर ऐक:--- 


आचायाः पितरः पुत्रास्तथेव च पितामहाः । 


*मातुलाःअरशुराःपोत्राःऱ्याला: संर्बान्िनस्तथा३९ 
(गुरु ) पितरः ( वडिळ पुरुष) पुत्राः ( मुळ्ये 
वगेरे ) तथैव च (त्याचप्रमाणें) पितामडाः ( आजोबा ) मातुला: 


(गा) चुरा: (सातर) पोत्रा: ( नाह) इयालाः (म्हणा) तया 











आहे.-- 
म्हणतो:-- प 
एतान्न हन्तुमिच्छामि भ्रतोःपि म 
आपित्ेलोक्यराज्यस्थ हेतोः कि नु महीकृत 
मधुसूदन (मधु राक्षसाचा नाझ करणाऱ्या कृष्णा ! ) श्र 
आपि ( यांनीं मला ठार मारिळें तशे ) एतान्‌ ( ह्यांस) जलो 
ज्यस्य हेतोः आपि (त्रेढोक्याचें सवे राज्य मिळत असळें 


(ठार मारण्याहा ) न इच्छामि (मी इच्छा करीत नाहीं.) मही 
कि नु (मग पुर्थ्वांच्या राज्यासाठी तर नाहींच ठार मारणार. गी 
मेळ तरी हरकत नाहीं; इतकेंच कय पण त्रिंळोकी चें राज्य र्र 
मी आपल्या बैधुब्ांधवांस ठार मारणार नाहीं. कारण त्यांस 

, ह्या लोकीं सुख होणार नाहीं.-- 


। निहत्य धार्तराष्राज्ञः का प्रीतिः 


पापमेवा&श्रये 












हाता यायचा 


कुलक्षयकृतं दोपं मित्रद्रोहे च पातकम्‌ द ती 
- , कथे न.ज्ञेयमस्माभिः पापादस्मानिवर्तितुम्‌ । 


.. ,कुटक्षयकृतं दोषं प्रपर्याद्रिजनादेन ॥ ३९॥ 
& जनादुन! यद्ापे (जरी) एते (हे) लोमोपहतचतेसः 
( ळोभानें नष्ट' झाळी आहे विवेकर्बुद्धि ज्यांची असे दुर्योबनादिक ) 
कुलक्षथकृतं ( कुळाच्या क्षयार्ने उत्पन होणारा, कुळाचा क्षय 
| केला असतां ढागणारा ) दोषं ( दोष) च॒ ( आणि ) मित्रंद्रोहे 
( मित्रमंडळांचा द्वेष केल्यानें ) पातक ( होणारें पाप ) पश्यन्ति नटी 
< पाहेत नाहींत, जरी यांना हे किती मोठें पातक आपण करितो अही. 
हे. समजत नाही )-तथापि-कुलक्षयकृतं ( कुलक्षयानें लागणारे - 
दोषं ( पाप) प्रपश्यद्धिः ( समजणाऱ्या ) अस्माश्रि: ( आमच्या 
कडून, आम्होळा ) अस्मात (द्या ) पापात्‌ ( पापापासून ) निर्वातिः 
तुम्‌ (धाठीमागें होण्याळा, परादृत्त होण्याडा ) कथं न ज्ञेयं ( कसें 
बरें समजूं नये £%य़ांना समजळें नाही म्हणून ते वेड्यासारखे वाग. 
तात; तें क्षम्य आहेत. पण हें पाप समजणारे जे आम्ही, त्या आम्ही- 
"सुद्दा या अघोर कुलाला पराडूमख होऊं नये को काय १-अज्ञ मनु- 
व्यापेक्षां ज्ञानी पुरुषासच दुष्कमोचें शासन उग्र असावें असे नीति. 
( शाल्ल सांगते ना £-- 
-ाकुलक्षयाचे दोष पहा.-- 
अर्जुन कुल्हत्येच्या पातकांची परंपरा सांगर्तो;-<- 


| कुटक्षये प्रणश्यन्ति कुलधर्माः सनातनाः । , 

| धमें नटे कुलं कृत्स्नमधर्मोःमिभवत्युत ॥४०॥ 
कुलक्षये ( कुलक्षय झाला असतां, कुलळध ७ 

छोकांचा संहार झाळा असतां,- ) सनातनांः ( पुराणका डा 

'चाढत आठेळे ) कुलघम।: ( कुळाचे धर्म, पुरु 

आलेळे कुडाचार ) (नष्ट होतात; ) : 
ह. क 










ठिकाण ) नियतं ( निश्चयाने अर्थातच, 
( नरकामध्यें ) भवाति ( होतें) इति (ह्याप्रमाणें) 
'गुरूपासून ऐकिळें आहे. ) 

-कुलक्षयाच्या पातकाविषयीं आमच्या ' 
जबरदस्त भीति होती बरें? प्रीस, रोम इत्यादि 
हीच समजूत दृष्टीस पडते. समाजाळा स 
फारच मोठा उपयोग होतो.--- 


अजुन पश्चात्ताप पावून शेवटी 
अहो बत महत्पापं कर्लु 





वि ओमद्कगबद्रीता. 
शेबटीं विरक्तीचें भाषण अर्जुन करित आहे तें पहा:--- 
यदिमामप्रतीकारमशस्त्रं शस्त्रपाणयः.। 

___ धातेराष्र रणे हन्युस्तल्मे क्षेमतरं भवेत्‌ ॥९६ ॥ 


( _ यदि (जर) कस्रपाणयः ( शस्त्रं आहेत हातांमध्ये ज्यांब्या 
॥ असे ) घातेराष्ट्राः ( एतराष्ट्पुत्र) अभतीकार॑ ( उलट शस्र न 
. डगारणाऱ्या, सूड न उर्गविणाऱ्या.) अशञख्रं (-व-शस्त्रच घारण न 
करणाऱ्या ) माँ ( मळा ) रणे (या समरभूमीवरच ) हन्युः ( मारून 
(उदयकतीळ ) तत्‌ (तर) मे (माझें) क्षेमतरं (अधिकच कल्याण ) 
, भवेत्‌ ( होईल ). ह 
५. मी आतां निःशस्त्र होतों. स्वतःचा प्राण वांचाषिण्याची देखीळ 
६.भी खटपट करणार नाही. मळा जरी दुर्योधनादिकांनीं ठार मारिळें तरी 
उत्तमच होईळ.-- 
'संजय उवाच-- 
संजय श्रृतराष्ट्रास सांगतो:--- 
... एवसुक्त्वाःज्नः संख्ये रथोपस्थ उपाविशत्‌ । 
विसूज्य सशरं चापं शोकसंविग्नमानस:।४७॥ 
> एर्व॑ (याप्रमाणे) उक्त्वा ( बोढून )-आगि-सश्ञर॑( बाणास- 
“हित असलेळें जे) चायपं (धनुष्य तें) बिसज्य ( हातांतून खाढी 
टाकून ) झोकसंविग्रमानसः ( शोकाने व्यापून टाकिले आहे चित्त 
ज्याचे, शोकमोहानॉ पराभतर झ'ळा आहे ज्याचे बुद्धांचा असा,) अजुंनः 
( अर्डुन ) संख्ये (युद्वामध्यें, युद्दभूमीवर,-दोन्ही सैन्ये पदात असतां-) 
र्थोपस्थे ( रथाच्या मध्यें, र्थांतीळ आसनावर ) उपाविशव्‌ ( बसला 
सैन्य पाहण्यासाठी उभा राहिला होता तो खालीं बसला. ) 


< अति 1011. नि 
कय ञह्मविद्यायां 


5जुनविषाद- 
: योगो नाम प्रथमोःध्याय:॥१॥ 
४८” णू »-1- 2-4 /९-€-&.* 








(याप्रमाणें श्रीमद्वगवद्ठांता नामक उपनिषदांमर्धीळ 
सुबादांत 'उत्पन्न झालेल्या वेदांतांतांळ योगशासत्रांत “ अजुनास झाळेळा 
बिषाद ! या नांवाचा प्रथम अध्याय संपला. ) 

4 


-४ अथ हितीयोः्यायः । 





संजय उवाच. | 
अर्जुनास अशा तऱ्हेचे वैराग्य उत्पन्न झाळेळें ऐकून हर्षमुख झाळे- 
ल्या ,शृतराष्ट्राचा माह घालविण्यासाठी संजय म्हणाळा:-- 


तं तथा कृपया%विष्टमश्रुपूणीकुलेक्षणम। 

विपीदन्तामिदं वाक्यसुवाच मधुसूदन: ॥ १ ॥ 

तथा ( आप्त, इष्टमित्रांचा नाश होत असल्यामुळें ) कृप- 
या$5विष्टे ( कृपा म्हणजे हे माझे! अशी जी माया किंवा लेह 
विशेष किंवा करुणाविशेष, त्यानें आविष्ट म्हणजे व्याकुळ झालेल्या 
अशा ) अश्रुपूणीकुळेक्षणं ( अश्रूंनी भरून गेल्यामुळें दिसत नाही. 
ज्याच्या डोळ्यांस, किंवा चंचळ झाळे आहेत डोळे ज्याच्या अशा, ) 
-आणि-विषीदन्तं ( माझ्या हातून हा एवढा वध होऊन कुलक्षय 
होणार म्हणून खिऩ झाळा आहे अशा ) तं (त्या अर्जुनाला ) 
सूदनः ( मधु राक्षसाचा नाश करणारा श्राकृष्ण) इदं ( पुढीळ ) वाक्यं 

वाक्‍य ) उवाच ( बोलता झाला, ) 

*श्रोभगवानुवाच-- ( श्रो भगवान्‌ म्हणाले: 


कुतस्त्वा करमलामिदं विषमे स 





स्त्यि 
लन न उपपद्यते ( शोभत नाहीं, 
दुबेळता ) र. ( क ॥। 
>>> 4 
 अलुंना! ) “। 








छेळों भशी ) भोगान( सुखे-सुख कलें दुःखच --) भुज्ञीय ( भोगा» 

बयास लागताळ नाही बरें! ) येथीळ सुखे मिळविण्याला सुद्धां आम्हाळा, 
अत्यंत स्क्तत्राव कराबा ळागेळ. मग स्वर्गातील शुद्ध सुख काठूज़ 

मिळणार! हा भाब. कसाही गुरु झाळा तरी तो बंदनीयच होय. त्याळा 

मरून दुःखच पैदा होणारना! म्हणन मी मिक्षाद्यत्त पत्करितो;[पण : 
गुरूंबरोबर ळढत नाही.--- 

( आर्थकामन्‌ हें कोणी * भोगान्‌ ' याचें विशेषण करितात. * 
आणि असा अर्थ सांगतात कॉ ' भीष्मद्रोणादिकांस भारून फार तर , 
येथे अर्थ आणि काम साधतील म्हणजे पैसे ।मिळताळ ब चैन कराव- 

“चास सांपडेळ हें खरे, पण धर्म आणि मोक्ष हे मुळींच साध्य 
होणार नाहींत' असें अर्जुनाचे म्हणणें आहे. शंकरानंद ' अर्थकामान्‌ ? 
ह ' गुरून्‌' या पदार्चेच विशेषण करून धर्मोपदेशक असा त्याचा 

१ अर्थ करितात; स्कंदररीनें पहि&ा अथच चांगळा दिसतो. ) 

आणखी पुन:--- 


न चेतद्रिद्यः कतरज्ञो गरीयो 
यद्वा जयेम यदि वा नो जयेयुः । 
7 यानेव हत्वा न जिजीविषाम- 
प्रमुखे धातंराष्ट्राः ॥ ६॥ 
च ( आणि) नः (आम्हाढा ) कतरत्‌ (कोणतें ) हिसाशून्य मिक्षा- 
बत्ति, किंबॉक्षत्रियधर्माने विहित असें युद्ध, यांपैकी कोणतें ) गरीय: 
मोठें, योग्य आहे ) एतत्‌ ( हें )न विद्यः ( समजत नाहीं, )-शिवाय 
युद्धाळा आरंभ केला तरी-यद्रा जयेम ( आम्हाढा जय मिळेळ ) यदि 
बा नो जयेयूः ( किंवा-आमचे शजु आम्हांस जिकितीळ हेंही सम- 
जव नही ! बरें जय झाडा त? तो पराजयासारखाच, दोहोंची फळ- 
झ्ञति एकच आहे. ) कारण--यानेंब ( ज्यांना मात्र ) हत्या ( मारून ) 
अवित ितात ( कली च )ते 
(तेच प्रतरष्ट्राचे पुत्र, भाऊबद (युद्धासाठी आम- 
च्या समोर) अवस्थिताः (उभे गाहिंे आहेत! ). 









इत्कंयांतच घ्यावा की नाहीं हा वादभ्रस्त विवय आहे; संत्रब याचा 
_ बिचार येथें करितां येत नाही. न 


सारांश: -- तर 0. 
न हि प्रपश्याभि ममाप रा ५ 

द्यच्छोकघुच्छोषणमिन्द्ियाणाम्‌ | 
अवाप्य भूमावसपत्नसृद्ध 


> राज्यं सुरणामपि चा5धिपत्यस्‌ ॥८॥ १ 
यत्‌ ९ जें) इन्द्रियाणां (इंद्रियांचा ) उच्छोषणे ( शोषण करणारा, 
ताप देणारा जो ) मम ( माझा ) शोकं ( शोक, दुःख ) अपनुद्यात्* 
( निवारण करील, नाहीसे करीळ. असें कांही ) न परपड्यामि (मला 
1 तर दिसत नाहीं ). भूमी ( एप्मीवर ) असपर्नं ( निर्वेर ) -व- 
द्ध ( सम्रद्ध, संप ) राज्यं ( राज्य ) अत्राप्य ( मिळाल्यावर, 
मिळाडें तरी ) आणि सुराणां ( देवांचे ) आधिपत्यमपि ( स्त्रामि- 
त्वहिि मिळाळें तरी )-सुद्धा माझा शोक हरगारा उपाय मळा दिसत 
नाही-हि ( म्हणून ) कृष्णा | मळा तूं निश्चित उपाय सांग, असा 
पाठीमागच्या 'छोकाझी अन्बय करावा.--अर्जुनास खरें वैराग्य बाणळें 
होतें असा तिसऱ्या व चवथ्या ओळीवरून मधुसदनी टीकाकार गुढार्थ 
'काढितात. भावार्थ स्पष्ट आहे कॉ “या युद्धांत जय मिळाळा व त्रेळो- 
कयाचें राज्य मिळालें तथापि कुलहत्येपासून होणाऱ्या पापार्चें क्षालन 
'करीळ असा मळा उपाय दिसत नाही. '--- 
संजय उवाच -- 
संजय धृतराष्ट्रास सांगता झाळा: -- 





1 के. 
कः सांगून अर्जुनास तोच उपदेशक 


शर संजय म्हणता झाला:--- 


ति 


भारत ( श्ृतरष्ट्रा! ) उभयोः सेन्यो: (मर्या 


) विषीदन्तं ( युद्ध करण्याच्या त 
वेळेस खिन्न झालेल्या ) तं ( अर्जुनाटा ) प्रहततन्निव/. २ 
'केल्यासारखें दाखवन, अनाचत आवरण करणारा जो. अजुन ल 


'ळब्ञासागरांत ढक. ण्याच्या हेतूनेच उपहासपूर्वक हसणारे ) 
९ श्रीभगवान्‌ ) इदं वचः उवाच ( याप्रकारे [ खाली सा 
माणें ] बाळते झाले. )-यथ संगा? ढावण्याकरितां जोडळेली ! 
संपळी आणि येथून गीतस आरंभ झाला.-- री 


:>श्रीभगवानुवाच-- ही: 
आचार्यांची विशेष प्रस्तावना. 








हे कळवितात. रावसाहेब भानु ह्यांची शो 
भाष शिकल्यामुळे आपण सवं तर्‍हेनें विद्वान 
पाडेतांनी लक्षांत ठेवण्यासारर्या आहेत. 
_ सव रिंद्वांतभूत शोकांचें टिप्पण माझ्याकडे प 
(सिद्धांतासारखे आहेत असें आज देसत आहे. 
त यथाप्रसंगी सांगण्यांत येतीलच. हे कोक णी १. 
_ चारासं एकप्रकारचे वळण लागेल. सारांश, 





त साकी, र (अध्याय १ छोक २) 
दा! मी युद्ध करीत नाही, असें 1 
'राहिळा.' (अध्याय २ 'छोक ९ ) येथपयेत झाढेल्या 
| असा काढात्र्‍याचा काँ, प्राण्यांस जे शोक, मोह 
मनास होणारा संताप आणि मोह म्हणजे ४60 4 
रे दोष ( विकार) उत्पन होतात तेच दुःखमय 
उत्पन्न करितांत आणे या दोवांचें कारण अविद्या ( अज्ञान 


आ आह” ही गोता सांगितली अते आचाय म्हणतात. आतां गीतेत काय 
असा प्रश्न निवतो; त्याचें उत्तर आचाये अले देतात. मोक्ष मि- 
इच्छा अतेल, त्यानें सर्जे कर्माचा संन्थास करावा, ( कमे आ- 
| ल्या तरी त्याच्या फळाविषयी कोणत्याही प्रकारची आशा न ठोवे- 
॥ साते तें कम परमेश्वराच्या ठायी समर्पण करावें अता संन्यास या शब्दाचा अर्थ 
आहे. ) याप्रमाणे कमेसंन्यास करून ब्रग्नज्ञान मिळविण्याची खटपट केऊी व तें. 
ज्ञान मिळाला म्हजे मक्त मिळते, कर्म करायिं व ज्ञानही 
मिळकेवे म्हणजे मुक्ति सध्य होइठ, असें कमे ठोकांवें म्हणणें आहे तें विरोधा- 
मक आहे. फत्रप्रासोंच्या आशेने कर्म करणें आणि फडाशा न ठेवेता. नि्कय 
अशा परजह्माचें ज्ञान तपादन कलून घेगे; ( अववा कर्धयोग आणि झानयोग ) या. 
| कहह्यरविरोधी गोष्टी आहेत असतें गीतेचाच आघार दालवून आचायांना, श्रौत 
ह्यात कर्म केळे पाहिजे, असरा आप्रह घरणार्‍या कर्मठांच्या मावे सरयुकेक खं. 
। डन केलें आहे; आणि कर्मठ लोकांबेंच मत खरे आढे अते धरल्यास गतेंतीळ 
'सिद्धांतवाक्यास कसा विरोध येतो हेही दाखविठें आहे. शेवटी जनकादिक राज- 
बव कृष्गासारखे पूर्ण ज्ञानी हे कर्म कारेतात तें चित्तशुद्धिसाठो अगर लोकोप- 
अठ गौतेंतीळ आधार दाखवून सिद्ध केडे आहे; आणि असा 

1 आहे कीं माक्षप्रात्ति होते ती केवळ शुद्धह्षान.नें मांत्र हेते. 
प्रस्तावनेचा सारांश सांगितल!. आचार्य हे वेदांतमताचे ड- 
व त्यांनी सर्वमतांचें शात्राने व युक्तोमे खंडन करून मोक्ष 
स धर्माचें व तत्वहञनाचें एकीकरण कठे आहे, इतकच व्व्हे, 
ईं ज्ञान काढून त्याने आणखी कितीही नवीन मर्ते काढळीं (हिवा. 
त्या सर्वोच अंतर्भाव वेदांताच्या आच.यंसिद्धांन्तांमध्ये 
बेदंतमवाचो स्थापना आवायांनीं केली 
मांडणी फार तर १नराळ्या तऱ्हेने करवी 
अश्री वेदांताची योग्यता आहे. 
वेंदांतमताचो वाच. 





ज्ञानः स्वत एव क्षत्रघर्म युद्धे महत्तोडपे त 
राम । परघर्म च भिक्षाजीवनादिकं कर्तु 
त्याचप्रमाणें येयेही पहा काँ, “हें माझे राज्या” हे 
पुत्र, मित्र, स्नेही, भाऊबंद, आत्त वगैरे माझे' व *मी यांचा, ' 
प्रकारच्या मायेनें उत्पन झाळेंडे जे शोक, मोह बरे बिकार 
कांस ओळख कलून देशे व या तिद्धांवाची आग पाश्िमात्यांच्या 
दाताची एकव!क्यताच आहे, हें सवित्तर रीतोनें दाक्षवून देणें आर 
आहे. परंतु भगवर्द्रीते सारख्या! छोटेल्यादी मति । 
श्वि कशो व केव्हां, झाली, त्याचा इतर मतांशी काय संबंध 
ख्टीमध्यें दिसणाऱ्या अतत चमत्कारांचा उळगडा कता 
चंबळ मनाला ह्या महाच्या परिशीळनाने कर्वे स्थेवे येतं, 
येवत्तान अद्वैतामध्येंच कसें हे ते, आगं अद्वेतमताचा स्वोकार 
मार्ग कोणते वगेरे अति महृत्याच्या विषयांवर वित्ताराने. 
येणें अत्यंत अवघड आहे, म्हणत ह्या विधयावर निशळेव एक 
झा विचार आहे. अर्थातच आचार्या च्या गोतेवरील भाष्याम 








असतांही-द्या. युद्धापासून तो परत 


बडीळ माणसें, गुरु वरे आपल्या हातून मर- 
न्हा तिरस्कार उत्पन झाळा व मी युद्ध 
ढागळा. इतकेंच नव्हे, तर भिकषेने आपळे 
चें हा जो दुसऱ्या जातीचा धर्मे, तो पर- 
अंगीकार करण्यासही ) तयार झाडा 
न करितां भळतीच गोष्ट करूं ढागर्गे 


पा 





, जिव्हेंची, मनाची ब शरीराची ( तनुमनवाणींची ) 
फलाच्या आडोनें उत्पन झाळेली असते -म्हणजे । 
णारे लोकसुद्धा शाक्लाक्त आचरण करितात लाचे. 
गेल्यास आपल्यास ' अमुक फळ मिळावे ! “ आ 
येऊं नये ! अज्ञा आझाळभूतपणाच्या बुद्धीनें ते 


" तात.-शिवायं * मी हें कमे करितों' अशी 
झा ळोकांत पू्णेपणार्ने भरळेळी असते ती निरा 
कळा'ची आझा आणि मीपणा या दोन गोष्टींचा 








_ अध ) उत्पन्न होत नाही; इतकेच 
जें युद्यकगे ते क्त्रियाने केळे नांही * तर 


_या उभयांचा नाश होऊन तुझ्या पदरांत को 





्या सिद्ध होते. भगवंतांनी अध्याय २ छोक ११: 
२ छोक ३१ पर्यंत आत्म्याचे जें परमार्थतः आत्म- 
केळे आहे ( आत्म्यासंबंवानें जे शेवटचे खरे सिद्धांत 
) लास सांख्यज्ञान असें म्हणावें;-आाणि हें सर्व 
पित घेतळें म्हणजे या प्रकरणांतील अथोच्या अनु- 
जन्ममरण, क्षयद्राद्व वगेरे षड्विकार नाहीत, 
कांहींएक न करणारा असा) आहे 
बाद्धे उत्पन्न होते तिठा साला । 


सांख्यज्ञानविषयक 
ती हे ज्ञान ज्या विवेकीपुरुषांस 


बुद्देरजन्मनः प्रागात्मनो देहादिव्यतिरिक्तत्व- . 
'पणलक्षणो योगः, कया की ॥ 





॥-॥५८॥८-- 

न योगिनाम? इति । ो 

भ्रित्य द्वे निष्ठे विभक्त भगवतेवोक्ते 
पाळीन 


ह्यांचप्रमाणें भगवंतानी सांगितळें आहे की, ह्या दोन 
रांहून निराळ्या आहेत.--* याप्रमाणें हें तुळा सांख्यज्ञान 
आतां योगज्ञान सांगतो तें एक' (अ० २ छोक २९). ह 
पाहिला म्हणजे भगवंतांचा अभिप्राय स्पष्ट दिसेळ व झ्ञानद 


बुद्धि या निराळ्या आहेत हें स्पष्ट होईळ. या 
ज्ञानानें साध्य होणारें संख्यांचे विजञूनरूपी 
ब ते कमयोगापासून निराळे आहे असें पुढील 
_बितात.-हे पापशून्य अर्जुना! 





०9 सांगतांना विठद्ध ज्ञानांचें स्पष्टीकरण 
उ. ज्ञातकः बव शेण शक्‍य नाही, हें उप- 


'लोकमिडडन्तो ब्राह्मणा: परत्रजन्ति' इति. 
बिधाय तच्छेपेण * कि प्रजया करि- 











अध्याय २ रा. 
आचार्य पुनः प्रतिपक्षाचें खंडन करितात:--- 
किंच यंदिं बुद्धिकर्मणोः सर्वेषां समुच्चय उक्तः 
ज्लुनस्यापि स उक्त एवेति-र यच्छेय एतयोरेकं तन्मे ब्रूहि 

प्लानिश्चितम्‌ इति कथमन्यतरविषय एव पक्ष: स्यात्‌। . 

नहि पित्तमरशमार्थिनो वैद्रेन मधुरं शीतं च भोक्तव्यमित्यु- 

पदिष्टे तयोरन्यतरत्पित्तभशमनकारणं ब्रूहीति'श्रश्षो भवति ।. 

“7. आणखी; ज्ञान आणि कमे हीं दोन्ही सांध्य करून घ्यावी असा 
सर्वांसचे भगवंतांनी गीतेमध्ये उपदेश केला असेळ तर अजुनासहीच 
तोच'उपदेश केला असला पाहिजे. आतां हे जर खरें असेल, म्हण- 
जे ज्ञान आणि कर्म हीं दोन्ही करावयाची असा जर अर्जुनास उप- 

। देश झाला असेल तर * या दोहोंपैकी मोक्षदायक खरा.>म्मे”्कॉर 
ता तो मला निश्चित करून सांग ? ( अ ५ छो> ९) असा अ- 
जुनाने मगवेतांस कसा प्रश्न केला असता १ आपलें पित्त नाहीसे 

«व्हावें अशी इच्छा करणाऱ्या रोग्याला वैद्याने जर ' गोड ह २ 
ड पदार्थ खा म्हणजे तुझें पित्त बसेल ? असें सांगितलें तर 
रोगी वैद्यास फिरून असें विचारितो काय कीं, ' या दोन्हीपैकी 
कोणल्यानें पित्त बसतें तें मला सांगा? ! 

-सारांश दोहींतून चांगळा माग कोणता असा अजुनाचा प्रश्न , 
आहे. यावरूनच मगवंतांस ज्ञानमार्ग व कर्ममागे निराळे दाखवावया- 
अ आहेत व ज्ञानकमाचा समुच्चय त्यांस अभीष्ट नाहीं हें स्पष्ट आहे.- . 

अथाजुनस्य भगवदुक्तवचनाथोबिवेकानवधारणानि- 
मित्तः प्रश्नः कल्प्येत, तथा5पि भगवता परश्षानुरूपं प्रति 
वचनं देयं, मया बुद्धिकर्मणोः समुच्चय उक्तः_किमर्थ त्व- 
मित्थं भ्रान्तोडसीति । न तु “पुनः भ्रतिंवचनमननुरूपे 
ृष्टादन्यदेव “ द्वे निष्ठे मया पुरा प्ोक्ते ! इति बक्‍तुं 


युक्तम्‌ 
आतां कदाचित्‌ कोणी आक्षेपक (कमंठ) असें ह्य 
वंतांनीं सांगितलेल्या उपदेशांच्या रहस्याकडे चें, चांग 











“नसल्यामुळें त्यानें हा असा प्रश्न केला असेल. बरें, असेंही , गृहीत 
धरूं. पण पुढें काय होतें तें पहा. हा प्रश्न ऐकून भगवंतांनी तरी 
अज्ञुनाच्या प्रश्नास योग्य अर्से हमणूजे 'अरे ! ज्ञान आणि कमे ह्यांचा 
समुच्चय मीं सांगितला असून तूं असला चमत्कारिक प्रश्न विचारतोस 
तेव्हां तुला भ्रांति वगैरे झाठो आहे कीं काय (!? असें अजनाच्यी प्र- 
शास योग्य असे उत्तर द्यावयाचे होतें. (त्याच्या प्रश्नास याग्य असा 
ताशेरा झाडावयाचा होता. ) पण तसें तर कांही नाही. आणि 
आक्षेपक ह्मणतो त्याच्या अगदीं विरुद्ध व त्याला अप्रस्तुत अर्से-7 
3५ मीं पूर्वी दोनप्रकारच्या निष्ठा सांगितल्या आहेत ? असें मगवं- 
तांनी ह्मणणें योग्य आणि सयुक्तिक नव्हत.--सारांशा अजनाचा 
«पक्ष व भगवंतांचे उत्तर हीं दोन्ही विसंगत नाहींत व ह्या दोहोंवरूनही 
ज्ञान आणि झगे यांचा विभागच ईश्वरास इष्ट आहे असें सिद्ध होते.- 


नापि स्मार्तेनेव कमेणा बुद्धेः समुचये5मिभेते विभाग- 
वचनादि सर्वमुपपन्नम्‌ । 
आतां कोणी ह्मणेल कीं वेदोक्त कर्म राहंद्या, पण स्मृतीनें सां- 
गितलेल्या कर्मांचे ( क्षत्रियाने युद्ध करावें वगेरे नियमांचे ) व ज्ञा- 
नाचे एकीकरण करणें तरी निदान मगवंतांच्या मनांत असेल. कारण 
त्यांनी “ अजेना जर तूं हा धम्येसंग्राम करणार नाहींस ? (अध्या ० 
२ श्लोक ३२) असें अजनास ह्टलें आहे.-आचाये ह्मणतात पण 
तसाही भगवंताचा अभिप्राय दिसत नाहीं. कारण ज्ञान आणि कमे 
यांचा मेद भगवंतांनी स्पष्ट केला आहे तो या तुमच्या ह्मणण्या- 
वरून बाधित होईल. ह्मणून मोक्ष मिळविण्याचे वेळीं स्मार्तकर्मही 
ज्ञानयोगाबरोबर येऊं शकत नाहीं. 
किंच क्षत्रियस्य युद्ध स्मार्त कम स्वधर्म इति जानतः 
* तत्कि कमीणि घोरे मां नियोजयसि केशव ! इत्युपा- 
लम्भो$तुपत्नः । तस्माद्वीताशास्र ईपन्मात्रेणापि श्रोतेन 
 स्मा्तेन वा कर्मणा55त्मज्ञानस्य सपुच्र्‍यो न केनचिददशे- 
, यितुं शरक्‍यः । 


रसना 
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आणखी; युद्ध करणें हा स्मृतीनें सांगितलेला क्षत्रियाचा छे. 
आहे असें अर्जुनास माहीत असतांही * केशवा ! मला घोर 
करण्याला ( लढाई करण्याला ) कां उत्तेजन देतोस ! '( अ०३ 
शोर १) असा अर्जुनाने कष्णांचा उपदेश ऐकल्यावर जो प्रश्न केला 
आहे तोही वेड्यासारखा होत नाहीं काय! यावरून ज्ञान प्राप्त झालें 
असतां स्मातैकमीची आवश्यकता नाहीं व स्मातकमे आणि ज्ञान ही 
दोन्ही एकाच मुमुक्षु पुरुषांची कर्तव्ये नाहींत असें सिद्ध होतें.- 
»-झणून मुमुक्षुने कमेफलत्याग करावा असेंच मगवंतांनीं सांगितळें 
असलें पाहिज. डे 
सारांश---या वरील प्रतिपादनावरून लक्षांत येईल कीं-या गीता- 
शास्त्रामध्ये आत्मज्ञानाचा आणि श्रौतस्मा्तादि कमीचा समुच्चय सां- 
शवा आहे असें कोणालाही सयुक्तिक रीतीने दाखविद्याल्वेण पक्व 
नाही. 
आत्मज्ञान प्राप्त झालें असतांही कांहीं ज्ञानी लोक कर्म करितां- 
ना दिसतात, त्याचा उलगडा आचायय करितात:-- 
यस्य त्वज्ञानाद्रागादिदोषतो वा कर्मणि प्रदत्तस्य 
यज्ञेन दानेन तपसा वा विशुद्धसत्त्वस्य ज्ञानमुत्पन्नं परमा- 
थेतत्त्वविषयमेकमेवेदं सर्व ब्रह्माकते चेति, तस्य कर्माणि 
*  कमेप्रयोजने च निटत्तेडपि लोकसंग्रहार्थ यत्नपूर्व यथा. . 
अटत्तस्तथेव कमोणि परटत्तस्य यत्मटत्तिरूपं हृद्यते न. 
तत्कर्म येन बुद्धेः समुचयः स्यात्‌ । म 
आतां ज्या एखाद्या पुरुषाने आपल्या स्वतःच्या अज्ञानामुळे 
अगर कामक्रोधादि विकारांस वश झाल्यामुळें श्रौतस्मार्त कर्मे कर- 
ण्यास आरंम केला, व पुढें यज्ञाच्या, *दानाच्या किंवा 
मध्योनें ज्याची चित्तवृत्ति शुड झाली ( अंत:करणांतीळ 
मळ नाहींसा होऊन सदहस्तूच्या, ब्रह्माच्या ज्ञानाची 
व_' हेंसवे एकच ब्रह्म आहे आणि तें कमशून्य आ 
खरें ज्ञान ज्यास झालें, त्या पुरुषाला ब्रह्मज्ञान झाल्य 









शश श्रींमकगवद्दींतो 
ण्याचे जरी कारण उरलें नाहीं व जरी त्यांची क्मफलाशा नष्ट 
झाली ( फलाच्या आशेने आपण सामान्य पुरुष कमे करितों हणून 
'फलाशेस कमेप्रवतक असे हटले आहे. ) तरी लोककल्याणासाठी 
तो पुरुष कम करित राहील. पूर्वी-आस्थापूवक-जसें हो सर्वे कर्म 
यंथासांग कारेत असे, तसेंच ज्ञान झाल्यावरही त्यानें कमे पाळू 
'ठविल्यांमुळें तो कमेमागौत आहे असें जरी दिसतें, तथापि त्याच्या 
ह्या कमौला तुह्मी ह्मणतां त्या अथीर्ने कमे ह्मणतां येत नाहीं.-तुह्मी 
कम करितां ते पुढें चांगली गति मिळावी ह्मणून करितां; अशा आ- 
"ेनेज्ञानी पुरुष कर्म करित नाहीं.-ह्णून ह्या ज्ञानी पुरुषामध्ये ज्ञान 
आणि कर्भत्यांचा समुचय दिसला, तथापि वर जो आह्मी सिद्धांत 
केला आहे त्यास बाघ येत नाहीं. कारण येथें या पुरुषाचे कमे फ- 
"र ज्ञज्ञान्तक्त आहे. 
यथा भगवतो वासुदेवस्य क्षात्रकर्मंचेष्टित॑ न ज्ञानेन 
समुच्चीयते पुरुषार्थसिद्धये तद्वत्तत्फलाभिसंध्यहंकारा भा- 
वस्य तुल्यत्वाद्रिदुषः । तत्त्वविततु नाहं करोमीति मन्यते 
न च तत्फलमभिसंधत्ते । यथा च स्वर्गादिकामार्थिनोःभ्रि- 
होत्रादिकामसाधनानुष्ठानाया55हिताग्नेः काम्य एवाभि- 
होत्रादौ भटत्तस्य सामिळृते विनष्टे$पि कामे तदेवाभ्रिहो- 
आद्यनुतिष्टतो5$पि न तत्काम्यमग्रिहोत्रादि भवति । 
मगवान्‌ वासुदेवानें युद्धकम केलें तरी पुरुषार्थसिद्धीसाठी ( धर्म, 
अर्थ, काम आणि मोक्ष हे चार पुरुषाथे आहेत. जन्मास 
येऊन हे चारही पुरुषार्थ साध्य झाले तर मनुष्याच्या जन्माचे सार्थ- 
क्य होतें. ह्मणून “ पुरुषार्थसिद्धीसाठीं ' असें हटले. ) भगवंतांनी 
ज्ञानाचा आणि कमीचा समुच्चय केला असें ज्याप्रमाणें होत नाहीं, 
कारण पड्गुणेश्वर्यसंपन्न भगवंताला कर्म करण्याची जरूरी नाहीं; 
त्याचप्रमाणे फलाविषयीं ज्याचा अभिलाष नष्ट झाला व॑ त्याबरो- 
बरंच अहंकार नष्ट झाला, त्या विठ्ान्‌ पुरुषाने ज्ञान आणि कमे 
यांचा समुच्चय केला असेही ह्मणतां येणार नाहीं. तत्त्ववेत्ता जो 
आहि/-ज्यास्र ज्ञान झाल्यामुळें खरें काय आहे हें समजलें आहे, 





का 


तो ' मी कांहीं करीत नाहीं ? असें मानतो व फलाची 
सोडून देतो. याचप्रमाणें आपल्यास स्वग॑ प्राप्त व्हावा या 
एखाद्याने अंग्नीची प्रतिष्ठापना करून स्वगेप्राप्तीसाठीं चज घे- 
तळे आणि हेच काम्य ( स्वगे मिळावा या इच्छेने आत 
कम करित असतां व अर्धेअधिक ते कर्म झाल्यावर त्याची 
प्राप्तीची इच्छाच नष्ट झाठी तरीही त्याने अभ्िहोत्राचें वंगेरे अनुष्ठान 
पुढें तसेंच चालूं ठेविलें ह्मणून त्याचें तें क्म काम्य आहे असें आ- 
,»-पणांस ह्मणतां येत नाहीं. तसेंच तत्त्ववेत्त्याचें आहे.-सारांश ज्ञानी 
पुरुषाला कम करण्याची जरूरी नाहीं. परंतु त्यानेही जर कर्म नि-... 
ष्कामबुद्धीने केळेंच तर तें कर्म त्याच्या 'पुरुषार्थसिदधीच्या ह्मणजे । 
मोक्षाच्या आड येत नाहीं.-- 
तथा च दर्शयति भगवान्‌ * कुर्वन्षपि ) ' न केस 
न लिप्यते, ? इति तत्र तत्र । यच्च ' पूर्वैः पूर्वतरं छ- 
तंम्रू ' ' कमणेव हि संसिद्धिमास्थिता जनकादयः शते 
तत्तु भरविभज्य विज्ञेयम्‌ । तत्कथम्‌ , यादि तावत्पूर्वे जन- 
कादयस्तत्त्वविदो$पि परट्टत्तकर्माणः स्युस्ते लोकसंग्रहार्थ 
* गुणा गुणेषु वर्तन्ते ' इति ज्ञानेनेव संसिड्धिमास्थिताः, 
कमेसंन्यासे प्राप्ते$पि कमेणा सहेव संसिद्धिमास्यिता न 
कमेसंन्यासं कृतवन्त इत्येषो्थेः । 
आह्ली ह्मणतों याला आधार मगवंतांची हॉ वॉकयेंच पहा:- 
“ करित असतांही ' ' करित नाहीं व॒ बद्ध होत नाहीं ? ( अ० ५ 
शोक १० ) आणखीही पुष्कळ वाक्ये योग्यस्थळीं दाखवितां, ये- 
तील. आतां * ज्याप्रमाणें पुर्वीच्या लोकांनीं करम केलें तसेंच तूं कर ? 
(अ० ४ छो» १५ ) * जनकादिक राजे मोक्षाची अगर आुद्ध 
स्वरूपाच्या ज्ञानाची सिद्धि कमोनेथे करिते झाले” (अ० ३ 
अहो» १५ ) इत्यादि जीं वाक्ये आहेत, त्यांचा पुढील 
अर्थ करून ती समजून घ्यावीत. हा विभाग कसा करावयाचा तें 
सांगतों. पुवेकाळिक जनकादि रांजे ब्रह्मज्ञानी होते असें न री 
ह्ज्ञानी असूनही जर ते कमोला प्रवृत्त झाले असतीळु तर : 


शदे श्रीमज्ञगवद्वीता. 
ज्ञानेंद्रिये जीं आहेत तींच आपआपल्या विषयांकडे वळतात? (डोळा 
हे ज्ञानेंद्रिय पदाथ पाहण्याचे काम सहज करीत आहे, आत्म्याचा 
त्यांत कांहीं संबंध नाहीं, ह्मणजे आत्म्याला ह्या इंद्रियाच्या पाह- 
ण्याशीं अगर पाहिलेल्या पदार्थाशीं'तात्तविक दृष्टीनें कांहीं एक क- 
तेन्य नाहीं. ) असे समजून व केवळ लोककल्याणासाठी ( लोक्कांस 
आपआपल्या धमोप्रमाणे चालण्याला उत्तेजन देण्यासाठीं ) आप- 
ल्यास कर्म केलें पाहिजे असें ध्यानांत ठेवून राहिले.-इंद्रियांचा वि- 
षयाशीं संबंघ घडन कर्म घडतें तें मिथ्या आहे, सदस्तूचा (ब्रह्माचा)-- 
«त्यांत संबंध नाहीं, असं ज्ञान त्यांस प्राप्त झालें हणूनच ते मो- 
क्षपदाला ,गेळे, अथवा पृ्णत्वाला पावले.-कर्माचा संन्यास कराबया- 
'ची वेळ प्राप्त झाली असतांही निष्काम कम करून ते मोक्षपदाला 
स्वदळे,कूमीचा त्याग त्यांनीं केला नाहीं इतकाच याचा अर्थ आहे. 
-सारांश, मोक्षपद प्राप्त करून घेण्याला कमोची ह्या ज्ञानी पुरुषांना 
आवश्यकता नसतांनाही त्यांनीं कमे केलें श्‍तकाच अर्थ आहे.-- 
अथ न ते तत्त्वाविद ईश्वरसमपितेन कर्मणा साधनभू- 
तेन संसिद्धि सत्त्वुद्धि ज्ञानोत्पत्तिलक्षणां वा संसिद्धि- 
मास्थिता जनकादय इाते व्याख्येयम्‌ । 
आतां ते ब्रह्मज्ञानी नव्हते असे समजलें तर या जनकादि रा- 
जानी जीं श्रृतिस्सृतींनी सांगितलेली कर्म केलीं तीं ईश्वराचे ठायीं 
समर्पण केल्यामुळें व ह्या ईश्वरार्पेत कर्माच्या साधनार्ने, त्यांस सं- 
सिहि, ह्मणजे चित्तशुद्धिददारा ब्रह्मज्ञान उत्पन्न करणारी सिडि, प्राप्त 
झाली असा अर्थ करावा.-तात्पर्य हेः-जनकादिक ज्ञानी असतील 
तर त्यांचें कर्म लोकांसाठी होतें व निष्काम होतें असे आपण सम- 
जावें; ते ज्ञानी नसतील तर त्यांनीं सव कर्म ईश्वरास समपैण करून 
अंत:करणशुहिदवारा :करणशुडिदारा ब्रह्मज्ञान मिळविळें असें आपण समजावें. ए- 
बंच मोक्ष मिळवावयाला कमीची गरज नाहीं व ह्मणून ज्ञान व 
कमे यांचा समुच्चय होणें अशक्‍य आहे असा सिद्धांत ठरला.. 
एतमेवार्थ वक्ष्यति भगवान्संत्त्वशुदधये कमे कुर्वन्तीति । 
* स्वकर्मणा तमभ्यर्च्य सिद्धि विन्देति मानवः ! इत्युः 
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क्त्वा सिद्धि माप्तस्य च पुनज्ञाननिष्ठां वश्ष्यति * सिद्धि 
आप्तो यथ्पय ब्रह्म  इत्यादिना । । 
“योगीलोक चित्तशुद्धीसाठीं कफकरितात? (अ. की: 
सांगितलेला दुसरा अथे भगवान्‌ सांगतातः ' आपण 
परमेश्वराचे मन्नन करून नंतर केलेलीं कर्मे परमेश्वरास समपेण करून 
ज्ञान प्राप्त होण्यास योग्य अशी सिद्धि मिळवितात.? (ज्ञान मिळविण्यास 
ते योग्य होतात. अ० १८ डोक ४६ ), असें सांगून पुनः 'ही 
"सिद्धि प्राप्त झालेल्या मनुष्यानें ज्ञान मिळवावे. (अ० ९ ८कोक ५०) 
हें मगुवंतांचेंच प्रतिपादन आहे.--यावरून सिद्धि प्राप्त झाळेल्या- 
* मनुष्यास ज्ञाननिष्ठा ( ब्रह्मचिंतन ) अवश्य आहे असें मभेर्वैतांनींच 
सांगितलें आहे.---तात्पर्य संसिद्धि याचा, एकंदरीने जनकादिकां-_ 
च्या कर्माचा व संसिद्धीचा बरोबर अर्थ झाला; हाच अर्व आहे, 
दुसरा नाहीं असें सहजच सिद्ध झाले.-- 
तस्माद्रीतासु केवलादेव तत्तज्ञानान्मोक्षभापिने कमे- 
समुच्चितादिति निश्चितोष्थेः । यथा चायमर्थस्तथा प्रकर- 
णशो विभज्य तत्र तत्र दर्शयिष्यामः । 
वरील विवेचनावरून या गीताशास्त्रांत सांगितलेल्या सिद्धांतांचा 
असा निश्चित अर्थ ( सिद्धांत ) झाला आहे कीं, मतुष्यास मोक्ष 
*मिळविणें आहे तो केवळ तत्त्वज्ञानानेच ( ब्रह्मज्ञानानेच ) मिळाव- 
याचा आहे; ज्ञान आणि कमे यांच्या समुच्चयाने तो मिळणे अ- 
शक्‍य आहे, हें ठरलें. असो; आह्मी ठरविलेला हा अर्थ खरा आहे हँ. 
निरनिराळ्या प्रकरणांमध्यें जेथें जेथें प्रसंग येईल तेथें तेये सिद्ध क- | 
रूनही दाखवू. ज्र 
* येथें आचार्यांची विशेष प्रस्तावना संपली. आतां आचाय मुख्य | 
विषयाकडे वळतात. 


तत्रैव र मववचेतरो बहा क्सा री महाति शोकसागरे 
नस्यान्यत्रा पसन्वलज्यानार नसतच 
वतारयज्ञाह--. 







शट श्रीमज्वगवडीता. 


अज्ीनाला घमोच्या (कतेव्याच्या) संबंधानें भ्रांति पडली आहे व 
शोकसागरांत तो निमग्न झाला ( बुडाला ) आहे असें पाहून त्याचें 
कल्याण व्हावे व त्याचा उद्धार व्हावा अशी इच्छा धारण करणा" 
ब्या-अनुकंपी-मगवंतांनीं पाहिलें की, आत्मज्ञानाचा उपदेश के- 
ल्याशिवाय त्या दीन व शोकमोहग्रस्त अजुनाचा उद्धार होणें 'राक्‍य 
नाहीं; ह्मणून त्यांनीं आत्मज्ञानाचा अवतार करण्यासाठीं अर्जुनाला 


औभगवानुवाच-- 


अशोच्यानन्वशोचस्तं प्रज्ञावादांश्र भासे ॥ 


गतांसूनगतासंंश्र नाठुशोचन्ति पण्डिता॥११॥ 
1४४०४० “भगवान्‌ हणाठे:-- 
स्व॑ ( तू.) अशोच्यान्‌ ( शोक करण्यास योग्य नाहींत अशां- 
विषयीं ) अन्वशोचः ( शोक करिता झाला आहेस ) च ( आणि ) 
भरज्ञावादान्‌ ( शहाण्या माणसांची वचने ) भाषसे ( म्हणतो आ- 
हेस, सांगतो आहेस. ) पण्डिताः ( शहाणे लोक, तत्त्वज्ञानी ) ग- 
तासून ( गेळे आहेत प्राण ज्यांचे अशांविषयी ) च ( आणि ) 
अगतासून्‌ ( गेठे नाहींत प्राण ज्यांचे अशांविषयीं, जिवंत माणसां- 
विषयीं ) अनुशोचन्ति न ( शोक करीत नाहींत. )--ज्यांविषयीं 
शोक करणें उचित नाहीं, अशांविषयीं शोक करून पुनः शहाणपणा- 
च्या व नीतीच्या गोष्टी सांगत आहेस ! अरे ! पंडित असतात 
त्ते मेळेल्या माणसांबद्दऴ किंवा जिवंत माशसांबद्दऴ कधीं रडत बसळेळे 
पांहिळे नाहीत.--- 
झांकरभाष्य.--अशोच्यानित्यादि । न शोच्या अशो- 
च्या : सरदूडृत्तत्वात्परमार्थरूपेण च नित्य- * 
स्वात, तानशोच्यानन्वशोचो5नुश्योचितवानासि ते ज्रिय- 
_ न्ते मश्निमित्तमहं तेर्विनाभूतः कि करिष्यामि राज्यस- 
'खादिनेति । त्वं प्रज्ञावतां बुंडिमतां वादांश्व वचनानि च 
भ्रापसे । तदेतन्मोळ्यं पाण्डित्यं च विरुद्धमात्माने दर्श- 





यस्युन्मत्त इवेत्यमिम्रायः । यस्माद्वतासून्गतप्ाणान्मृता- 
नगतासूनग्रतंभाणाज्ञीवतश्र नानुशोचन्ति पण्डिता आत्म- 
ज्ञा! पण्डा55त्मविषया वुद्धिग्रेषां ते हि पाण्डिताः “पा- 
िडित्ये निर्विद्य ” इति थरुतेः । परमार्थतस्तु नित्यानशो- 
'च्याननुशोचस्यतो मूढो$सीत्यमिमायः ॥ ११ ॥ 


भाष्याथः--मीप्मद्रोणादे जे आहेत त्यांच्याविषयी शोक कर- 
श्यारचे कारण नाहीं. कारण त्यांचें आजपर्यंतचे आचरण वेद॒- 
शास्त्रोक्त आहे व यांच्याविरुद्ध एक ब्रसुद्धां काढिता यावयाचा 
नाहीं. दुसरें कारण असें की परमायेदृष्टीनें पाहिलें असतं ९ आ- 
(_. त्मानात्माविचार करून पाहिलें असतां ) ते नित्यच आहेत.-हे॑ 
कसें तें बाराव्या छोकांत स्पष्ट होईल.-एतावता आचरण्ण्रे- सुद्ध 
: असल्यामुळें व परमाथेदष्टीने ते अमर असल्यामुळें युरिया अ षयीं शोक 
। करणें तुला शोभत नाहीं. पण अशांविषयीं तूं शोक कीं 
ह “ते माझ्यासाठी ( माझ्या हातून ) मरतील, त्यांच्याशिवाय मी रा- 
 ज्यादिक सुखें कशी मागु  ' शिवाय बुद्धिमान लोकांप्रमाणे लांब 
लांब नीतीच्या गोष्टीही सांगतो आहेस ( पहा अ० ९ छो० ३६ 
(ते ४५ ). सारांश येणेप्रमाणे तूं मूखपणा आणि त्याच्याच विरुद्ध 
- असणारा शहाणपणा एकाच वेळीं आपल्यामध्ये दाखवितो आहेस. 
४ एकदम ठहाण्यासारखें व वेड्यासारखे बोलतो आहेस. ) याव- 
. रून उन्मत्तासारखी ( वेड्यासारखी ) तुझी वृत्ति झाली आहे हेच 
खरें. . कारण पंडित आाणेक्ञात्याचा त्म्याविषयीं ज्यांना पूर्ण ज्ञान झालें 
आहे ते लोक मेलेल्यांचा जिवेत लोकांचा शोक करीत नार 
. बृहदारण्यकामध्ये ( पहा ५1५)१ ) ' पण्डा ह्मणजे आत्मज्ञा- 





बुद्धि. ही ज्यांस आहे ते पंडित होत.' असा पंडित 
आहे तो माझेच ह्मणणें समथन कोरेतो. खरोखरच प 
न्त्यि ने मागे ज्यांना जन्ममरण वगेरे 


रि श्रीमद्धंगवद्ीता. 

'रामातुज--गतासून-देहान ( ज्यांत प्राण नाहीं किंवा आत्मा 
नाही असे, देहांविषयी व ) अगतासून आत्मनः, ( आत्म्याविष- 
यीं ) असा अथ करून पुढ “ आत्मा हि न जन्माधीनसद्भावो 
न मरणाधीनाविनाशश्र तस्य जन्ममरणयोरभावात्‌ ?--आत्मा 
हा जन्म घेऊन उत्पन्न होणारा, किंवा मरण पावून विनाश पावणारा 
नाहीं, कारण त्याला जन्ममरण दोन्ही नाहींत, तो नित्य आहे ह्मणून 
त्याविषयी शोक करण्याचें कारण नाहीं अर्से ह्मणतात. तसेंच * दे- 
हस्त्वचेतनः परिणामस्वभावस्तस्योत्पत्तिविनाशयोगः स्वार्भा- 
विक इति सो$पि न शोकस्थानमित्यभिमायः"-_देह हा अचेतन 
९ जड » असून तो विकारवश ( बदलणारा ) असतो ह्मणून उत्प- 
त्तिविनाश ( जन्ममरण ) हे त्याला सहजच आहेत. यास्तव देहावि- 
ब्योही"शोक करण्याचें कारण नाहीं असा अर्थ आहे असें ह्मणतात. 

मध्वमताजुसारी सत्त्यानंद स्वामी--प्रज्ञावादान्केवलं स्वम- 
नीषोत्यवादानू-( केवळ आपल्या मनामधूनच उत्पन्न झालेलें तकोडं- 
बर असा अथे करितात. ॥ १९॥ 

शांकरभाष्य-- 

कुंतस्तेऔशोच्या यतो नित्याः, कथं!-- 

न लेवाहं जाठु ना%सं न त्वं नेमे जनाधिपाः॥. 
न चेव न भविष्यामः सर्वे वयमतःपरम्‌ ॥ १२॥ 

झुदान्वयार्थः-- 

अहे ( मी) तु एव जातु ( कधी देखी.) न आसंन (न 
होतों असें नाहीं, नव्हतां असं नाहीं ) त्वं (तूही व) इमे जनाबिपा: 
६ हे राजे ) न ( नव्हतां अंसे नाहीं )-आपण सगळे पूर्वी कधीं न- 
व्हतो असे नाहीं, हणजे आपण अनादि आहोंत.-सर्वे वर्य ( आपण 
सगळे ) अतःपरं न भविष्यामः न चेव ( पुढें असणार नाहीं अः 
संही व्हावयाचे नाहीं.-तात्पर्य-पुढेही सवक!ऴ जिवंत राहूं ह्मणजे 
आप्रण सवे अनंत आहोंत.-अनादिव अनंत असे आपण सवे आहोंत. 


अध्याय २ रा. ५१ 

न त्वेव जातु कदाचिदहं ना55सं किंत्वासमेवातीतेषु 

_. देहोत्पत्तित्रिनाशेषु नित्य एवाहमासमित्यभिप्रायः। तथा 

न सं नासीः किंत्वासीरेव । तथा नेमे जनाधिपा ना$5- 

सम्कित्वासन्ञेव । तथा न चैव न भविष्यामः किंतु भवि- 

ष्याम एव"सर्वे वयमतो5स्मादेहविनाशात्परमुत्तरकाळेडपि 

ब्रिष्वापे कालेपु नित्या आत्मस्वस्पेणेत्यर्थः । देह- 

* “भेदानुट॒त्त्या बहुवचनं ना55त्मभेदाभिमायेण ॥ १२ ॥ 
भाष्यार्थः--ते शोकास्पद कां नाहींत! नित्य आहेत ह्मणून, क- 

,शावरून नित्य आहेत !-प्रत्यक्ष भगवान्‌ सांगतात:-मी करही, नव्ह- 

* तां असें कधींच झालें नाहीं, ह्मणजे मी नेहमींच होतों.-माझ्या पू- 
बरंच्या शरीरांचा जरी उत्पत्तिविनाश झाला तथापि, ह्मणजे मळा अर 
नेक शरीरें आलीं व गेलीं तरी, मी नित्य असल्यामुळें नेहमींच अ- 
सता झालों हा आमेप्राय.-तसेंच तूं नव्हतास किंवा हे राजे नव्हते 
असे कर्धीच झालें नाहीं.-हमणजे सगळे तुझ्ीही अनादि काळापासून 
आहांतच.-ह्याचप्रमाणें आपण पुढें कधीं नाहींसे होऊं असेंही व्हा- 
वयाचें नाहीं.- ह्मणजे पुढेही सवेकाळ आपण असूंच. ह्या देहाचा 
नाश झाल्यावर पुढें सुद्धां आपण असूं. सारांश, भूतमविष्यवतेमान 
ह्या तिन्ही काळांमध्यें आपण आत्मस्वरूपानें सर्वकाळ नित्य ( अ- 
विनाशी असे ) राहूं-आचाये ह्मणतात.--येथें बहुवचनी सवे आ- 
पण असें जें ह्टलें आहे तें देह पुष्कळ ह्मणून अनेकवचन परमेश्व- 
श्वरांनी योजिलें आहे; आत्मूहनिरनिराळे आहेत अशा मावानें यो- 
जिले नाहीं. ॥ १२॥ या 

रामानुजांनीं ह्या शेवटच्या वाक्यावर पुष्कळ कळ. 

“केली आहे. ते. हमणतात:-' सर्वेश्वर भगवान श्रीकृष्ण याने. र 
आत्मा व इतरांचे जीवात्मे यांच्यामध्ये *जो फरक केला आहे तो 
पारमार्थिक ह्मणजे खरा आहे. कारण ( १) अज्ञानाने वेडा झाले- 
ल्या अर्जुनास ह भजाण सश उपदेश करण्याचे वेळीं * मी, तूं, 
हे सगळे? असा मेद करून हे बरोबर जुळत नाहीं. कारण 
अशा वेळी परमेश्वराने खोट मेदामेद निमोण केला नसता, पण मेद | 





द्र श्रीमद्धगवद्रीता. 


केला आहे यावरून परमात्मा आणि जीवात्मा यांमध्यें नित्य मेद आहे, 
असें सिड हातें. श्रुतिही अशीच आहेः नित्यो 'नित्यानां चेतनग्रे- 
तनानामेको बहना यो विदधाति कामान? (पुष्कळ असे जे नित्य 
जीवात्मे आहेत त्या सवीच्या इच्छा, एक व नित्य असा परमात्मा पूणे 
करितो.) (२ ) सर्वज्ञ भगवंताने हा भेद अज्ञानाहा वश होऊन 
केला असेल असेंही संभवत नाहीं. (२) ह्या ' मिथ्या ? उपदेशार्ने 
अजुनाच्या मनांत मलताच सिद्धांत शेरणें संभवनीय आहे. याप्र* 
मार्णंच आणखी चारपांच कारणें देऊन परमात्मा व जीवात्मा ' है 
मिन्न आहेत असें सिद्ध केलें आहे ॥ १२॥ 
* तत्र कथामिव नित्य आत्मेति दृष्टान्तमाह-- 
, आत्मा नित्य कसा तें एका दृष्टांताने सांगतात.--- 


देहिनोःस्मिन्यथा देहे कोमारं योवनं जरा ॥ 
तथा देहान्तरमापि्ीर्स्तत्र न सुह्यति ॥१३॥ 


पदान्वयार्थेः-- 
देहिनः ( ज्याळा देह आहे अशा आत्म्याच्या ) अस्मिन्‌ (ह्या) 

देहे ( देहामध्यें ) कोमारे ( वाढपण ) योवनं ( तरुणपण ) जरा 

( ह्यातारपण ) यथा ( ज्याप्रमाणे )-असतात-तथा (त्याप्रमाणेच ) 

देहान्तरभ्राम्िः (-आत्म्याहा-निरानेराळ्या देहाची प्राति-होते-)* 

तत्र ( तेथं-अस झाढें हणून-) धीरः ( शहाणा माणूस ) न मुद्यति 

€ मोह पावत नाहीं. ) 
2: _ देहिनइति । देहो5स्यास्तौते देही तस्य देहिनो' 
देहवदात्मनो5स्मिन्वतैमाने देहे यथा येन भकारेण कौ- 
मार कुमारभावो बाल्यावस्था योवनं यूनो भावो 
मध्यमावस्था' जरा वयोहानिर्जीणावस्थेत्येतास्तिस्रो5व-- 
स्था अन्योन्यविलक्षणास्तासां प्रथमावस्थानाशे न 
नाशो द्वितीयावस्थोपजनेने नन “गोवा कि 

. तह्मेविकियस्येव द्वितीय दश 


अध्याय २ रा. क्ह्ता 


यथा, तथा तद्रदेव देहादन्यो देहान्तरं तस्य भाशिर्देहान्तर- . । 

आपतिरविक्रियस्येवा55त्मन इत्यर्थः । धीरो धीमांस्तत्रैव॑ 

सति न मुद्यति न मोहमापद्यते ॥ १३ ॥ 

माष्याथे:-- 

ज्याला देह आहे तो देही; असा देह असणारा देही जो आ- 
त्मा, त्याला या चाळू ( प्रत ) देहामध्येंच ज्याप्रमाणे कुमारमाव 
( ब्राळपण ) यौवन ( मध्यावस्था, तारुण्य ) जरा ( शक्तीची ह्याने 
होऊन आलेला ह्यातारपणा ) अशा तीन निरनिराळ्या व एकाहून 
एक अत्यंत मिन्न अशा अवस्था प्राप्त होतात. त्यांत बाळपुणु ह्- 
*णजे पहिली अवस्था, संपते तेव्हां आत्म्याचा नाश होत नाही व 
दुसऱ्या ह्मणजे मध्यावस्थेचा जन्म झाला हणून आत्म्याचा _नवीद- > 
जन्म होतो असेंही नाहीं. तर आपल्यास काय दिसतें १. आपणांस 
असें स्पष्ट दिसतें कीं आत्म्याला जें दुसरें व तिसरें अवस्थांतर 
प्राप्त होतेसें दिसतें ( वास्तविक तीं देहालाच प्राप्त. होतात, पण 
आत्मा तोच आहे अशी आपली खातरी असते. ) तयांत तो आत्मा 
ज्याप्रमाणें अविक्रिय ( विकार अगर फेरबदल न झालेला असा ) 
राहतो, त्याचप्रमाणे दुसराही देह आत्म्यास प्राप्त झाला तरी तो 
आत्मा अविक्रियच राहिला पाहिजे; अथवा अविक्रिय आत्म्यालाच 
त्री अन्यदेहाची प्राप्ति झाली पाहिजे असा अथ होय. असें झाले 
असतें ( अन्य देह प्राप्त झाला असतां ) बुद्धिमान मनुष्य मोह 
'पावत नाहीं.-खरेंच आहे. मुख्य वस्तु आत्मा आहे. तो आ- 
त्मा. जशाचातसाच राहतो असेड्समजल्यावर शहाणा मनुष्य क्षणभंगुर... 
'देहासाठीं कशाला शोक करील १-॥ १९३ | 


रामानुज यावरून असा सिद्धांत काढतातः-आत्मा नित्य आहे, * 
तथापि ' पूरवैजन्मांतील कमोकमाच्या संचयानें त्यास, देहबंध झालेला 
असतो; तो सुटावा यासाठीं आपआपल्या वणोश्रमास युक्त अगर 
उचित असें शास्त्रोक्त कम निष्कामबुद्धीने करावें व 111 शास्त्रोक्त 

.कर्म करित असतां आं सुखदुःख्र प्राप्त होतील तीं क 
अगर देहपात होईपर्यंत मुकाव्यानें सहन करावी.- 





षड श्रीमद्वगवद्रीता. 


मागे सांगत आहेत व गीतेचा उद्देशही तसाच आहे अशी ज्यांची 
खातरी आहे, त्यांस हें ज्ञानशून्य कर्माचे ह्मणणें ,कबूल होणार 
नाहीं हें उघडच आहे.-- , 
मधुसरदनी टीकेंत-' देहमात्रं चैतन्यविशिष्टमात्मा ' ( देहाच्या 
आकाराचा व ज्ञानयुक्त असें आत्म्याचे लक्षण आहे) असें ह्मणणारे 
छौकायतिक यांचें खंडन करून आत्मा हा विमु ( सर्वव्यापी ) 
आहे असें या छोकांत सिद्ध केलें आहे. सवेव्यापी असणें हणजेच 
नित्य असणें असा वेदांती लोकांचा सिद्धांत आहे.-आत्मा नाश 
पावत नाहीं हें सिद्ध करण्यास ते पुष्कळ प्रमाणें आणितात, त्यांतील 
एकच येथे सांगतों, तें हे. जन्म पावल्याबरोबर मूल स्तनपान करा- 
> उयास लागतें; त्याला कोणी शिकवीत नाहीं आणि दुग्धपान तर तें 
करिते” थावरून पु्वेदेहामध्यें खाण्यापिण्याची क्रिया करित अस- 
णारा आत्माच नवीन देहांत आला असला पाहिजे; ह्मणून तो जन्म 
पावत नाहीं व मंरत नाहीं. यावरूनच वेदांती आत्मा नित्य आहे, 
असें ठरवितात. - 


या प्रमाणासंबंधाने आठीकडील अनुमवजन्यप्रमाणशास्त्रानुयायी 
(अनुमवानें सिद्ध झालेल्या प्रमाणांच्या नियमान्वयें शोध करणारा तत्त्व- 
बत्ता ) इतकेंच ह्मणेल कीं मुलास खाण्यापिण्याची जी क्रिया कारितां 
येते ती शक्ति उदरामध्यें जन्म होतांनाच मातापितरांकडून मिळालेली 
असते. दोघांचेही हमणण्यांत खरा अंश हा आहे कीं पूर्वजन्मामुळें ही 
शक्ति आपल्यास प्राप्त होते. आतां पूर्वजन्म हणजे आत्म्याचा दे- 
<<हांतरांतील अनुभव अगर पूर्वजांचा अनुभव हा कायतो प्रश्न आहे. 
£ आत्मा वै पुत्र: ? ( पुत्र हा आपलाच आत्मा होय ) हा सिद्धांत 
* आत्म्याचे नित्यत्व व. बापापासून पुत्राकडे येण्याचे त्याचे आनुवंशि- 
कत्व (५7९१४) दाखवितो ! मूळच्या खऱ्या सिद्धांताचे हे आधु- 
निक स्पष्टीकरण होय.-दोहींमध्यें आत्माच नित्य आहे. पूर्वांचे ढोक 
पुबेकर्मोसह आत्मा प्रगट होतो,असें ह्मणत व हल्लीं, आनुवशिक सं- 
संस्कारासह ( आई बापांचे गुण घेऊून ) वंशजाचा आत्मा प्रकट 
होतो. असें हणतात; हाच कायतो मेद आहे. ॥ १३ ॥. 


अध्याय २ रा. ५ 


युद्षप्यात्मविनाशनिमित्तो मोहो न संभवति नित्य 

आत्मेति विजानतस्तंथा$पि शीतोष्णसुखदुःखम्राप्रिनि- 

मित्तो मोहे लौकिको इःयते/ सुखवियोगनिमित्तो दु:ख- 

संयोगनिमितश्र शोकं, इत्येतदुनस्य वचनमाशडक्या55ह- 

| आत्म्याचा नाश होईल असा “आत्मा नित्य आहे. असे 
,जाणणारास मोह (तारतम्याचा अभाव) उत्पन्न होणार नाहीं, तरी 
अंडी, ऊन, सुख दुःख प्राप्त झालें असतां मोह उत्पन्न होतो असे 
व्यवहारांत नेहमीं दिसतें. सुखाचा वियोग झाला ह्मणजे व दुःखाचा 
संयोग ( प्राप्ति ) झाठी ह्मणजे प्रत्येकाला शोक होतो असें, हौकि- 
कांत ( व्यवहारांत ) दिसते.-सारांशा आत्म्यासंबंधानें नाहीं तरी 
इतर कारणांनीं शोक हा मनुष्याचे पाठीमागें लागलाच आहे.व मी- । 
ष्मादिकांच्या समागमसुखाचा वियोग झाल्यामुळें शोक व॒ अघ- 
मैरूपी दु:खाची जोड होणार ह्मणून शोक होत आहे अशी अजून 
शंका घेईल ह्मणून हमणतात.- 


मात्रास्पर्शास्तु कोन्तेय शीतोष्णसुखदुःखदाः ॥ 
आगमापायिनो$नित्यास्तांस्तितिक्षस्व भारतर 


पदासह अन्वयार्थ-- 

* -कारण-कौन्तेय ( हे कुंतिपुत्रा! ) मात्रास्पर्शाः ( मात्रान्इंदरिये 
त्यांचे स्पर्श > विषयांशी जवळ येणे-इुंद्रियांच विषयांशी संयोग-) 
'शीतोष्णसुखदुःखदाः ( थंर्डचें, उष्णाचें, सुखाचे व दुःखाचे मान 
त्पक्न करणारे आहेत. ) तु ( खरोखर) आगमापायिनः (-ते- * 
रे व जाणारे आहेत. ) अनित्याः (-हझणून-क्षणमंगुर आहेत ). 

( अड्ञुना ! ) तन ( त्यांस ) तितिक्षस्व ( सहन कर. )>- । 
स शीतउष्णांचें अगर सुखटुःखांचे भान होतें ते विषयांचा 
शी संयोग होतो तेव्हां होते. हणजे एकादी सुंदर वस्तु डो- 
नें पाहिली किंवा सुंदर गाणे कानाने ऐकिले तर सुख होतें, वा- 
वस्तु पाहिली किंवा ऐकिली तुर दुःख होतें.-तात्त्पर्य, हे सुखदुःख. 
तें इंद्रियांस होतें. आत्म्यास होत नाही. चिल नाणी 




















षक श्रीमद्धगवद्वीता. 
चिरकाळ रहाणारी आहेत असेंही नाहीं. केव्हां येतात व केव्हां 
ज्ञातात ! तेव्हां केवळ इंद्रियांस मात्र स्प्शे करणारीं आणि तींही चि- 
रकाऴ स्पशे करणारी नव्हेत, अष्ट सुखडुःले आहेत, त्याबद्दळ शर 
हाण्या माणसाने शोक करूं नये. ज॑ येईल तें सहन करावें हाच 
तत्त्वज्ञांचा मार्ग आहे.- अ 
'शांकरभाष्य.-- 
मात्रास्पर्शा इति । मात्रा आभिमींयन्ते शब्दादय इति 
श्रोव्ादीनीन्द्रियाणि,मात्राणां स्प्ाःशब्दादिभिः संयोगा- " 
स्ते शीतोष्णसुखदुःखदाः शीतमुष्णं सुखं दुःखं च मयच्छं- 
तीति। अथवा स्पृ्यन्त इति स्पा विषया: शब्दादयः,मा- . 
आाश्र स्पा शीतोष्णसुखदुःखदाः शीतं कदाचित्सुखं क- 
दांचिडुःखं तथोष्णमप्यानियतरूपं, सुखदुःखे पुननियतरूपे 
यतो न व्यमिचरतो5तस्ताज्यां पृथक्शीतोष्णयोग्रेहणम्‌ । 
यस्मात्ते मात्रास्पश्रादय आगमापायिन आगमापायश्ीला- 
स्तस्मादनित्या अतस्ताञ्शीतोष्णादींस्तितिक्षस्व भसहस्व, 
तेषु हर्ष विषाद च मा का्पीरित्यर्थः ॥ १४ ॥ 
माष्याचा अर्थ-- भी 
ज्यांच्या योगानें आपण दाब्दांदि ( राब्द, स्प, रूप, रस, गंघ 
हे विषय ) मोजतो ( समजतो ) त्या मात्रा ह्मणजे इंद्रिये होत. यौ 
इंद्रियांचे विषयांशी ज संयोग होतात त्यांच्या योगाने आपल्यास अ- 
मुक थंड आहे, अमुक ऊन आहे, अमुक सुखकारक आहे, दुसरें 
दुःखकारक आहे असें भान होतें. किंवा स्पर्श यांचा अथे विषय 
( इंद्रियांनी जाणण्याचे पदार्थ ) असा करून इंद्रिये आणि 
* त्यांचे विषय आपल्यास सुखदु:ख वगैरे देतात असाही अर्थ करावा. 
आतां थंड पदाथीनें कधीं ( उन्हाळ्यांत ) सुख होतें, कधीं ( हिं- 
वाळ्यांत) दुःख होर्ते; उष्णाचाही असाच प्रकार आहे; सारांश, शीत 
आणि उष्ण यांपासून सुखच होईल किंवा दु:खच होईल अर्से, अ- 
कः न्न अगर दुःखरूपीं आहेत असें निश्चयाने सांगतां 
येवन “पण सुखदुःखांचें तसें नाहीं त्यांचें स्वरूप ठरलें आहे. 


ह्मणून शीत, उष्ण व सुखदु:ख हीं निरनिराळींच घ्यावी.-हा केवळ 
समास कसा सोडवावयाचा याचा प्रश्न आहे.-आतां, इंद्रिये आणि 
त्यांचे विषय वगेरे आतां आहेत, घूटकेनें नाहींत, आतां, नाहींत, 
घटकेनें येतील असे येणारे जाणारे आहेत, ह्मणजे ते चिरकाल राह- 
णारे नाहींत. ह्मणून शीतोष्णादिकांस सहन कर. शीतोष्ण किंवा सु- 
खदु:खें प्राप्त झालीं असतां हर्ष शोक करूं नकोस, हा अर्थ होय.॥१४॥ 

मधुसूदनीकार ' निलय जो तूं त्या त्वां अनित्याचा शोक करणे 
उचित नाहीं ? असें हणतात. 

ज्ञानेश्वरांची एकच ओंबी स्पष्टीकरणाथे देतो.-' देखे शब्दाची 
“ब्या्ति । निंदा आणि स्तुति । तेथ देपाेप. उपजती । श्रवर्णद्ारे ॥ 
आणखी एक-! ' हे विषय तरी कैसे । *रोहिणीचे जळ जैसें । काँ. 
ख्मींचा आमासे । मद्रजाती ॥ १४ ॥ 

शीतोष्णादीन्सहतः किं स्याविति शुणु- 
शीतोष्ण जो सहन करितो त्याचें काय होतें तें सांगतो, ऐक:- 


यं हि न व्यथयन्येते पुरुषं पुरुषपेम ॥ .. 
समदुःससुसं धीरं सोःश्वतत्वाय कल्पते ॥१५॥ 
प० अ० अर्थे.-- ज्ञ 
* पुरुष्षंभ ( हे पुरुषांमध्ये कपा, श्रेष्ठा ! अर्जुना!) 'समदुःख- 
सुखं ( सम ह्मणजे सारखीं आहेत दुःखसुखे ज्याळा * अशा, अयवा 
सुखदुःखे प्राप्त झाडी असतां ज्याला हर्ष शोक उत्पन्न होत 'नाहीत 
अशा ) यं ( ज्या ) धीरं ( धी हणजे बुद्धि आहे ज्याहा अशा बु- * 
द्विमान ) पुरुषं ( पुरुषाला ) एते ( शीतोष्णादि विषय ) न व्यथय- 
न्ति (व्यथा उत्पन्न करित नाहींत, बिकार उत्पन्न पा | 
( तो-पुरुष-) अस्रृतत्वाय (अमरत्व 'प्राप्त होण्यास ) करपते | 
(योग्य आहे. )-ज्याठा  शीतोष्णादि विषयांपासून । 
_बिकार उत्पन्न होत नाहींत, तोच धोर पुरुष 


























व आपणस. ढ 
7 ाकरभाष्य- ,- कू 
* यं हीति। यं हि पुरुषं समदुःखसुखं समे. दुःखसुखे 
" यस्य तं समदुःखसुखं सुख्टुःसभाप्तो हपेविषादरहित धीर 
._ धीमन्तं न व्यययन्ति न चालयन्ति नित्यास्मद्ेनादेते 
. यथोक्ताः शीतोष्णादयः स नित्यात्मद्शननिठ्ठो दंद्रसहि- 

:. ष्णुरमृतत्वायामृतभावाय मोक्षाय कल्पते समर्थो भवति ॥१५॥ 
झांकरमाष्यार्थ.- “० 
ज्या पुरुषाला सुखदुःखे सारखींच वाटतात अथवा सुखदुःखे 

प्राप्त«हार्ळी असतां हर्षे, खेद, आनंद, शोक उत्पन्न होत नाहींत, 
अशा ज्या बुद्धिमान्‌ पुरुषाला नेहमीं अविनाशी अशा ब्रह्ममुखाचा, 
स्वस्वर्पाचा समागम होत असल्यामुळें वर सांगितलेळे थंडी, ऊन 
* बमैरे विकार उत्पन्न 'करणारे विषय वश करित नाहींत.-सारांशा ने- 
हमी अविकारी स्वस्वरूपाच्या अनुमवाचा लाम होत असल्यामुळें 
जगांतील विषयांच्या योगाने ज्या बुद्धिमान्‌ , ज्ञानी मनुष्याला सुख- 
दुःखांपासून विकार उत्पन्न होत नाहींत,-तो पुरुष संदेव आत्मनिष्ठ 
आणि शीतोष्णाद्विकांस सहन करणारा असतो; ह्मणून जेथें मरणाचे 
अस्तित्व नाहीं अशी मोक्षपदवी प्राप्त होण्यालाही समर्थ होतो.- 
तात्पर्य, अशा आत्मनिष्ठ पुरुषाला मोक्ष मिळविण्याची योग्यता प्राप्त 
होते. * एतदभ्रूतमयमेतद्रह् ' (छांदोग्य ४।१५) अमृत ह्मणजे ब्रह्म 
अत्ता अथ ठरविण्यालाही आघार आहे.- कडी १५॥ 
मधुसूदनीकार-'पुरुष' शब्दाची “ पुरि शयानं' (पूर्ण- 
पणान पुरि, देहनामक नगरामध्ये, निजणारा म्हणजे सवे प 
पसरलेला ) अशी व्युत्पत्ति देऊन 'पुरुषः स्वयंज्योतिमेवतीति 
अते? ( पुरुष हा स्वयंप्रकाश हा अशी श्रुति सांगते. हा 
पुरुष शब्दावर व्याख्यान देतात. तसेंच “स वा अयं पुरुषः सर्वासु 
वरिधयो तेन किंच नानादत्तं नेतेन किंच नासंद्रतामिति श्रतेः? 
(सवे पुरीमध्यें शयन करणारा हा पुरुष होय, यांला कोणतीही गो- 
"ष्ट माहित नाहीं, ठाऊक नाहीं असें नाहीं असाही श्रुतीचा आवार 
. पुरुष शब्द एकवचनांत आहे; हणून लाचतवेगावे, 








का ाल्थण > लाच 


अनेक आत्मे आहेत असें हणणाऱ्या सांख्यमताचा त 
- केला हा गूढार्थ होय ! “धीर” शब्दाची न्याख्या पहा, 
मीरयतीति स धीरः, धीमेरकः,घीलाक्षी 5. 'प्ररणा क- 
रणारा,बुद्धीचा साक्षी ह्य ० धीर होय).मोक्षाचं लक्षण पहा:- 
* स्वस्वरूपभूतब्रह्मास्म्येक्यज्ञानेन सवेदुःखोपादानतदज्ञाननिद- 
₹्त्युपलाक्षितो निखिलद्वेतानप्रक्तस्वप्रकाशपरमानंदरूपः' ( आ- 
पल्या स्वस्वरूपाच्या अनुमवानें ब्रह्म आणि आत्मा एकच आहे अः 
सें ज्ञान झाल्यामुळें सवे अज्ञान आणि त्यापासून उत्पन्न होणाऱ्या 
दु:खांचा जेथें टय॒ होतो आणि दैतमावाचा विकार ' पु्णपणाने 
। नाहींसा झाल्यामुळें खस्वरूपज्ञानाच्या श्रेष्ठ आणि नित्य अश्या आ« 
नंदार्चे रूपच होऊन बसतो तो मोक्ष होय.) भ्र 
॥_ झंकरानन्द्‌ ' विषयम्रहणापासून बुद्धीला मार्गे वळविणारा, 
वृत्त करणारा तो धीर असें ह्मणतात. 
रामानुजाचार्य ह्मणतात: ॥ अवणंरोषास तवय 
तत्वसाधनतया स्ववणोचितं फलं 
( अपरिहाये दुःखाला सुखाप्रमा्णच मानून मोक्ष मिळविण्यासाठी 
आपआपल्या वणोश्रमास विहित असें फलाझा न ठेवतां युद्धादिक 
| कमे करणारा तो धीर पुरुष होय असें हणतात ! 
१ मध्वाचायांनीं 'पुरु ( ब्रह्म ) सरति ( जानाति) स पुरुषः? 
[ब्रह्म जाणतो तो पुरुष ) अशी व्युत्पत्ति दिठी 
॥_ वामन पंडित हमणतात:-देहींच उठला फोड । .तो खाजवितां 
गोड । खाजवितां उठती मोड । तिडिकांचे त्यांढाने ॥ ऐसें 


सुखी सुख । मोग दुःखीं दुःख । मानितो तों आणिक । कोटी 
उपजती ॥ फोडा खाजवूं हे असोशी । घैये घरून जो 1. । 








या न॒ देती तयासी । बरा होय ॥ ऐसा सुखदुःखीं सम 

साधकोत्तम । त्यास विषयेंद्रेयसमागम । न्यया न करी ॥ १' 

इतद्च शोकमोहावकृत्वा शोतोष्णादीसहनं युक्त, यस्मातू- ..... 
या शिवाय आपल्या मनांतून, शोक आणि मोह ळा, 

शौतोष्ण सहन करणें तुला योग्य आहे; कारण:-- 





क 


3 औमदज्गवद्रीता. 


नासतो. विद्यते भावो नाभावो विद्यते सतः॥ 
उभयोरपि 


इशेअ्तस्वनयोस्तत्त्वदरिमिः॥१९॥ 

प० अ० अर्थ-- 
असतः (जे मिथ्या आहे त्याढ़ा, देहासारखें किंवा सुखदुःखा- 
सारखें इृश्य आहे त्याठा ) भावः ( असणेपणा, संत्ता, अस्तित्व ) 
न विद्यते ( असत नाहीं ) सतः ( जें खर आहे त्याढा, आल्म्याढा 
किंबा बह्माळा ) अभावः ( नाहीपणा, नास्तित्व ) न विद्यते ( अ« 
सत नाहीं )-सारांश, दृश्याला अस्तित्व नाहीं आणि सद्रस्तूळा नाश 
नाही.”लत्त्वदाशाभिः ( सत्यच पाहणारे ब्रह्मज्ञान्यांना ) अनयो$ 

उभयोः आपि ( या दोहोंचाही ) अन्तः ( सत्यसिद्धांत ) हृष्टः, * 
* ( पाहिळ्य आहे. ).-तात्पये हें की, ब्रह्मनिष्ठ पंडितांनी या द्याचा 
आणि स॒द्वस्तूचा पका शोध करून कायमचा सिद्धांत काढिळा. आहे 
कीं हृद्य स॒त्य ( नित्य ) नाही आगि सद्दस्तु असत्य ( नाशवंत ) 


शांकरभाष्य:-- 
नासत इति । नासतो$विद्यमानस्य शीतोष्णादेः 
संकारणस्य न विद्यते नास्ति भावो भवनमस्तिता । न 
धि शोबोरनादि सकारणं प्रमाणैनिरूप्यमाणे वस्तु सं- 
] । र 


माण्याथे-- 

शीत आणि उष्ण इत्यादि जीं कार्य आहेत म्हणजे ज्यांची उ- 
त्पत्ति कारणापासून झाठी असे जे सवे दश्यपदार्थ त्यांना व त्यांच्या 
कारणांना कायमचें अस्तित्व नाहीं.-हें कर्से त्याचा निकाल आचार्य 
आतांच (६९ व्या पृष्ठांत) करतील:--कारण, ज्याला ज्याला हाणून 
कारण आहे ते ते से का्येरूपी दृश्य पदाथ व त्यांचें स्वरूप हीं 
दोन्ही ( प्रत्यक्ष, अनुमोन, उपमान, शब्द, ह्या ) प्रमाणांनी पाहू 
गेल्यास-तीं सवे-नाहींत असाच सिद्धांत ठरतो! किंवा हे सवे ड- 
श्यपदार्थ प्रमाणांनीं सिद होणारे आहेत; म्हणून त्यांचें अस्तित्व 
संभवत नाई ! 


अध्याय २ राः क्क 
बिकारो हि सः विकारश्व व्यभिचरति, यथा घटादि* 
संस्थानं चश्षुपा निरूप्यमाणं मृद्र्यतिरेकेणानुपलवब्येरसत्‌, 
तथा सर्वो विकारः कारणक्‍्यतिरेकेणानुपलव्वेरसत्‌ । 
जन्ममध्वंसाभ्यां मागूर्थ्व चानुपलब्येः । मृदादिकारणस्य 
च तंत्कारणव्यातिरेकेणानुपलब्थेरसत्त्वर्‌ । तदसत्तवे च. 
सर्वाभावभसडग इति चेत्‌ । न, सवेत्र बुद्धिद्ययोपरब्येः 
« 'सदबुद्धिरसद्वुद्धिरिति. । यद्रिषया बुद्धिने व्यभिचरति . 
तत्सत्‌, याद्रिपया बुद्धिव्येभिचरति तदसदिति सदसाद्रिभागे 
बुद्धितन्त्रे स्थिते सवेत्र द्रे बुद्धी सर्वेरपलभ्येते समानाशवि- 
करणे । क 


-हें सर्व इश्य जगत्‌ उत्पन्न झालें आहे म्हणजे उत्पन्न होण्या- 
पूर्वी ते नव्हतें आणि प्रलय झाल्यानंतर ते॑ असणार नाही.-मूळ 
स्थितीमध्ये विकार होऊन उत्पत्तिस्थितिल्याला पावणाऱ्या सर्व दृश्य. 
वस्तूंढा कायमचे अस्तित्व नसतें. पहा, घटासारखे-नमरूप असणारे- 
दृश्याची आपल्य नेत्रांनी आपण आंत बाहेरून चौकशी केली' तर्‌ 
आपल्यास आढळून येईल कीं घटाला कारण जी माती, ती नसली 
तर घटाची उत्पत्तीच होणार नाही; म्हणजे घटाला कायमर्चे अस्ति- 
त्व नाहीं. त्याचप्रमाणें कारण नाहींसें झालें असतां नष्ट होणारे सवे 
दृश्य हेही असत्‌ असें आपल्यास म्हटलें पाहिजे.--कारण उत्प- 
त्ति होण्याच्या पूर्वी आणि नाश झाल्यानंतर या दृश्याला. ( कायी- 
ला.) अस्तित्व असत नाहीं.-ज्याला कायमचे अस्तित्व नाही, अ- 
गर जें सवेकाळीं आणि सवे देशी असू शकत नाहीं, ते सत्य नव्हे, 
मिथ्या आहे, असा वेदांताचा सिद्धांत आहे:-ह्याचप्रमाणें 
कांचे कारण सरत्तिका वगेरे त्यांचीही कारणें नाहींशी झाडी 
सृत्तिका वगेरेचेंही आस्तित्व नष्ट होते. याप्रमाणें यरे 
त्या कारणाचे कारण अशी लांबच लांब माळका लाविठी आणि स्‌ 
कारणें व कार्ये नष्ट केळी तर ज्याला 'कायमचें आस्तित्व अ 
कांहींच राहणार नाही; अशी शंका काणी घडेल तर 







र... 


कारण जें जें ह्मणून दृश्यजात आहे किंवा कल्पनेला गोचर आहे, त्या 
सवे ठिकाणीं दोन प्रकारचीं चैतन्यवृत्ति (१०5०105155) अस्तित्वांत 
येते. एक “आहे? असें सांगणारी चैतन्यवृत्ति आणि दुसरी नाहीं असें 
सांगणारी चैतन्यवृत्ति. अशा ह्या दोन प्रकारच्या चैतन्यवृत्ति आहेत. 
म्हणजे एक सहस्तूरचे ज्ञान करून देणारी व दुसरी मिथ्या वस्तूचे 
ज्ञान करून देणारी अशा ह्या वृत्ति आहेत. ज्या विषयापासून चै- 
तन्यवृत्ति कधीही ढळत नाहीं तो विषय सत्‌ आणि ज्या विषयापा- 
सून चैतन्यवृत्ति ढळते तो विषय असत्‌ अगर मिथ्या असा दोहींम- 
ध्ये फरक आहे. याप्रमाणें दोन प्रकारच्या वृत्ति आणि सत्य व मि- 
थ्या असे दोन प्रकारचे विषय सर्वेत्र एका ठिकाणींच नेहमीं स्वीस 
उपल्ब्ध होतात. चैतन्यामुळें हा मेद झाला आहे हे स्पष्टच आहे- 
आचार्यांच्या ह्मणण्याचें तात्पर्य थोडक्यांत असें आहे:-कोणतीही 
वस्तु आपण पाहिली असतां तेथें दोन प्रकारच्या स्थितीचे आपल्या- 
स॒ ज्ञान होतें. उदाहरणाथ घट घेऊं. घटाचे नामरूप व त्याचें का- 
रण हीं आपल्यास घट पाहिल्यावर व अमळसा विचार केल्यावर 
समजतात. पण या नामरूपार्चे व घटाचें कारण जी शृत्तिका तिर्चे 
नामरूप व कारण यांचा विचार करूं लागलो व ह्या इंद्रियांस व 
बुद्धिगोचर होणाऱ्या स्थितींच्या मार्ग काय आहे याचाही शोध करूं 
लागलो ह्मणजे नामरूप आणि कारण या उपाधींसहित असणाऱ्या 
दृश्याच्या पलीकडे उपाधिशून्य, उपाधिरहित अगर निरुपाधि असें" 
कायमर्चे राहणारें कांहीं असावें असें वाटूं लागतें. पुढें आपला आ- 
त्मा, जो इंद्रिये, मन, बुद्धि, अहंकार व चैतन्य यांच्या पलीकडे 
< आहे व ज्या आपल्याच आत्म्याचे ज्ञान आपल्यास इंद्रियें वंगेरेक- 
डून न होतां केवळ स्वानुमवावरूनच तो आहे अशी आपल्यास 
ओळख पटते, त्याचप्रमाणे दृश्यजगताच्या पाठीमार्ग सत्स्वरूप अ- 
गर ब्रह्म आहे अशी आपल्या आत्मस्वरूपावरूनच आपली खातरी 
होते. तेव्हां घटाचें नामरूप व कारण हें दृश्य आणि याच्या पली- 
कडे असणारी स्थिति ती सतू किंवा ब्रह्म असे दोन विमाग सहजच 
झाले. द्याचे ज्ञान आपल्यास इंद्रिये, मन व बुद्धि यांच्या योगाने 
होतें व द्याचा आमास ज्यावर होतो लया ब्रह्माचे ज्ञान-नन्हे ओ- 








ळर म्याच्या स्वस्वरूपाच्या अनुमवावरून होतें. ह्मणून । 
ीनें सत्‌ आणि असत्‌ असे दोन विभाग झाले व त्या विभागांचे 
देणारी साधने हीं दोन कन क झालीं. ज्याला वेदांती लोक 
या, अविद्या, प्रकाते अशीं नांवे त्याचें ज्ञान इंद्रियांच्या 
रानं व मनाच्या द्वारानें बुद्धीस मिळतें; बुद्धीच्या दरबारांत त्या 
विषंयज्ञानाची व्यवस्था लागून त्याला व्यवस्थित स्वरूप येते 
णि विचारशक्तीच्या सामथ्योने त्या ज्ञानाला सत्यत्व येतें असा 
स होतो. हें ज्ञान सहस्तूर्चे नसतें ह्मणून खरें नाहीं असें वेदा 
चें मत आहे; हें ज्ञान अपूर्ण आहे असें युरापियन वेदांत्यांचें 
अद्वैतवाद्यांचें ) मत आहे. . आत्मानुमवानें सहस्तूचा फॅल्चिय 
ला ह्मणजे ज्ञानाची परमावाधि होऊन आत्मा तीच सद्दस्तु अगर 
ब्रह्म, आणि ब्रह्म तोच आत्मा असा अनुमव येतो; आणि इंद्रिये, 
मन, बुद्धि, विचारशाक्ति यांकडून मिळालेल्या हृश्य जगाच्या ज्ञाना- 
हांव दृश्य जगाला पृर्णता येते असें शोपेनहारनामक जर्मन अद्दैत- 
बाद्याचें मत शांकरमताशीं पुष्कळच बरोबर जुळते; हें ज्यांस ठाऊक 
त्यांस कळविलें असतां एक प्रकारचा आनंद, समाघान व 
उत्पन्न होतील असे जाणून ही विशेष माहिती दिली आहे. 
मताचा अगर आचार्यांच्या मताप्रमाणे अद्वेतमताचा मुख्य 














चार २३ साव्या 'छोकांत आट पेल, त्या वेळीं स्पायनोझा कांट, हे” 
छ व शोपेनहार इत्यादिक तत्त्ववत्त्यांच्या विचारांचा सारांश दे- 
य क यलो आहे, तेथें हाच अभिमानजनक विषय आविक 

न नीलोत्पलवत्सन्घटः सन्पटः सन्हस्तीति । एवं स- 
वैत्र । तयोईुद्योबेटादिवुद्धि््येभिचरति । तथा चद- 
शितम्‌ । न तु सददूर्वुद्धिः । तस्मादवखदिवुद्धिविषयो$स- 
न्व्यभिचारात्‌,- न तु सदूबुद्धिविषयो5व्यभिचारात्‌ । 











1) औमद्धगवद्वीता. 
._ अ्तरे इृश्यत इति चेत । न, पटादावदर्शनात्‌।_ . 
 -आतांच वर भ्या आहे कीं कोणताही पदार्थ पाहिला अ- 
संतां तेथें दोन प्रकारच्या चेतन्सवृत्ति निमीण होतात, किंवा त्यांचा 
, उद्बोध होतो. या दोन चैतन्यवृत्तींचे विषय, एक पदार्थांतील सद्‌: 
बस्तू आणि दुसरे पदार्थाचे दृश्यस्वरूप हीं होत. ह्यांपैकी एक खरे 
आणि दुसरें मिथ्या आहे. दोन्हीं खरी नाहींत. दोन्हीही एकच अ- 
सतील अशी शंका व्यर्थ आहे. कारण तीं एकच असती तर 
ज्ञाने होणे अशक्‍य झालें असतें, दोहोंमध्ये कांहींच संबंध नंसं 
तर दोहोंचे वास्तव्यही एका ठिकाणीं संमवलें नसतें. पण तीं 
द्वोन्ही एका ठिकाणीं असतात व दोन ज्ञाने आपल्यास होतात, ह: 
णून तीं दोन आहेत हें उघड झालें. तसेंच एक असून भिन्न आहेत 
असें ह्मणणें विरोधात्मक आहे. दृश्य हे सद्वस्तूचें एक विशेषण 
आहे असांही प्रकार नाहीं. तर मग दृश्य आणि सहवस्तु हीं दोन्ही 
एकच पंदाथीत राहतात, एक नाहींत, मित्न नाहींत,एक दुसऱ्याचें वि- 
शेषणही नाहीं, तर यांचा संबंध तरी काय आहे! ह्याचं उत्तर आचार्य 
“दैतात.-नीलकमलामध्यें निळेपणा हा जसा कमळाचा गुण आहे त्याः 
प्रमार्ण असणारा घट, असणारा पट, असणारा हत्ती ( घट आहे, 
बट आहे, हत्ती आहे, ) यांत ' असणारा ? किंवा ' आहे ? हा 
शब्द घंटपटादिकांचें विशेषण नाहीं. तर असणेपणा हा, नित्य अ- 
संणारी सदस्तु आहे; हिच्यावर घटपटादि विरोष दृश्यांचा आमास 
आहि.-असणेपणा हें ब्रश्न किंवा सदस्तु होय. ह्या ब्रह्मावर दृश्यार 
श्वा आमास मायेच्या योगाने उत्पन्न होतो असें वेदान्ती हणतात; ब 
इुंद्रिये, मन, बुद्धि आहेत ह्मणून हा आमास अगर अपूर्णज्ञान होतें 
असें युरापयन वेदान्ती हणतात. तात्पर्य एकच आहेतें हे कीं 
कोणताही पदार्थ पाहिला असतां दोन प्रकारची चैतन्यवृत्ति, दोन; 
प्रकारचीं ज्ञाने एका ठिकाणीच हा त. “एक सहस्तूचे 
ज्ञान आणि दुसरें नाम, रूप, कारण इत्यादि ढश्याचें ज्ञान अगर 
 ज्ञानांमास. ही ज्ञानें अगर वैतन्यव्रत्ति एकस्वरूपींही नाहींत, अ- 
|. -:जान खंत मित्रही नाहींत, एकमेकांची विशेपर्णे नाहींत, तर सद्स्तूच्या 
व सहत्तूच्या ज्ञानाच्या ठ्किणीं इश्याचा व ढश्यज्ञानाचा 






















च्या योगाने हीं भिन्न ज्ञानें होतात, त्यांपैकी घटादिकरून ध्य ते- 
ढें घेणारी चैतन्यवृत्ति चंचल होते, नाहींशी होते ती कशी हॅ मार्गे 
व आहे. आतां सदवुद्धि किंवा सहस्तु पाहणारी चैतन्यवृत्ति 
स्थिर असते, कर्थीही नष्ट होत नाहीं. ह्मणून (१) घट वगैरेचे ज्ञान 
तें त्या चैतन्यकुडीला (इंद्रिय, मन, वुद्धि वगैरेला) 
पटादि पदार्थ, ते सर्वे असत्‌ ह्मणजे मिथ्या होत. कारण. घट नष्ट 
आला ह्मणजे घटबुद्धिही नष्ट होते.आणि ज्या विषयासंबंघार्ने. तो 
ब्रिषय घेणारीं बुद्धि नष्ट होते, तो विषय मिथ्या असतो, असे आप- 
'पूर्वांच ठराकलिं आहे.-तसेंच (२) सद्‌वुद्धीचा विषय संद्वस्तु होय. . 
स्तु नित्य असल्यामुळें व तिचा नाश होण्याचा संभव नसल्या- 
सदबुद्धि स्थिर राहते. चंचळ होत नाहीं, हाणून सददस्तु असत्‌ 
मिथ्या ह नाही आती यावर 4 रचा पली की, 
झाला ह्मणजे घटबाद्धे चंचळ किंवा नष्ट होते, सदूवुद्धि. 
चंचळ किंवा नष्ट न्हावी. -आचाय उत्तर देतातः--- 
मं नाहीं. कारण घट नष्ट झाला तरी पट वगैरे इतर पदाथे अस- 
त, तेथें सद्बुद्धि कायमच असते. सारांश संदवुद्धीचे विल 
पंदार्थ नाहींत, तिच्या ज्ञानाचा विषय ' असणेपणा-? हा आहे 
णि तो असणेपणा पदार्थांच्या नाशानें नाहींसा होणें शक्‍य ना- 
ण सवे पदार्थ नाहींसे झाले तथापि ' मी आहें ? ही 
ती कधींही नष्ट होत नाहीं. शेवटी ब्रह्मामध्यें ' आहे ? 
राहणारच ! क, फ्रेंच तत्तवेत्ता ठेला. याने * >. 
अनुमवावरूनच तत्त्वसिद्धांत तयार केले. हाणून सूज 
हीण खीर १ यावर को ती य 


क 
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:--नाही; घटबुद्धि कायमची नाहीं, कारण पट ब्रंगेरे पदा- 
थौमध्यें घटबुद्धिला कोठें रिघाव होतो !-हाणजे पृट पाहून पटबुद्धि 
झाली ह्मणजे घटबुद्धि नष्ट होब्र.- सारांश सगळे घट नाहींसे केले 
हणजे घटबुद्धिही नाहींशीच झाली पाहिजे. तसें सद्बुद्धीचें नाहीं. 
हे सर्वे दृश्य जग नाहींसें झालें तरी सद्वुद्धि राहणारच. कारण | 
'असणेपणा किंवा ब्रह्म याला नाश नाहीं, ह्मणून सट्बुद्धीलाही नाश 
नाहीं. तेव्हां सदवुद्धीला गोचर होणारा विषय मात्र निल 
आणि बाकीचे सवे विषय अनित्य असा सिद्धांत आचार्यांनी काढि- 
ला आहे.-- 


** सद्वुद्धिरापे नष्टे थटे न इ$्यत इति चेत्‌ । न, विशे- * 
व्याभावात्‌ । सद्वुद्धिविशेषणविषया सती विशेष्याभावे 
'बिशेषणानुपपत्तो किं विषया स्यात, न तु पुनः सद्बुद्धे- ., 
धिषयाभावात्‌ । एकाधिकरणत्वं घटादिविशेष्याभावे न 
युक्तमिति चेत्‌ । नेदमुदकामाति मरीच्यादावन्यतराभा- 

७ वे$पि सामानाधिकरण्यदशनात्‌ । तस्माइेहादेदरद्रस्य च स- 
कारणस्यासतो न विद्यते भाव इति । 


यावर शंका घेतात ती अशी:-घट नाहींसा झाला ह्मणजे सद्बु- 
डि तरी. कोठें असते ! सारांश ती दिसत नाहीं हाणून नष्ट होते 
आणि ह्मणून तिचा विषय जें ब्रह्म तेंही नष्ट हातें. आचार्य 
झणतात तसे. नाहीं. घट नष्ट झाल्यावर सदबुद्धि दिसत नाहीं याचें 
कारण द्य पदार्थाचा अमाव हें होय. सद्बुद्धिचा विषय असणे. 
पणा हा होय. असणेपणा हा पदार्थामध्ये ज्ञानगोचर होतो. तेव्हां 
. पदार्थच नष्ट झाल्यास त्याचें विशेषण जो असणेंपणा, त्या असणें- 
पणाचें ज्ञान होण्यास मागे नसतो. सदबुद्धीला गोचर होणारा वि- 
घय जो घटस्थित असणेंपणा तो नाहींसा झाला ह्मणून सद्‌बुद्धीचा 
'उद॒य होत. नाहीं पने मी तर तिचा विषय न असणेंपणा तो 
पदाथेच नसतो ह्मणून,सदबुद्धीचा तेथे उदय होत नाहीं 

इतकेंच कायतें आहे. आतां असा आक्षेप घेतां येईल 


अध्याय २ रा. ६७. 


घगादिकांच्ञा नाश झाला असतां घटबुद्धि तर नष्ट होतेच आणि स- 
दूबाडही अंतर्धान पावते, तेव्हां न. अगर नाशवंत पदार्थांचा 
व सत्य आणि नित्य वस्तूचा एकाच ये संबंध लावणें हे योग्य 
नाहीं. कारण व्यवहारांत पाहिलें असतां दोन खऱ्या गोष्टींचाच सं- 
'बंघ असणें योग्य होते. सबब सत्यत्व आणि मिथ्यात्व यांचा ए- 
काच पदाथीवरून बोध होतो हें ह्मणणें सोडून द्या. > आ- 
चाय झणतात:-नाहीं. आह्मां हणतां असा संबंध न्यवहारांत अनेक 
बेळ घडून येतो. पहा. ' हें उदक नाहीं ? असें मृगजळ वगैरे पा- 
हिळें असतां व उदकाचा तेथें अभाव असतो तरी हे १ ही 
सत्यवस्तु व * उदक ? ही मिथ्यावस्तु या दोहींचा आरोषप्र. ए- 
काच भ्रृगजळावर आपण नेहमीं करितों कीं नाहीं !--तात्पये 
एकाच वस्तूमध्ये दोन निरनिराळ्या बुद्धीस गोचर होणारे विषय अ- 
सर्णे सहजच आहे. यांपैकीं एक विषय सदूबुद्धीला गोचर होणारा, 
सत्‌ ह्मणजे खरा व * असणेपणा ? असणारा असतो व दुसरा वि- 
षय॒ असदूुद्धीला गोचर होणारा ( नामरूपात्मक असून ) तो ना- 
शवंत असतो; असें आचार्यांचे ह्मणणें आहे.-ह्मणून ते हणतात, श- 
रीर वगैरे व सुखदुःख वगैरे विषय सकारण आहेत, सकारण वस्तु ना- 
शवंत असतात; अतएव देह वगैरे नाशवंत आहेत ह्मणजे असत्‌ आहेत, . 
असताला असणेपणा नसतो. तेव्हां असताला असणेपणा नाहीं हे म- 
*मवंताचें झणणें यथा्थच आहे. आचार्यानी येथें दिळेळे सिद्धांत 
हे आहेत. जो पदाथे सकारण आहे तो उत्पन्न होतो ह्मणजे तिन्ही 
काळीं असत नाहीं आणि ह्मणून त्याच्या संबंधानें तो 'सतू ? आहे 
असें ह्मणतां येत नाहीं. ब्रह्मा्या जन्मस्थितिल्य नसल्यामुळे तें. ति- 
न्हीकाळीं असते आणि ह्मणूनच तें सत्‌ आहे, व तें कधींही नाहीसे 
होत नाहीं. हे दोन्ही सिद्धांत कसें सिद्ध करावयाचे ते त्यांनीं -दा- 
खविलेंच आहे. हें सवे सांगण्याचा उद्देश हा आहे कीं; देहादिक 
जे शात. शात ताता काकरायाच कारा ही आणिः 
आत्मा सत्‌ ं त्याचा नाड शक्‍यच नाहीं. ह्मणून 
“ज्यांच्यासाठी शोक करणें डुचित नाहीं ? वगेरे अ? २ क्लॉक ११. 
मध्ये हटळें माहे.-. ५0 ७०१ िडा 












द्द औमदधगवद्वीता- 


तथा सतश्रा55त्मनो5भावो$विद्यमानता न विद्यते सर्व 
0: कु) एवमात्मानात्मनो; सदसतोरु- 
भयोरपि दृष्ट उपळव्योःन्त्हे निणेयः सत्सदेवासदसदेवेति 
त्वनयोयेथोक्तयोस्तत्त्वदर्शिभिः । तादिति सवेनाम सर्व च 
ब्रह्म तस्य नाम तदिति तद्भावस्तत्त्वं त्रह्मणो यायात्म्यं 
त्र शीळं येषां ते तत्वदाशिनस्तैस्तत्वदाशिभिः। त्वमापे 
तत्त्वदाशिनां दष्टिमाश्रित्य शोकं मोहे च हित्वा शीतो- « 
ष्णादीने नियतानियतरूपाणि दंद्रानि विकारो5यमसन्नेव 
मरीचिजळवन्मिथ्याःवभासत इति मनसि निश्चित्य ति- 
तिक्षस्वेत्याभिभायः ॥ (६ ॥ 


-ज्ञ्याप्रमार्णे असताला ( नाशवंताला ) अस्तित्व नाहीं.-त्याच- 
प्रमाणे सडस्तु जो आत्मा त्याचा अमाव होणें अगर तो नाहींसा 
होणें ( सारांश त्याचा नाश होणें ) हें शक्‍य नाहीं. कारण तो स्वे- 
ब्यापि आहे; त्याचा अभाव कोठें आहे असें नाहींच. आह्यी आ- 
त्मा. अविनाशी आहे असें ह्मणतां त्याचें कारण आत्म्याचें सर्वे न्या- 
पित्व होय. याप्रमाणे आत्मा व अनात्मक गोष्टी ( आत्मा नव्हे असें 
दृश्य जस ) ह्या अनुक्रमे नित्य आणि अनित्य गाष्टींचा निर्णय तत्त्व 
जाणणाऱ्या तत्त्वज्ञांनी स्वानुमवाने ( श्रति, स्माति व युक्ति यांच्या * 
साहाय्याने असें मधुसूदनीकार ह्मणतात. ) काढून * सत्‌ तें सत्‌ ? 
बु “असत्‌ तें असत्‌ ' असा सिद्धांत काढिला आहे. 'ते ? हे स- 

सवे जे ' ब्रह्म ! त्याचें नांव आहे. यया ब्रह्माचा भाव हमण- 
जे ब्रह्माचे खेर स्वरूप; हें जाणण्याचे ज्यांचे शील आहे ते तत्त्वद- 
शी अगर तत्त्ववेत्ते होत. ह्मणून हे अर्जुना ! तूंही ह्या तत्त्जज्ञांच्या. 
दृष्टीचा आश्रय कर; आणि' शोकमोहांचा त्याग करून शीतोष्णादि 
अस्थिरस्वरूपी विषयांस व सुखदुःखादि स्थिरस्वरूपी विषयांस(अ ० 
२ छोक १४ व त्यावरील आचार्यांचे माष्य पहा) विकार आहेत;हे 
सर्वे नाशवंत आहेत, मृगजळाप्रमाणें खरे भासणारे मात्र आहेत, असे 
मानून-असा मनाचा निश्चय करून- ह्या शीतोष्णादिकांस. व. सुख- 


अध्याय ₹ रा. ता 
दुःखादिकांस' सहन करण्याची रिक्षा चे,-संवय करून घे.-॥ १६॥ 
मंधुसदनी टीकाकार.--' असू.” याचे थोडक्यांत पण 
असें लक्षण देतात. “ यंत्काळतो वस्तुतो वा परिडिन त- 
सैत ? ज्याला हाणून काळाची, देशाची अगर पदाथीची मर्यादा 
आहे तें. सब असत्‌ होय. कालाच्या योगानें, आकाशाच्या' योगाने 
दुसऱ्या वस्तूच्या योगाने ज्याला मयोदा उत्पन्न होत ते असत्‌ होय. 
« आचार्यांनी “ सत्‌ व असत्‌ ? यांवर जें विस्तृत व्याख्यान दिलें 
आहे, तें विशिष्टादरेती रामानुजास आवडलें नाहीं असें दिसते ! ते 
णतात:-* असतः देहादेः  (असताचें हणजे देहादिकांचेटअ- 
व नसतें- ) पुन: ह्मणतातः-विनाशस्वभावो ह्सत्त्वम.। अ- 
वेनाशस्वमावश्व सत्त्वम्‌ । अत्र सत्त्कायवादस्यासंगतत्वात्न त- 
परो यं श्ोकः । देदार्मस्वभावाज्ञानमोहितस्य तन्मोहशांतये 
गभयोर्ना शित्वाना शित्वरूपस्वमावविवेक एव वक्तव्य: । ( अ- 


















सत्त्व हणजे ज्याचा नाश हाणें हा घमे आहे तें. ज्याचा नाश होणें 
धर्मच नाहीं, जे आवेनाशी आहे तें सत्त्व होय. या सोळाव्या 
ठोकांत सत्‌ ह्मणजे ब्रह्म, कार्य हणजे दृश्यजग हा जो वाद उत्पन्न 
किला आहे तो अप्रस्तुत होय, देह आणि आत्मा यांच्या धमीवि- 
षयी अज्ञान असल्यामुळें अजैनास मोह प्राप्त झाला त्यांची शांति 
ममाधान ) करण्यासाठीं देह नाशवंत आहे, आत्मा नाहीं, हा 
वढा तारतम्याचा भाग येथें सांगितला असता ह्मणजे बस्स होतें. ) 
जाचार्याच्या ह्या आक्षेपाला उत्तर द्यावयाला आचार्य जिवंत 
; नाहींतर आचार्यांनी त्यांचा समाचार घेतला असता. असो; 
दिक नाशिवंत कां याचें समाघानकारक उत्तर द्यावयाचें ह्मणजे 
कार्यकारणाचा व सद्दस्तूचा विचार अवशवच उत्पन्न होतो, म्हणून 
आचार्यांचे हे विषयांतर अप्रस्तुत नाहीं असेमला वार्टते. 
व्य म 


न ् धूर विवो न त येथें. 
सलिल पय ( दूध ) जैसें । एक मिळालेळे 
परि निवडून राजहर्से ) बेगळें कीजे ॥ तत्त्वज्ञांस राजहसाच 






७० औमद्धगवद्रीता. 

वामनपाडितांचा एकच उताराः--माती जैशी घटी,॥ कीं तंतु 
जैसा पर्टी ॥ कारणें असती ती ॥ नसेचि काये. ॥ ऐशी प्रपंची 
ब्रह्मसत्ता । उघडी देखती गा । तत्त्वदर्शी याकरितां । ह्मणि- 
जे यांत ॥ प्रपंच इंद्रियां मासे । बुद्धीस नुसते ब्रह्म असे । मृगजळ 
दृष्टी दिसे । उष्ण असे बुद्धीतें ॥ एव प्रपंच दृश्य सविकार । हें अ- 
संतू , यांत निर्विकार । ब्रह्म देखती, सार । असारींही ॥ १६॥ 


निष्काम कमे आणि मुक्ति. 


खिस्ती प्रेषित हणतात:--अहंकार हाच सवे प्रकारच्या पापांचे 
मूळ'ब मध्यस्थान आहे. स्वार्थत्याग केढा, अहंकाराळा जाळून य. 
किळें, तरच ईश्वरापाशीं जाऊन आपल्यास सरूपता नामक मुक्ति मि- 
ळेळ. निष्कामता, आशाशून्यता, तितिक्षा (जें जं प्राप्त होईल तें ते 
उत्साहबुद्धीने सहन करण्याची शक्ति ) आणि कर्तेव्यजागरूकता 
( इे्वराच्या ज्या आज्ञा आहेत त्या पाळण्याविषयींची दक्षता ) 
इतके ह अंगांत असून तदनुसार वतन झाळें तरच नरजन्मारचे 
सार्थक होतें. 


कमे केल्यानें मुक्ति मिळते असें पिछाजियस मत होतें. चांगढें 
दिसेळ तेंच चांगळें, असेच वरील गृहस्थाचे झणणें असेऴ तर कांही 
झणणें नाहीं. पण कर्म करण्याचा अंतस्थ हेतु पाहिळा असतां आप्र- 
ल्यास दिसून येईळ कीं कोणीही मनुष्य कमे करितो त्यांत त्याचा 
स्वाथेसाघनाचा हेतु असतो. हाच एक हेतु धारण केला म्हणने इ- 
श्वराचें आपल्यास विस्मरण होते; नंतर आपण पापी होतों व पुढें प- 
क्रित्‌ होतों.-- सारांश करावेंच लागतें म्हणून निळोभमनानें कमे केळे 
, “व ईश्वरावर निष्ठा ठेविळी तरच ईश्वराच्या पायांपाशी आपल्यास जा- 
तां येईल. ईश्वरचरणी हटनिष्ठा ह॑ मुख्य कतेव्य आहे. कमीने, सका- 
म ह बक मिळत नाहीं:--( डाबिनकृत धर्मक्ांतीचा इतिहास 
माग १). 


ख्विस्तीशक मुरू होण्याच्या सुमारास ने ग्रीक तत्त्वेत्ते विद्यमान 
होते त्यांऐकी कांदींजणांचें मत वाचण्यासारखे आहे. ते झणतात:- 














अध्याय २ रा त.“ 
उपासना सात्त्विक आणि निष्ठाशुद्ध ज्ञानमागीनेंच केढी पा- 
| केवळ. कर्मे , करण्याने इश्वर न होत नाहीं. कमीचा व 
क उपाधीचा संन्यास केल्याखेरीज] व चित्तशुद्धि होईळ असें प्रा- 
घेतल्याखेरीज मुक्ति नाहीं. शरीराच्या पिंजऱ्यांत कोंडला 
आत्म्यास जर मुक्ति मिळवून द्यावयाची असेळ तर दृश्य 
चा सवैस्वी त्याग केला पाहिजे. ( वुईंडल्बॉडकृत तत्त्वज्ञाना- 
इतिहास. ) 
*ज्ुटो नामक एक प्राचीन ग्रीक तत्त्ववेत्ता होऊन गेळा. हा एकं 
अद्वैतवादी होता. फिडियो नामक एका संवादरूपी ग्रंथांत 
नें आत्म्याचे अमरत्व सिद्ध केळें आहे. त्याचा सारांश इतकाच 
कीं, या जगामध्यें मनुष्याचा मुख्य पुरुषार्थ हा आहे कीं, 'ज्या 
आगि अद्वितीय ब्रह्मापासून आपण उत्पन्न झालों तिकडे पुनश्च 
पढें जाणें होईळ अशी प्रत्येक मनुष्याने खटपट केळी पाहिने. म्त्येछोकां- 
मृत्यु हा खरोखर आपल्या देहाचा व इतर इश्यांचा ग्रृत्यु आहे. 
वस्तुतः देहत्याग करण्याची वेळ आढी व इतर इय नष्ट झाळें 
आत्म्याचें खरें स्वरूप प्रकट होतें. ज्ञानी मनुष्याच्या आत्म्याने 
पढें स्वस्वरूप ओळखण्याचा हाच समय आहे. ही ओळख पटली 
म्हणजे आत्मा परब्रह्मस्वरूपाळा जाऊन मिळतो ( आत्मा हा इेश्र- 
राच्या संनिध नेहमीं राहण्यासाठी जातो असाही अथे होईळ. ( हेगे- 
छत फिढियो व केडेची धर्मोत्क्रांते पहा ). 
आत्मा अमर आहे हे द्वैतवादी खिस्तास ( ल्यूकचें व माथूरचे शु- 
'भवतैमान पहा ) व निवोणवादी बुद्धासही कबूळ आहे. मृत्यूचासुद्धां 
मृत्यु हणजे निर्वाण होय ! 
कांट हा तत्त्ववेत्ता १८ व्या शतकाचे अखेरीस ब १९ व्या शत- 
काच्या अवलीस विद्यमान होता. यूरपमध्यें. आलीकडे जे उत्तम त- । 
त्त्ववेत्ते होऊन गेळे त्यांचा कांट हा मुकुटमणीच होय. तो. म्हणतोः- 
आपला आत्मा अमर आहे, असें,मानल्याखेरीज कोणत्याही घमी- 
चें अस्तित्व स्थापन करितां यावुयाचें नाही. कारण नीतीचे उत्कृष्ट 
स्वरूप मनुष्याच्या एका नन्मामध्यें साध्य होणें अत्यंत अशक्य 
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आहे. आपण इ्य जगाचें ज्ञान नाहींसें करून टोकिळें त्री व आप- 
छा अहेकार, बुद्धि, ज्ञान व यांस रजा दिली तरी आपल्याजव- 
ळ “आत्मा? या नांवाची स! 3 राहते आणि ती अदृश्य अशा 
ब्रह्माचा परिचय आपल्यास करून देते. हा परिचय होताक्षणींच 
इेश्वरत्व, स्वातंत्रता आणि अमरत्व या त्रयीचा आपल्यास साक्षात्कार 
होतो. ( केडेकृत * घर्मोत्क्रांति' भाग ९ व २ पहा) 


स्पायनोझा हा सतराव्या शतकांतीळ अतिश्रेष्ठ द्वेतवादी होता. 
प्रधान आणि पुरुष यांपासून सवे हृशय जग झालें असें याचें मत आहे. 
तथापि याचे बरेच सिद्धांत अद्वेतमतास अनुल्खून आहेत. असो; 
आल्क् नित्य आहे असे यानेही ठरविलें आहे. ही ठरविण्याची पद्ध- 
तिं पहा:-आत्मा ही सद्वस्तु आहे. सद्ठस्तूचा नाश होत नाहीं असें 
सृष्टीच्या नियमावरून आपल्यास दिसते. सृष्टीचे नियम इंश्वरक्ृत 
आहित; आणि म्हणूनच ते अविनाशी आहेत. आतां हे उघडच आहे 
कीं अविनाशी नियमांचे आकळन करणारें जे मन तेंही ग 
असलें पाहिजे ! देहपाताबरोबरच कल्पनाशक्ति, स्मरणशक्ति, 
आण्याचे विशेष गुण हे सवे नष्ट होतात; परंतु पुरुष व प्रधान सम- 
जण्याची ज्ञानशक्ति मात्र कायम रहाते. ( मार्टैनोकृत नीतिमीमांसा 
माग १ पहा. ) 


द्क्ा शशश 








अवंग्लिश विद्येचा आधुनिक पद्धतीनें शिक्षगैक्रम सुरू झाल्यावर व संस्कृत भांषै- 
तील उत्कृष्ट ग्रंथांचा अम्यास विश्वविद्यालयामध्यें सुरू झाल्यावर जीं कांहीं _विद्वद- 
ल्न उदयास आलीं त्यांमध्यें संस्कृत भाषेमध्ये विश्वेष नैपृण्य मिळविलेल्या विद्वा 
नॉपैकी के« काश्विनाथं यंबक तेलंग हे एक होते हें वाचकांस सांगण्याची जरूरी 
माहीं. ढा० भांडारकर, प्रो» काथवटे, वगेरेप्रमाणेंच नामदार तेलंग यांमीं संस्क्रत 
अंथांवर अर्त्यंत परिश्रम केले होते. न्यायमूर्ती तेलंग यांचा विद्याक्षितिजाबर उ- 
7 दय-होळन ते स्वप्रकाशानें सर्वे हिंदु लोकांस प्रकाशित करून त्यांस स्थेर्य देऊं टा. 
गणार तों निथरृण खत्यूने तेलंग यांल आमच्यांतून कादून नेलें! असो; या संस्कृत? 
'पंडितांनें अनेक नामांकित ग्रंथ केलें आहेत त्यांतच एका ग्रेथानें भगवद्रीतेला इंग्लिश 
कवितेचा रमणीय पोषाक्ष घातला आहे. व हा नेपथ्यविधि करित असतां एक भली 
. मोठी प्रस्तावना लिहून त्यांत 'गीता हा. नवच धर्माच्या प्रेरणेने झाला आहे. 
० मवात 
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( अंक 3 वरून पुढें चाळू. ) 
गा म्रश्नाचा उहापोह यथासांग केला आहे. . बाह्यप्रमाणांच्या व अंत:- 
प्रमाणांच्या आधारांनीं गीता भ्रंथ ख्रिस्त जन्माच्या पर्वा कैक शतके रचला गेला अ- 
सावा असा नामदार तेलंग यांनीं सिद्धांत ठरविला आहे. तेव्हां खिस्ती धर्मानें प्र- 
गीत केलेली घ्मतत्वे व विशेषतः मक्तियोगाचीं तत्वें गीतेनें वेतलीं नाहीत इतकेच 
नेब्हे, तर कदाचित्‌ “ गीता प्रेथाच्या अध्ययनानेंच प्रोरेत होऊन महासाधु खाइ- 
स्टनें भक्तियोग आपल्या शिष्यवगीस सांगितला नसेलना £ ' अशनी जबरदस्त शंका 
झनामध्यें येते ! असो; हें खंडन सर्वमान्य होऊन बसल्यावर व गीताशाक्न हें बाय- 
बल नामक पवित्र पुस्तकांतून निघणें स्क्‍य नाहीं अशी खातरजमा झाल्यावर खि- 
स्तोथरमीचा प्रसार करू पाहणार्‍या दील्षितांपैकीं कांहीं सद्धर्मप्रेरितं उपाध्यायांनीं 
असें बोलण्याचा घाट घातला आहे कां, गीताशास््रांतील कांहीं तत्त्वें मानवी प्रा- 
प्याला दुराचरण करण्यास प्रवृत्त करणारीं आहेत ! हें त्यांचें तकीवडंबर केवळ 
शीताशाक्षाच्या अज्ञानाने उत्पन्न झालें आहे, असें हमणण्यास हरकत नाहीं. या 
त्यांच्या वितंडवादाचा मी यथोचितस्थळीं विचार करणार आहेच. प्रस्तुतच्या छो- 
कावर बिशप काल्डवेल नामक धर्मोपदेश्वकाची पुढीळ टीका * पौरेस्त्यांची पवित्र 
पुस्तकें, त्यांचें वणन आणि परीक्षण ? नामक मदास येथें निघणाऱ्या भ्रेमालेतील 
* भगवद्टीता ' नामक १८९५ सालीं प्रसिद्ध केलेल्या पुस्तकांत ५७ पृष्ठांवर आ- 
ढ्ळ्ते. बिशप कांल्डवेळ हाणतात:--“ समजा, एखाद्या आरोपीने न्याया- 
धौशासमोर “ आपण जाणून बुजून खून केला ” असें सांगितलें आणि पुढें कृष्णाने 
सांगितलेल्या सिद्धांताचा आधार दाखवून हाणाला, “ अहो ! पुढें चौकशी कसूची 
करतां १ आत्मा मारीत नाहीं व मरत नाहीं. तो नित्य ब आविनाशी आहेना! 
शिवाय जो जन्माला आला तो मरणारच आणि मेला तो जन्मही पावणारच 
तेव्ह मीं कोणाला मारिलेंही नाहीं; तो मरणारच होता; व मीं त्याला मारलें अ- 
सें तरी तो पुनः जन्माला येणारच. हाणून मी तुझास सांगतों कीं ही चांकेशी 
पुरे करा. आत्मा झमर आहे व जन्ममरण चुकत नाहीं असें माहीत अतणाऱ्या 
पंडितांनी अशी वेण्यासारखी चौकशी करीत बसूं नये ! ” हा आरोपीतर्फे यु-. 
क्तिवाद कलन बिशप मजकूर एक महासिद्धांत ठरवितात कीं 'हां मीतेतील 
तत्तवबाद न्यायाधीशास, वादीच्या पक्षास, व ,सर्व समाजास पसंत पडणार नाही 
इतकेंच नव्हे, तर त्यांची विवेकबुढि व भ्रदाचारबुद्धि या दोन्ही संतप्त मात्र करील] 
सारांध, सत तत्त्ववादाने चोर, खरिनळ आणि लुंनी लोकांस 
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ण्श औमज्गवद्रीता. 
_ अविनाशि ठु तदिद्वि येन सर्वमिदं ततम्‌ ॥ 
_विनाशमव्ययस्यासा न कश्चित्कदमर्हति॥१७॥ 


ह्याची उत्तम संधि सापडेल ! एवंच व्यवहारांत वेदांताचा उपयोग करूं लागले कीं 
बेदांतमताचा पाया ढासळून सर्व समाजाची इमारत खालीं ढासळते ! बिशपसाहेबांच्या 
या एकपक्षी वकीलीस काय ह्मणावें हें मलाही समजत नाहीं. आचायीस काऱमीरच्या 
राजानें अशाच तर्‍हेचा कांही प्रश्न विचारला होता, डा. जान्सन यानें बर्कले नामक 
बेदांतमती तत्त्ववेत्याला खोटें पाढण्यासाठीं त्याचेंच मस्तक भिंतीवर आपटले, 
वगैरे गोष्टी बहुधुत वाचकांस अवगत आहेतच. तात्पर्य काय आहे या 
स्वूढ बुद्धीच्या लोकांस वेदांतमताचें अर्धवट ज्ञान झाल्यामुळें त्यांच्या हातून अ- 
झा'चूक्ू होतात. वरील उदाहरणांत आरोपीच्याच उपक्रमाप्रमाणें त्याला फां-, 
शीं देतां येशेल असें बिशपमहसुफास कसें सुचलें नाहीं कोण जाणे £ मगवंताच्या 
ज्या वौकांवर भिस्त ठेवून बिश्वपमजकुरांनीं खुनी मनुष्याची तरफदारी चालविली 
आहे, त्याच आहोकांच्या आधाराने खुनी मनुष्याचा आत्मा * अमर * च राहणार 
आहे, मग त्या बेट्याला फांशीं देण्याला काय हरकत आहे ? “ देह नाशवंत आहे.” 
हणून तो केव्हां तरी जाणारच ! मग या नाशवंत पदार्थाची इतकी कौंव साहेबांस 
कां यावी बरें ? साहेबांच्या मनाचा ठाव मीं घेतला नाहीं हें खों; पण वर दिलेल्या 
उताऱ्यावरून त्यांचा आश्रय बाहेर पडला आहे तो असा तर नसेलना कॉ 
गीतेसारखा उत्कृष्ट ग्रंथ आपल्या “ पारवेत्र व अमोलिक लिस्ताशात्ञांतून ? निघाला 
असें सिद्ध करितां येईना, तेव्हां आंबट दाक्षासंबंधीं न्यायाप्रमाणें * हा प्रंयच मि- 
कार आहे ” अशी साहेबांनी आपली समजूत करून घेतली आणि जगाच्या तार- 
णासाठी त्यांनीं ती प्रगट केली ! असो, वेदांतमताचें पूर्ण आकलन होण्यास चित्तौ- 
च्या उत्कृष्ट शुद्धतेची तयारी करावी लागते, नित्य कोणतें, अनित्य कोणतें हें स- 
मजून घ्यावें लागतें, पृरथ्यावर्राल व स्वगीतील क्षणमंगुर सुखापासून मनाला पराहू- 
मुक्ष करावें लागतें, स्वाभाविकरीतीनें वास करणारी जी अहंदृत्ति ठिचा पूंणेत्वानें 
त्याग करावा लागतो, आणि शमदमांच्या योगानें मोक्ष मिळण्याची इच्छा उत्पन्न 
कलन घ्यावी लागते, ( शंकराचार्यकृत बहामसूत्रावरीले भाष्य अध्याय १ पाद १ सूत्र 
१ पहा ) ह्मणजे इतकी तयारी प्रथमतः अवश्य करावी लागते, हें बिचाऱ्या सै- 
स्कृतानमिज्ञ बिश्पसाहेबांस व त्यांच्या खुनी पक्षकारास काय ठाऊक ? गीतिप्रमाणें 
आचरण करणारा ज्ञानी मनुष्य वरील तिन्ही अगर पंचमहापातकें करणार नाहीं 
अल्लें मी खातरीने सांगतों. साहेबांची ट्रीका वेदांतपद्धाते च गल्या रीतीनें न सम- 
जल्यामुळें अवतीर्ण झाली आहे ह्मणून ती विचारांत घेण्यासारखी नाहीं. असो; 
__ कोणत्याही पद्धतीवर किंवा खरिदधांतूपी महावाक्यावर टोका करण्याचें धाडस कर- 
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येन (ण्याने ) इदं सर्व ( हे सर्व ) तत केडे 
तत (ते तर ) अविनाशि (नाश) होणारे नव्हे, असे ) विहि (तें तर ) आबिनोरशि ( क वी ) 0: 


ण्याच्या अगोदर ती पद्धाति व ते सिद्धांत उत्कृष्ट समजून घेणें अत्यंत इ आहे; हा. 
सर्वमान्य सिद्धांत जर युरपियन आक्षेपक व एतद्देशीय आक्षेपक नेहमीं इमानानें ल- 
क्षांत ठेवतील, तर धर्मसंबंधीं अगर इतर विषयांवरीळ वांदविवादास पुष्कळसा सँ- 
क्षेप मिळेल अस्ते मळा वाटतें. असो; स्पेन्सरसाहेबांची केवळनीतींतत्त्वें आणि 
गीढ्ेंतील साख्विक बुद्धिवाद या दोन्हींमध्ये अतिशय एकवाक्यता आहे असें सा< 
हेबमहसुफांस सांगून आरोपीतफेंचें आपलें बोलणें त्यांनीं परत घ्यावे असें मी त्यांस 
ब ल्यांच्या प्रकाशकांस सविनय सुचवितो. 
* वरीळ टीप लिहून गेल्यावर क्‍्यापटन जेकबकृत * वेदान्तसाराची इंग्रजी" तिस- 
ऱ्या आहृत्तीची प्रत मला वाचण्यास मिळाली. त्यांत वेदांतसंबंधानें बऱ्याच गैरस- 
मजञुतीच्या वृधा कल्पना गोंबून दिलेल्या मला आढळल्या, परंत प्रस्तत त्या एकीकडे 
ठेवून देतों आणि कै. तेलंग यांनीं डा « लोरिंझर यांचें केलेलें जे सगसणित खंडन त्यावर 
अ्रतिखंडन ह्मणून जेकब साहेब यांनी प्रा. वेब( साहेबांचे विचार प्रकट केले आहेत. 

तिकडे वळतों. प्रो. मजकुरास डा. लोरिंझरचें मत जरी “ अतिशयोक्तीचे * दिसतें, 
तथापे * कृष्णमक्तीच्या उदयाचा उगम ख्रिस्ति घमामध्येच असला पाहिजे ? असा 
त्यांनीं आपल्या अभिप्रायाचा शेरा एकंदर प्रश्नावर ठोकून दिला आहे ! साहेब महमु- 
फांनो पांच कारणें आपले मताचे पृष्टर्थ दिलीं आहेत (पहा 1900 0811016511 
पृष्ठ ३६ ) त्या सबीचा मथितार्थ ह्मणून इतकाच आहे कीं 'शद्ध भक्तीचे बीज पाले- 
स्वन क्षेत्रांत ख्राईस्ट हस्तें प्रथमतः पेरे गेलें व त्याचा विस्तार तदनंतर सवे 
जगभर पसरला ! कृष्णाची योग्यता वाढली ती खिस्तप्रणीत घर्माचा उदय झा- 
ल्यानंतर वाढली, कृष्णाच्या आईचे जे सोहाळे सुरू झाले ते खाइस्टच्या माढ़परभा- 
बामुळें होत !' मक्तांचें क्षरें रहस्य स््राइस्ट मुखाने मात्र या कर्मभूमीवर अवतीणे , 
आलें हें मत खरें मानलें हणजे लागलींच आह्मी पतित होतो, निबेद्ध होतो, चांग- 
ल्या वस्तु दुसऱ्याकडून घेणारे होतों असें माझें मत नाहीं. तथापि जी गोष्ट होणें 
बस्तुगत्याच संभवनीय नाहीं, तिच्याविषयी ह्मणजे भक्तिपंथ ख्रिस्तोक्तच आहे, असें 
मानण्याविषयीं युरपियन खिस्ती पंडितांचा इतका आप्रहातिरेक कां असावा हें. 
मला समजत नाहीं. 

ख्रि. श. पर्वी पांचन्या शतकांत प्रकट झालेल्या सर्वगामी बौद्ध धर्माचें नांव सुद्धां 
जर त्यावेळीं प्रचलित असगार्‍या सवे प्रमुख पंथांचा विचार करणाऱ्या 
तर गीताकथन ५ व्या शतकाच्या पूर्वी"झाळें असलें पाहिजे असें मानावयास नको 
काप ! 'मासानां मार्गशीरषोःहं' असे मगब्रान आपल्या विभूति सांगंतांना दहा- 








( नण ) अस्य ( द्या ) अव्ययस्य ( विकार होत नाही अशा- 
आत्म्याचा-) विनाश ( नाश!) कबित्‌ ( कोणीही ) कर्तु ( कर- 


ज्या अध्यायांत ह्मणतात. * हें हाणण्याचें कारण काय ?” असा प्रो. बो. गे. टिळक 
यांस श्रक्न येऊन त्यांनीं व पुढें के. शं. बा. दीक्षित यांनीं ( मारतीय ज्योतिः्राख 
श्र. ९१९७ व १३३-१३६ आर्ण ओरिआन पहा. ) निरानेराळ्या मागीनीं असे 
सिंद्र केढें आहे कीं शालीवाहन शकाच्या पूर्वी तुमारे ४,०० “वषी पूर्वी मार्गशीर्ष मासालाच 
सैबत्सराचा पहिला मास हाणत असावे! अथोतच गीता झाली ल] काळांत वर्ष मोज- 
ण्याची हीच पद्धति असावी व वसंतही त्यावेळीं मार्गशीषे माहिन्यांतच येत अ- 
सावा, कारण मगवानच * चुतूनां कुखुमाकरः *असें त्याच म्हणजे अ. १० हो. 
३५ "पथ्ये हमणेणात.--* मार्गशोर्ष वसंतसंपात शकापूर्वी ४००० या 
काळीं होता, ' असें कै« दीक्षेत सप्रमाण सिद्ध करितात; तेव्हां वरील वेबर- 
साहेबांचें ह्मणणे खरें धरिळें तर भगवंतांच्या उक्तींची वाट काय लावावयाची £ 
शिवाय कर्मे, उपासना आणि ज्ञान हे परमार्थस्राघनाचे मार्ग आहेत असें उपानि- 
भ्दांवरून दिसतें; आणि उपासना हा शब्द अत्यंत प्राचीन मानलेल्या डर्पीनषदांत 
शेंकडों वेळां आळेला दिसतो. आतां उपनिषदे वेदांगकालाच्या उत्तरमयांदेत ह्मणजे 
झाकाच्यापूर्थी निदान ५०« वर्षें या कालांत झालीं असावी, असता दीक्षित यांचा 
अभिप्राय आहे ( पहा मा, ज्यो. पू. १३६ ). हाणून मला असा प्रश्न करणे इष्ट 
वाटतें कीं के. तैलंग यांनो दिलेल्या अंतःप्रमाणावरून, प्रो टिळक व दीक्षित यांच्या 
ज्योतिषांगणितांवक््न, के« कुंटे यांचे मतावर्न ( 866. लांडड 068 
ग &$%् 0101128101) 1 448 ) व शेवटीं वे« रा« नंदुर्गाकर संस्कृत 
अध्यापक न्यू. इ. स्कूल यांच्या रघुसगोतील, प्रस्तावनेवरून महाभारत व तदंतर्गत 
गीता हे ग्रंथ जर ख्रिस्तीशकापूर्वा निदान पांचव्या शकांत निमीण झाळे असावे 
“अले सिद्ध होतें, तर गीता व कृष्णमाक्ि ख्रिस्तावतार झाल्यानंतर वभ्द्ञाइस्ट संस्का- 
रांगींच अवतीर्ण झाल्या असाव्या असें आग्रहपूर्वक हाणण्यांत काय अर्थ आहे £ 
क्िस्ती ळोकांस ख्िस्तप्रणीत “ नवा करार ” जितका पूज्य वाटतो, तितकीच पूज्य 
ता“ क्रिस्तमतानें संस्कृत झालेल्या गीतेसही आहे ” असें कांही आग्रही क्रिश्वि- 
बन्सनीं हाटलें तर तें हिंदुलोकांला व गीतेला दुषण नसून के« प्रो» द्विवेदी हाण- 
तात त्याप्रमार्णे भूषणच आहे ! पण याविषयीं इतका आग्रह कां £ जन्ममरणाच्या 
त्रापत्रथांतून मुक्त होण्याविषयी आतर झालेला पुरुष सत्कमं करून, उपासना करून अगर 
ऱ्य पादन 











कशन मुक्त होण्याची खटपट करितो. हा प्रयत्न सरवंत्र आणि सर्वदा सुरू 
> अते तर नाहीं कीं अलल्याचा प्रेकाश पश्चिभेकडेच पाढाबा आणि पूर्वेकडे 
_ दिलकूल पाढूं नये असा पक्षपात सर्वत्रत्षल परमेश्वराच्या येथं आहे! तेव्हां कधी कषी 








ण्यास ) न*अ्हैति ( योग्य नाही-समर्थ नाही.-): तात्पर्य हें आहे 
कीं, ज्या सद्वस्तून'हे सवे द्य विश्व वाकून टाकिळें आहे, ती वस्तु 
नाश होण्यासारखी नाहीं. तिचा नाश होणे शक्‍य नाहीं. कारण 
अशी कोणतीही वस्तु या विश्वांत नाहीं, कीं जिच्या योगानें या 
अविकारी सद्दस्तूचा नाश होईल. सारांश ही वस्तु अविनाशी आहे.. 


शां० भा०-- 


अबिनाशीति । अविनाशि न विनंडुं शीलमस्येति । 
ठु शब्दो$सतो विश्वेषणार्थः । ताद्रिद्धि विजानीहि । किं 
येन सवेमिदं जगत्तत॑ व्याप्तं सदाख्येन ब्रह्मणा साकाश"* 
माकाक्षेनेन घटादयः । विनाशमददीनमभावमव्ययस्य 
न व्येति, उपचयापचयो न यातीत्यच्ययं तस्याव्ययस्य ने- 
तत्सदाख्यं ब्रह्म स्वेन रूपेण व्येति व्यभिचरति निरव- 
यवत्वादेहादिवत्‌ । नाप्यात्मीयेना55त्मीयाभावाद्यया 
देबदत्तो धनहान्या व्याते न त्वेवं ब्रह्म वेत्यतोःव्यय- 
स्यास्य ब्रह्मणो विनाशं न कश्रित्कतुंमहेति, न कत्चिदा- 


क॑मेसादऱ्याचे, मनोवृत्तिसादश्याचे व विचारसाइऱ्याचे चमत्कार अनेक ठिकाणीं दिसून 
येतात यांत काय नवल आहे १ पण हें न समजून एखाद्या अमिनव पेडिताने 
मृच्छकटिक नाटकांतील शकाराचें व सिंबलाइन नाटकांतील मुराररावाचें मूखंत्वसा- 
हृश्य व लोमसाइशय पाहून जर असा सिद्धांत काढिला कीं * शूदकनामक लबाढ 
कबीनें कविश्रेष्ठ श्रेकसपीयरच्या अमोलिक नाटकांतून शकाराची भूमिका अजीबात 
चोरून घेतली असावी ! * तर किंवा “झोपनहार व हाटॅमननामक आधुनिक जर्मन 
तत्त्ववेतत्यांचा सगळ्याचा सगळा अद्वेतपर मजकूर सातन्या शकीांतील शंकराचार्यांचे 
डुबाडून घेतला असावा. ' तर आपण असल्या वांबदूकास कांय हाणू बरे £ असो; 
तात्पये इतकेंच ध्यावयाचें कीं, कित्येक युरपियन पंडित भमत्वाभिमानाला वश्च होऊन 
तांबड्या समुद्राच्या पश्चिमेकडील देशांत उत्कृष्ट असें कांहींच नसावयाचें असा खोटा 
समज करून घेतात आणि सत्यप्रिय पंडितांच्या उपहासोचे विषय होऊन बसतात ]. 
* माता * या शब्दांत कितो गौरव नज पनहील याची कल्पना बिंदेशीयौस 
होणें कठिण म्हणूनच मेरीच्या अनुषंगाने सुरू झाली असें ते हाणू झक- 


झळ 4५) 








ष्ढ श्रीमज्गवद्वीता. 

त्माने विनाशयितु शकनोतीश्वरो$पि । आत्मा हि ब्रह्म 

स्वात्माने च क्रियाविशेषात्‌ ॥ १७॥ * 

'माष्याथे:-- 
नाश पावणे हा ज्याचा स्वमाव नाहीं तें अविनाशि होय. ' तु? 

झब्द छोकामध्यें घातला आहे त्याच्या योगानें असताचा परिहार 
होतो. त्याला वेगळें काढतां येते.-अ्जुंना !-ज्या * सत्‌ ? नामक 
ब्रह्माने हे सवे जग व सवे आकाश व्यापून टाकेलें आहे; आकाश 
. जसे घटादि सवे पदार्थांस व्यापून टाकिर्ते, तसें ज्या ब्रह्माने आका- 
झासहित सवे जगास व्यापून टाकिलें आहे, तें ब्रह्म ओळखण्यास 
शिकअजुना !-ज्याच्यामध्ये जास्ती होत नाहीं व कमीही होत 
नाहीं, अशा या अव्ययाचा विनाश करण्याला प्रत्यक्ष ईश्वरसुद्धां स- 
मथ नाहीं.-मग इतराची तर कथा काय !-तर्सच ह्या ' सत्‌? नां- 
वाच्या ब्रह्माला आपल्या स्वरूपाच्या योगानेंही अगर दुसऱ्या 
एखाद्या अंगभूत अवयवाच्याही योगाने विकार उत्पन्न होत 
नाहीं, कारण त्या ब्रह्माला अवयवच नाहींत. एवंच बाहेरून व 
आंतून ब्रह्मामध्यें विकार होणें राक्यच नाहीं.-पदार्थामध्ये विकार 
उत्पन्न होता तो पदार्थाचे जे निरनिराळे अवयव असतात त्यांत 
कांही कमीजास्ती होतें हणून विकार उत्पन्न होऊन पदाथ वाढतात 
किंवा कमी होतात. पण ब्रह्म नामक सदस्तूला अवयवच नसल्य़ा- 
मुळें विकार होण्याचा संभवच नाहीं:--आत्म्याला विकार होत 
नाहीं, कारण तो निरवयव आहे आणि निर्विकारी आत्मा आहे ह्- 
णून तो अमर आहे असा “ बटलर ' नामक एका प्रसिद्ध नीति- 
तत्त्वेत्त्याचा सिद्धांत आहे.--देहाला विकार होतो, कारण हात, 
पाय, वगैरे अवयव देहास आहेत. आतां कोणी असें हाणेल कीं 
देवदत्ताची धनावर सत्ता असते, तेव्हांचा असणारा देवदत्त घनहीन 
झाढळा असतां जसा निराळा होतो, तसेंच आत्म्याची स्वत:वर 
सत्ता असल्यामुळें केव्हांतरी आत्मस्वरूपांत फरक पडत असेल, विकार 
उत्पन्न होत असेल; तर तसेंही नाहीं; कारण आत्म्यावर कोणाचीच 
सत्ता नाहीं. सारांश, आत्मा स्वेब्थापी आहे, निरवयव आहे व 
त्यावर कीणाची सत्ता नाहीं; असा तो असल्यामुळें त्याचा नाश 


अध्यायरेरा. ष्र 
करण्याला प्रत्यक्ष ईश्वरसुडां समर्थ नाहीं. आत्मा हेंच ब्रह्म होय. 
आतां आत्म्याचे कार्य आपल्या गु होईल असें ह्मणणेही 
विरोधात्मक आहे. कारण आत्मा आहे. एवंच स्वतःक- 
डून किंवा दुसऱ्याकडून आत्म्याला विकार होत नाहीं ह्मणून ता अ- 
* व्ययच आहे; तो सवेव्यापा आहे हें मार्गे सांगितलेंच आहे. 
मधुसू०-' इद्‌ं ' हृश्यजातं ( स्वत:सत्तास्फूर्तिशून्यं ) ह्मणजे 
हा दिसणारा पदार्थमात्र-ज्याला स्वत: सत्तेची स्फूर्ति कधीही हात नाहीं, 
असे हें जग. असा 'इदंःचा अर्थ करितात. तसेंच * अस्य? ह्याचा 
प्रत्यक्ष, शून्यवादी वगैरे सवीस अनुमव असणाऱ्या चैतन्यस्वरूपचा? 
असा अथे करितात; आणि ह्मणतात कीं आत्म्याचे सर्वन्याक्त्वि 
सिंड होतें.-यावरून शुन्यवादी चावीकार्चे-च आठीकडील शास्त्रीय 
नास्तिकांचें व क्षणभरसुद्धां कोणतीही वस्तु एका स्वरूपामध्ये असू 
इकत नाहीं असें हणणाऱ्या क्षणिकवादी बुद्धांचे व ग्रीस देशांतीळ 
हिराहीटसनामक तत्त्ववेत्त्याचें खंडन होर्ते.- 
आत्म्याचें अमरत्व रामानुजांनीं सिद्ध केलें आहे त्याच मुद्यावर बट 
लरने १७ व्या शतकांत केलें आहे हें ध्यानांत ठेवण्यासारखे आहे. 
ज्ञानेश्वरी टीका-' हा लोकत्रयाकार । तो जयाचा विस्तार । 
तेथ नाम, वणे, आकार । चिन्ह नाहीं ॥ १७॥ 
किं पुनस्तदसद्यत्स्वात्मसत्तां व्यमिचरतीति । उच्यते- 
असें तें असत्‌ काय आहे बरें कीं जें आपलें स्वतःचे अस्तित्वच 
सोडून देते ! तें कायतें सांगतां. ऐक. 
अन्तवन्त इमे देहा निलस्योक्ताः शरीरिणः ॥ 
अनाशिनोअममेयस्य तस्मायुध्यस्व भारत ॥१८॥ 
पदान्वयाथः-नित्यस्य ( अमर, सदोदित राहणारा जो त्याची ) 
आरीरिणः ( शर्रार घारण करणारा जो आत्मा त्याची ) इमे (हीं) 
देहाः ( र ) की ( नाशवंत, चिरकाळ न टिकणारी अ- 
शीं) उक्ताः ( सांगिवर्य आहेत. १-आत्मा शरीरी शक 
. आाहे खरें, पण त्याची शरीरें नष्ठ होणारी, नाज्ञवंत अशी 








त) औमक्धगवद्ीता. 


आत्मा कसा आहे, तें फिरून सांगतातः-अनाशिनः (,क्षींही नाश 
नपावणारा त्याची) अमळ (-आगि-ज्यारचे स्वरूप अगर लक्षण 
सांगतां येत नाहीं त्याची)-ही-आभासरूपाने दिसणारी,मिथ्या शरीरें 
नाशवंत आहेत.तस्मात्‌ (हणून) भारत(अर्जुना!)युद्धस्व(त युद्ध कर.) 
शां. भा.-- 
अन्तवन्त इति । अन्तवन्तो5न्तो विनाशो वि- 
दते येषां ते5न्तवन्तो यथा मरगताष्णिकोदकादो सद्वु: 

दविरतुदत्ता ममाणनिरूपणान्ते विच्छिद्यते स तस्या अ- 

“न्तस्तथेमे देहाः स्वममायादेहादिवचान्तवन्तो निलयस्य 

झरीरिणः शरीरवतो5नाश्िनो$प्रमेयस्या55त्मनो5न्तवन्त ' 
इत्युक्ता विवेकिभिरित्यर्थः । नित्यस्यानाशिन इति न 
पुनरूक्तं नित्यत्वस्य द्रिविधत्वादोके नाशस्य च । यथा 
देहो भस्मीभ्रतो5दर्शनं गतो नष्ट उच्यते, विद्यमानो5प्य- 
न्यथापारिणतो व्याध्यादियुक्तो जातो नष्ट उच्यते | तत्रा- 
नाशषिनो नित्यस्येति द्रिविधेनापि नाशेनासंबन्धो5स्येत्य- 
थेः । अन्यया पूथिव्यादिवदपि नित्यत्वं स्यादात्मनस्त- 
न्माभूदिति नित्यस्यानाशिन इत्याह । 

आ. अथे.--ज्यांना अंत आहे, ज्यांचा शेवट होतो, ते अँतवंत 
अगर नाशवंत होत.-पहा. ज्याप्रमाणे मृगजळ हें आहे असा प्र- 
थम ज्ञानाचा आभास होऊन नंतर प्रत्यक्ष, अनुमान इत्यादिकांच्या 
साहाय्यानें निश्वय करूं लागलें ह्मणजे सृगजलाच्या संबंधाने 'आहे? 
अशी बुद्धि (सद्बुद्धि) नाश. पावते, त्याचप्रमाणें देहादिकांचा सप्र- 
माण विचार करावयास लागलें ह्मणजे हे नाशवंत आहेत अशी खा- 
तरी होते. स्वमामध्यें पाहिळेलीं शरीरें किंवा गारोड्याने निर्माण 
केलेली शरीरें जशीं विचारप्रकाशामध्यें नाश पावतात, तद्दतच नित्य 
राहणारा, शरीरघारण करणारा, . नाश नृ पावणारा आणि ज्याचें | 
स्वरूप करस आहे तें वाणीनें सांगतां येत नाहीं. असा जो आत्मा 

- त्याची ही झरीरें नाशवंत ,आहेत, असें सुज्ञ ज्ञानी, व उपनिषदे 


अध्याय २ रा. डर 
जाणणारे-छोक ह्मणतात असा अथ होय.-श्ोकामध्यें-नित्य व अ- 


, विनाशी अशीं समानार्थकच ( एकच [अर्थ दरविणारी ) परदे घात- 
£ लीं आहेत ह्मणून येथें द्विरक्ति झाली असें ह्मणतां यावयाचें नाहीं. 


। 


कारण व्यवहारामध्ये नित्यत्व आणि नाश या दोघांचेही दोन दोन 
अर्थ करित असतात. पहा:--दहन होऊन रक्षा झाल्यामुळें अद्श्य 
झालेल्या देहास “ तो नाश पावला. ? असें ह्मणतात; व देह असला 
परंतु व्याध वगैरे उत्पन्न झाल्यामुळें त्याचे स्वरूपांत विलक्षण फे- 
रबद्‌ल घडला तर त्या देहालाही * तो नाश पावला ? असें ह्मणता- 
त. तेव्हां थोडासा नाश आणि पूर्णनाश र्‍या दोन्ही नाशांचा व 
आत्म्याचा संबंध नाहीं असें दाखविण्यासाठी वरील दोन विशेषणे 
घातली आहेत. असें न करितां एकच विशेषण योजलें असतें तर 
पृथ्वी नित्य आहे तसाच आत्माही नित्य झाला असता, ह्मणजे 
नित्य दिसणाऱ्या पृथ्वीच्या स्वरूपांत जस फेरफार होतात तसे आ- 
त्म्याच्या स्वरूपांत होतात, असा अथे झाला असता ह्मणून आत्म- 
स्वरूपांत थोडा अगर सगळा,-कसलाच-नाश नाहीं. हें स्पष्ट कर- 
ण्याकारितांच ःछोकांत वरील दोन पर्दे घातली आहेत. 
अभमेयस्य न भ्रमेयस्य भत्यक्षादिभमाणेरपरिच्छेद्यस्ये- 
त्यूर्थः । नन्वागमेना&त्मा परिच्छिद्यते मत्यक्षादिना च 
पूवम्‌ । न, आत्मनः स्वतःसिद्धत्वात्‌ । सिद्धे द्यात्मनि 
भ्रमातारि भमित्सोः प्रमाणान्वेषणा भवति | न हि पूर्वेमि- 
त्यमहमित्यात्मानँमभ्रमाय पश्चात्ममेयपरिच्छेदाय भवतेते। 
न ह्यात्मा नाम कस्यचिदभसिद्धो भवति। ' 
ज्याचें स्वरूप.अगर लक्षण प्रत्यक्षानुमानादिक प्रमाणांनीं ठरवि- 
तां येत नाहीं, असा अप्रमेय शब्दाचा अर्थ आहे. यावर कोणी 
शंका घेतात कीं, वेदवाक्यावरून व उपनिषदांवरून व त्याचप्रमाण 
प्रत्यक्षांदे प्रमाणांच्या योगाने आत्म्याचे स्वरूप प्रथमच ठरविता 
येते; तेन्हा आत्मा अप्रमेय आहे, असें कसें ह्मणतां ! ? 
गर णा शरम ह गी ह्मणतात:-ही शंका व्यथे आहे. आत्मा हा 
। ४ येथें ' आत्मानं प्रमाय ” असाहि कांदी पुस्तकांत वत अदी सा हतो. प 
| आ उ्याचे तिळ वे डेड मत ररे रिश नाहे तल अ निच हेत. . 








र औमदवगवद्रीता. 
डच आहे. याचें अस्तित्व अगर स्वरूप ठरविण्याला छुसर्‍या प्रमा- 
णाची गरजच नाहीं. कारण- के ठरविणारा जो आत्मा- 
तो ' आहे? अशी खातरी शोधकाची बुद्धि प्रमाणें 
शोधावयास लागते. उदाहरणार्थ: ' थंडी पडली आहे. ? ' कशाव- 
रून ? ' हातपाय गारठलेले आहेत म्हणून. ? 'हे कशावरून? 'म- 
हा अनुमव आहे म्हणून. ? ह्मणजे 'मी आहे' व ' मला असा अ- 
चुमव येतो म्हणून.? सारांश कोणताही पदाथ घेतला तरी त्या पदा- 
थोला जाणणारा जो आत्मा तो आहे असें धरल्याखेरीज त्या पंदा- 
थोचें ज्ञान होणें शक्‍य नाहीं,-'आत्मा असा असा आहे” असें स्वा- 
जुमार्ने प्रथम ठरविल्यावांचून कोणीही जिज्ञासु ज्ञेय वस्तूर्चे स्वरूप 
प्रमाणांनीं ठरविण्याचा आरंभ करित नाहीं ! आत्मा ठाऊक नाहीं, 
असा मनुष्यच सांपडणे शक्‍य नाहीं.-सारांदा आत्म्याचें लक्षण व 
स्वरूप प्रमाणांनीं ठरवितां येत नाहीं. कारण कोणतेंही प्रमाण घेतलें 
तरी तें लागूं करतांना ' आत्मा आहे ! हें गृहोतच घ्यावें लागतें. 
तेव्हां सर्व प्रमाणांच्या अगोदर जो आहे व ज्याशिवाय प्रमाण क- 
रणेंच संमवत नाहीं, त्या आत्म्याची अस्तित्वसिद्धि अगर स्वरूप- 
सिद्धि प्रमाणांनी कशी होणार! पर्जन्याचे योगानें पाणी मिळतें अ- 
शी सामान्य समजूत आहे. पण पाण्याची वाफ झाली तरच ढग उ- 
त्पन्न होऊन ते घारारूपाने विशेष त्रइतुंमध्यें विरधळतात, असें ज्या- 
छा समजलें आहे, तो पर्जन्यापासनच पाणी मिळतें असे ह्मणणार 
नाहीं, त्याचप्रमाणे सवे प्रमाणांस निश्चित स्वरूप देणारा जो आत्मा 
त्याचें स्वरूप व अस्तित्व ही.-आत्म्यापासून उत्पन्न झालेल्या-प्रमा- 
णांनींच कळतात असेही हणणार नाहीं.- 
झां त्वन्त्यं भमाणमतद्धमांध्यारोपणमात्रनिवर्तकत्वेन 
श्रमाणत्वमात्मनि प्रतिपद्यते, न त्वज्ञातार्थज्ञापकत्वेन | तथा 
च थुतिः-' यत्साक्षादपरोक्षादत्रह्म य आत्मा सर्वो- 
न्तरः इति । यस्मादेवं नित्यो5विक्रियश्रा55त्मा तस्मा- 
कल युद्धादुपरमं मा' कार्षीरित्य्थः । न द्यत्न युद्धक- 
वि विधीयते । युद्धे परट*त एव ह्यसो शोकमोहमतिव- 
. दस्तूष्णीमास्ते तस्य कतेव्यप्रतिवन्धापनयनमात्रं भग- 


टी 





व ताणणाताचयाहा 


अध्यायळे रा. ण 


वता क्तियते तस्माययध्यस्वेत्यनुवादमात्रं न विधिः ॥ १८ ॥ 
उपनिषदे वंगेरे शास्त्रे हे शेवटचे प्रमाण आहे; पण आत्म्या- 
वर-* मी गोरा आहें, हें माझें आहे. अशा प्रकारचे आरोप अ- 
ज्ञानाने झालेळे असतात, ते अज्ञानजन्य आरोप नाहींसे करण्यापु- 
रते मात्र हें प्रमाण आहे. ठाऊक नसलेली वस्तु दाखविणे हें प्रमा- 
णाचें लक्षण आहे; तसलें काम हें शास्त्र प्रमाण करित नाहीं; तर के- 
वळ अज्ञानाचा पडदा मात्र दूर करिते. श्रृतिही असेंच सांगतेः--- 
“ह ब्रह्म सतःसिद्ध आणि सर्वास प्रसक्ष असें आहे. हा आत्मा 
पदाथेमात्राच्या अंतयीमीं आहे. ? ( बृहदा ३1४११. ) या- 
प्रमार्णे आत्मा नित्य असून विळाते न होणारा असा आहे हणून 
'हे अजुना! मीष्मादिकांविषयींचा शोक, मोह व वघाविषयींची पाप- 
बुद्धि टाकून देऊन युद्ध कर, युद्धापासून पराडूमुख होऊं नको,असा 
अमिप्राय आहे. येथें भगवान्‌ * युड करणें हे मनुष्याचे कर्तव्य आ- 
हे ह्मणून तूं युडध कर? अशी अर्जुनास आज्ञा करित नाहींत, तर 
युद्ध करण्यास सिद्ध झालेल्या अर्जुनाला शोकमोहांच्या योगानें स्त- 
ब्घता प्राप्त झाठी, तो थबकून बसला, हे नाहींसें व्हावें येवढ्यासाठी 
कतेव्य करण्याच्या आड आलेले जे शोकमोह त्यांचें निवारण मात्र 
मगवान्‌ करित आहित. सारांश 'युद्ध कर? हे वाक्य केवळ अनुवादक 
आहे; ( तो करण्यास तयार झाला होता तंच करावयास सांगत 
आहे; ) ही आज्ञा नव्हे.--आत्म्याचा नाश कोणत्याही प्र- 
कारें होत नाहीं, तो नित्य आहे. म्हणून 'मीष्मादिकांस मी मारीन? 
बंगेरे मोहशोकांनीं स्तब्ध झालेल्या अजुंनाला ' तूं युड कर, तूं यृद 
केल्यानें त्यांच्या आत्म्यांस काडीमात्रही विकार होणार नाहीं म्ह 
णून शोकमोह सोडून देऊन मनांत आणलेली युद्धाची गोष्ट कराव- 
यास लाग ? असें मगवान्‌ सांगतात. 'ज्या कारणांसाठी तूं युडपरा- | 
डइुख झालास तीं कारणें खोटी आहेत म्हणून तूं आपलें इष्ट कते- 
व्य पूर्ण करून घे असा मगवंतांचा व आचायांचा आमिप्राय आहे. 
मधु ०-देह शब्द अनेकवचनी योजिला आहे यावरून गूढाथे का- 
ढितात कीं अनेक वचनाने स्थूल शरीर, लिंगशरीर व क दारीर इ- 
.त्यादिक देहांचा ब विराद्‌ स्वरूपाचा समावेश मगबंतान वे 
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हे. तसेंच आत्म्याचे एकवचन साथे. आहे हें दाखविण्यासाठी 'एको 
देवः सवेभूतेषु गूढ: ? ( भूतमात्राच ठायी, अंतयोमीं वास करणा- 
रा, व प्रकाशित असणारा देर्वृएकच आहे ) हा आधार देतात. 

। 'रामानुज.-देहाच्या अनेक वचनासंबेधें 'कमफलभोगार्थतया भू- 
तसंघातरूपाः कमावसानाविनाशिन;? (कमेफलाचा उपमोग घेण्या- 
साठीं मूतद्रन्यांपासून झालेले व कमे संपले ह्मणजे नष्ट होणारे दे- 
हाचा ) असा अथे करितात. “ अमृतत्वप्रापर्‍ये$नभिसंहितफलं यु- 
डाख्यं कम आरभस्व ? (मोक्ष मिळविण्यासाठी निष्काम युद्ध कर) 
असा भगवंताचा कर्मपर उपदेश आहे, असें सुचावितात. कमाने 
चित्तझुद्धि होते, मोक्ष मिळत नाहीं, हें अंद्वैतमत वरचेवर सांगण्यास 
नकोच आहे ! ळै 

सत्यानंदस्वामी-“ नित्यस्यप्रतिबिंबरूपजीवस्य ? ( ईश्वर 
बिंब; त्याचें प्रतिबिंब जीव आहे त्या जीवाचा ) असें सांगून * जी- 
वोपाविर्ह्रिधा भोक्तः स्वरूपं बाह्य एव च । बाह्योपाधिलेयं याति 
कलरानर्य संस्थितिः । सर्वोपाधिविनाशे तु प्रतिबिम्बः कथं 
॥-.*उपाघेश्वेव नित्यत्वान्नेव जीवो विनश्यति ? ( जीवाला 

दोन प्रकारचे उपाधि आहेत. एक स्वरूपाचा-जीव असणें हा 
उपाधि आणि दुसरा बाह्य उपाधि. मुक्त प्राप्त झाली ह्मणजे बाह्यो- 
पाचि नष्ट होतो; पण स्वरूपोपाथे राहतो. कारण सर्वच उपाधींचा 
नाश झाल्यावर प्रतिबिंबाचा हणजे जीवाचा संमवच राहणार नाहीं: 
तात्पर्य, उपाधि नित्य आहे हणून जीवही नित्य आहे; ह्मणजे मुक्ति 
मिळाली तरी जीव स्वस्वरूपाने राहतो, ब्रह्मस्वरूपांत जाऊन मि- 
ळत नाहीं; असें सांगण्याचा स्वामींचा अभिप्राय आहे. यांच्या 
मते इश्वर) माया (विश्व) आणि जीव अथवा 6०0, (पा 0 
- 185 यांचें, अस्तित्व नित्य आहे. असे आहे. सवे माक्तिपंथांत ही' 
त्रयी दृश्य होते. परंतु हे सर्वे दृश्य पदार्थ आहेत, यांच्या पली- 
कडे अदृश्य, केवल, नित्य, बुद, शुद्ध आणि परब्रह्म स्वरूप आहे 
हे या मक्तिपंथोयांस मान्य नाहीं. कारण सर्व ज्ञानोंद्रेयांस अंतमुख 
करून आत्मस्वरूपाचा शोध करणें व॒ * अहं ब्रह्मास्मि ? हा सा- 
क्षात्वरिचय कलून घेणें याची गुरुकिल्ली यांस सांपडली नाहीं !.. : 
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झंकरात्तंद ह्मणतात कीं प्रस्तुतचा 'डोक, * अशोच्यानन्वशो- 
चस्त्वं ' या 'छोकाचे स्पष्टीकरणाथे घातला आहे. देह. विनाशी 
आहित कारण * यंदल्पं तन्मत्येमिति श्रुतते: ( जे थोडे मयोः 
दित आहे तें मंत्ये, नाशवंत आहे.) (छांदोग्य ७॥२४॥१)अशी श्रु- 
ति आहे. तसेंच आत्मा अविनाशी आहे, कारण “ सत्यं ज्ञानमनन्त॑ 
ब्रह्म ) ( ब्रह्म हें सत्स्वरूपी, ज्ञानस्वरूपी आणि अनंतस्वरूपी 
आहे ) (तेत्तिरीय २।१॥१०) हणून कोणतीही शंका न घरितां व 
ऑओकमोह सोडन देऊन * अजुना ! तुं युद्ध कर * हें स्पष्ट सांगण्या* 
साठीं ह्या डोकाची योजना कठी आहे, असें शंकरानंद ह्मणतात; 
आत्मा अप्रमेय आहे कारण “ अशब्दमस्पर्दां (कठ रा१ळू(तो 
'ऐकावयास यावयाचा नाहीं, त्याला स्पशी करितां येत . नाही, सा 
रांश इंद्रियगोचर ह्मणजे प्रत्यक्षप्रमाणाने सिद्ध होणारा. नाहीं) * नेव 
च तस्य लिळूं ' ( त्याला अशी कोणतीही खृण नाहीं कीं जिच्या 
योगानें त्याचें आपल्यास अनुमान करितां येडेल, ह्मणजे अनुमान- 
प्रमाणाला तो अगोचर आहे. ( श्वेताश्व > ६॥९ )-लिंग हणजे चिन्ह 
यालाच इंग्रजी न्यायशाखी १1६11८ * चिन्ह ” असें ह्मणतात ! ); 
५ दृष्टान्तवार्जितं ' आत्म्यासारखी दुसरी वस्तूच नाहीं (ब्रह्मबिंदु क 
म्हणून उपमान प्रमाण 1,1०9 ही लागूं पडत नाहीं. ) * 
वाचो. निवततन्ते? (वाणी ही जेथून परत फिरते हाणजे जो राब्द प्रमा- 
णालाही (1७51171059) अगोचर आहे.) (तैत्ति० २ ४१०) सारांश 
सर्वे प्रमाणांला, अगोचर आत्मा आहे हाणून त्याला अप्रमेय ह्मटलें. 
शिवाय * विज्ञातारमरे केन विजानीयात्‌ ( सर्वच जो जाणणारा 
त्यालारे कोणत्या प्रमाणाने जाणावें ! (वृहदा० ४1५॥१५)” हणूनही 
तो अप्रभयच होय. सवे दृश्य नाहींसें करून ज्ञारनेद्रियांस अंतर्मुख 
केलें असतां आत्मसाक्षात्कार होतो हे तज्ज्ञांस सांगावयास नकोच. 
ज्ञानाच्या सदयत्वाविषयीं |विचार कारितां करितां डेका. नामक 
तत्त्ववत्त्यानं आपलें स्वत:चें अगर आत्म्याचे अस्तित्व स्थापित केलें 
वेग फाठाः धाल्ल७ ४0 (मी विचार करितों हणूनच मी आहे) 
ह्या महावाक्यावरून होय. हें मुहावाक्य आणि 'भ्रमाणमप्रमाणं च 
च । कुवेन्तयेव प्रमा यत्न तदसंभावना कुतः (अँ. 
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माण, अप्रमाण, प्रमामास वगैरे जेथून ज्ञानाचा पुरवठा घेतात, त्याचे 
अस्तित्वाचा असंमव कसा उत्पन्न व्हावा !) हे. मधुसूदनींतील महावा- 
क्य हीं समानार्थक नाहींत अपे कोण ह्मणेळ १ तरी आमचा वेदान्त 
रानटी स्थितीतून उत्पन्न झाळा अस झणणारे उपनिषहिरोधी गो 
साहेब आहिंतच ! 
'परमा्थप्रपाकार-'नित्यस्य''सर्वदैकस्वमावस्य' ( सदा एक- 
च स्वरूपामध्ये असणारा म्हणून अविनाशी) असा अर्थ करितात. 
घटामध्ये असणाऱ्या आकाशाचे ( 908०० ) जसे घट हीं शरीरें 
असतात तसेच आत्म्याचे हे सुखदुःखात्मक देह होत. घट फुटला 
तरी आकाश नष्ट होत नाहीं, तसेंच देह नष्ट झाला तरी आत्म्याला 
बिकार्‌ होत नाहीं ॥ १८ ॥ द 
* झोकमोहादिसंसारकारणानेटत्त्यर्थ गीताशाख्रं न भव- 
सेकमित्येतस्याथस्य साक्षीभूते कचावानिनाय भगवान्‌ | 
यक्ष मन्यसे युद्धे भीष्मादयो मया हन्यन्ते$इमेव तेषां 
हन्तेत्येषा बुद्धिमपेव ते, कथमू- 
प्राण्याला शोक मोह. उत्पन्न होतात व. त्यांपासून संसारचक्रांत 
पडावे लागतें. त्या शोकमोहांचा नाश करणारें हें गीताशासत्र आहे, 
* अमुक गोष्ट कर ? असें सांगून कमला प्रवृत्त करणारें हें शास्त्र 
नव्हे; हें समर्थन करण्यासाठीं मगवंतांनीं कठोपानिषदांतील दोन. 
कचा अवतीणे केल्या आहेत. मगवान्‌ हाणतात:-अरे मीप्मादिक 
माझ्या हातून मरणार, मी त्यांस मारणारा, वगैरे जी बुद्धि तुला 
झाली आहे, ती खोटी आहे, हा तुझा निवळ भ्रम आहे. कसा 
हाणशील तर सांगतो ऐक:-- ् 
य॒ एनं वेश्ति हन्तारं यश्चेनं मन्यते तम्‌ ॥ 
उभो तो न विजानीतो नायं हन्ति न हन्यते १९ 
'पदार्थ---यः (जो कोणी ) एनं ( ह्या-आत्म्याढा-) हन्तार 
९ मारणारा आहे असें ) वेच्ि ( समजतो ) च ( आणि ) यः (जो 
डुसरा कोणी ) एनं ( ह्या आत्म्याला ) हतं ( मेढा आहे .असें ) 





मन्यते ( समजतो ) तौ (ते ) उभौ ( दोषेही ) न विजानीतः 
( जाणत नाहींत. )कारण-अयं ( हारआत्मा-) न हन्ति ( मार 
रित नाहीं )-व-ज्न' हन्यते ( मारही नात गुहे )-सारांश आ- 

. त्मा मारितो, किंवा: आत्मा भरतो अगर मारिळा असें जे समज- 
तात ते होक अज्ञ आहेत. कारण आत्मा मारित ' नाहीं आणि म- 
रतही नाहीं.- 

शां. भा.--. 
* य एनमिति । य एनं मकृतं देहिनं वेत्ति 
ज्ञानाति इन्तारं हननक्रियायाः कतार, यश्नैनमन्यो म- 

« न्यते हतं देहहनने हतो5हमिति हननक्रियायाः कर्मभ्रत,” 
ताबुभौ न विजानीतो न ज्ञातवन्तावविवेकेना55त्मानमईं- 
अत्ययविषयं, हन्ता5हं हतो5स्म्यहमिति देहहननेना55त्मा- 
नमहंमरत्ययविषयं यो विजानीतस्तावात्मस्वरूपानभिंज्ञा- 
वित्यथः । यस्माज्ञायमात्मा हन्ति न हननक्रियायाः 
कतो भवति, न हन्यते न च कमे भवतीत्यथेः, अविक्रि- 
यत्वात्‌ ॥ १९ ॥ 
भा० अ०-- 

' __ प्रस्तुतचा विचाराचा विषय-जो-देही ( आत्मा ) त्याला ' मा- 
रण्यांच्या क्रियेचा कर्ता आहे, ' असें जो समजतो. ( गौतमादि 
तर्कशास्त्री व जौमिन्यादि कर्मयोगी आत्मा कती आहे असें पणे 
तसेंच देह नष्ट झाला असतां ' आत्माच मारण्याच्या, 
झाला,-ह्आत्माच मेला. ' असें जा समजतो; ( चावाकादि शुन्य- 
वादी आणि प्राळत लोक आत्माच मेला अर्स ह्मणतात. ) ह्या दो- 
घांसही कांहीं कळत नाहीं. आविवकाने, अजाणतेपणाने जै लोक 
आत्म्याला-मी हा प्रत्यय ज्या निर्विकार वस्तूला लागतो त्याला. 
* मी मारणारा ? असें समजतात, किंवा देहनाश झाला असतां आ- 
त्म्याचाच-मी प्रत्यय ज्याला आहे त्या नित्य वस्तुचाच-नाश झाला 
असें समजतात. ते उमयतांही अज्ञानी आहेत, आत्मस्वरूपाची व. 

. त्यांची ओळख झाली नाहीं असें हाणण्याचा मगवन्ताचा हेतु आहे. 


कारण हा आत्मा हंनन क्रियेचा कर्ता होत नाहीं ( मारीत नाहीं ) 
किंवा त्या क्रियेचें करमेही होत नांही ( मारलाही जात नाहीं ). 
आत्मा हा अविकारी आहे ह्मणून तो .आरीत नाहीं व मरतही 
नाहीं.-सारांश मारणे व मरणें ह्या दोन्ही क्रिया. (तात्पये कोणतीच, 
क्रिया)-आत्म्याच्या हातून होत नाहीं. तेव्हां ' मा मारीन; ?' ते 
मरतील ? याविषयीं शोकमोहार्चे कारण ज्ञानी पुरुषाला उरतच 
नाहीं हे स्पष्ट झालें. आपल्या हातून पापकमे होत आहे अशी जी 
अर्जुनाला शंका आली होती ती अथीतच निमूळ होती हेंही सिद्ध 
झालें. श्रीळण्णांनीं नेयायिक, कमयोगी, शुन्यवादी लोकांचेंही 
येके खंडन केलें आहे. के. प्रो. दिवेदी यांनीं कठोपॅनिषद अ. १ 
वही २ छोक १९ चा उललेख. केला आहे. ' हन्ता चेन्मन्यते 
हन्तुं हतश्वेन्मन्यते हतम_। उभो तो न विजानीतो. नायं हन्ति 
न हन्यतेवरील छोक व हा उपनिषदांतील शाक समानार्थकच आहेत. 
मधु ०--अंतिशूर ( आपणच सर्व करितों असे मानणारे अमि- 
मानी प्रुष ) आणि अतिकातर ( अत्यंत मित्रे पुरुष ) यांसाठी हा 
शहोक योजिला आहे असेंही ह्मणतां येईल असें सुचावितात. 
रामानुजञाचाये वरीलप्रमाणेच अर्थ करितात. मात्र “ हृन्ति 
घातुरप्यात्मक्मशरीरवियोगकरणवाची ' (' हन! ह्या धा: 
तूचा अर्थ आत्मा आणि कमेशरीर यांची ताटातूट करणारा 
आहे ) असें सांगून ' न हिंस्यादरूतानि ' ( प्राण्यांस ठार मारूं 
नये_) “ त्राह्मणो न हन्तव्यः ” ( ब्राह्मणास मारूं नये ) इत्यादि 
आडे करट “झविहितशर्रारवियोगकारणविषयाणि' अयोग्य अशा 
वियोग करविण्याच्या हेतूनें सांगितली आहेत असें ह्मणतात. 
'सल्यानंदस्वामी, ' हन्तारं ' (मारणारा) यावर पुढील व्याख्या- 
न करितांत:-जो मनुष्य असे समजतो कीं जीव हा स्वतंत्रपणानेच 
जीवाचा किंद्रा देहाचा नाश करणारा आहे, तो मुर्ख होय. कारण 
जीव हा परमेश्वराचे प्रातिबिंब आहे ह्मणून प्रतिबिंबाच्या सवे क्रिया 
 बिंबाच्या स्वाधीन आहेत, केवळ परमेश्वर मात्र 
7 आहे', अज्ञान आणि * जीवाला स्वातंत्र्य आहे? 
मिथ्या ज्ञा दोन्हीही जीवाला कर्मबंधरूपी संसारांत ढकल- 


] 


. अध्यायरे रा. - ९ 
तात. सारां स्वतः कांहीं करित नसूनही “ आपणच सर्व करितों 
असें मानणारा जो जीव तोंच संसारांत पडतो. ' कती करविता 
परमेश्वर आहे ? या सत्यसिद्धांताचें अज्ञानच. मनुण्यास संसारच- 
क्नांत गुरफटून टाकते असें जीव आणि शिव 'निराळे मानणाऱ्या 
ख्थामींचे हणणे आहे. वेदांत्यांस जीवशिब मेद संमत नाहीं ह 
सांगावयास नकोच. 

शंकरानंद अद्वैतमतानुयायी आहेत. ते * न तदश्नात किंचन, 
न*तदश्षाति कश्चन '-(बृहदा० २1८1८ ) 'तो आत्मा कांहीं खात 
नाहीं, त्या आत्म्याला कोणी खात नाही. अशी श्लृति आचा- 
च्या समर्थनार्थ पुढें आणितात. र. 

वछभाचार्य ' माझ्या इच्छेनेंच सर्व कांहीं होतें ? असा या छो- 
काचा भावार्थ सांगतात. हे कट्टे भक्तिपंथानुयायी आहेत. 

ज्ञानेश्वरः-तूं धरूनि देहाभिमानातें । दिठी ( दृष्टि ) सूनि (ठे- 
वूनि) 'शरीरातें । मी मारिता, हे मरते) हणत आहासि' (आहेस)॥ 
तरी अजुना ! तू नेणसी ।....॥ 

वामनपंडितः-छोकाचा इतुकाच अथे । मरते दूषावी तीं किमर्थ। 
रसे बोढती त्यांतें समथ । श्रीहरीच उत्तर देतसे ॥ जे ह्मणती सा- 
घारण । आत्मा देह त्यास मरण । देहें देहास मारण । त्यांठाच 
बाटे ॥ मरणार ह्मणे जो स्वये । मारणारही ह्मणे निश्चये ॥ दों गो- 
टीस दोघे, अव्यये ( परमेश्वरें ) । नेणते वर्णिळें कांहो ॥ आतां. 
अंदेहात्मवादी । ज्यांस विश्वास नाहीं वेदी । आत्मदेह यया मंदी । 
भरे, मारी ही,'झणावा ॥ प्रमाण ज्या मरती वेद । तथापि. मानिती 
भेद ॥ आत्मा अकती ह्मणतां खेद । ते मानिती ॥....एवं आत्मा 
मारणार । सकळ भेद वादी हणणार । आणि आत्मा-देह मरणार । 


चावोक ह्मणती ॥ मेदवादी पक्ष एक । आणि एक पक्ष चार्वाक । , 
तो जैमि- . 


या दो गजमारावरी हांक । गीताःछरोकी हैरीची ॥....हे 
नी गौतम । जरी करपी दोघे उत्तम। तिहीं असत्यास, अधम ।_मेर मेद 


अ देह हाच आत्मा असें हणणारे. . * 


वि”: परमात्मा निराळे औहेढ, असें झणणारे, 
१ ळ न्‌ 
शि 





श्रे 


पक्ष घरिला ॥....मेदवादी यांचे बोल । एथे ऐसेच तितुके फोलं ॥ 
साघारणांसि हेचि खोल । वाटात, उथळ अत्यंत जे ॥....सारांश- 
यालागीं हे वेडे चार । हा नव्हे शुद्ध आत्मविचार । अहेप्रत्यय अ- 
सार । टाकितां, स्फुरे शुद्ध आत्मा ॥ पंडितांनी या 'छोकावर टीका 
करितांना, चार्वाक, बृहस्पाते, जैमिनी, गौतम्‌ इत्याद लोकांचें स- 
युक्तिक आणि सांगापांग खंडन केलें आहे, तें अगत्य वाचण्यावि- 
षर्यी मी वाचकांस शिफारस करितों. ॥ १९ ॥ 


कथमविक्रिय आत्मेति द्वितीयो मन्त्रः- 
आत्मा बिकारशून्य कसा आहे हे सांगण्यासाठी हा दुसरा मंत्र 
मग्बान्‌ झणतात:- 


न जायते भ्रियते वा कदाचि- 
_ज्ञायं भूत्वाःभविता वा न भ्रूयः॥ 
अजो निलः शाश्वतोश्यं पुराणो 
न हन्यते हन्यमाने शरीरे॥ ॥ २० ॥ 


प० अ० अ०-- 
अयं ( हा-आत्मा ) कदाचित्‌ ( केव्हांही) न जायते (जन्म 
पावत नाहीं ) वा ( किंवा ) श्रियते ( मरतही नाहीं ). वा (कि- 
बा ) अयं ( हा-आत्मा-)-भूत्वा ( असणें या स्थितींत असून ) 
भूयः ( पुनः ) अभविता न ( नाहींसा होणारा नाहीं. )-सारांश् 
आत्म्यास कर्धीही जन्ममरण नाही, आणि नित्य असणारा जो आत्मा 
तो कधीही नाहीत होत नाही,तो नित्यच आहे.-कारण अयं (हा- 
आत्मा- ) अजः ( न जन्मठेळा ), नित्यः ( सनातन. असणारा ), 
झाश्वतः ( कोणत्याही प्रकारें कमी होण्याचा विकार न पावणारा ), 
पुराणः ( जुना, अनादि )-असा आहे. आत्मा हा अनादि, अनंत, 
अविळृत असा आहे. हा-झरीरे हन्यमाने ( शरीराचा घात होत 

| ) न हन्यते ( मारळा जात ताही ). सारांश आत्म्याचें शरीर 
झाडें म्हणून हा नाहींसा होतो असें नाही.-सापानें. आपळी 


कांत टाकिळी तरी त्याचा जसा नाश होत नाहीं, तद्दतच आत्म्याने 
आपलें शरीर टाकून दिळें तरी त्याचा, नाश होत नाही.-- 
शां. भा*-- र 
न जायते नोत्पद्यते, जनिलक्षणा वस्तुविक्रिया ना55- 
त्मनो विद्यत इत्यर्थः । न भ्रियते वा। वा शब्दश्वार्थ | न. 
ब्रियते चेत्यन्त्या विनाशलक्षणा विक्रिया प्रतिपिध्यते | 
< कदाचेच्छब्दः सं्वविक्रियामतिपेथेः संवध्यते, न कदा- 
चिज्जायते न कदाचिन्म्रियत इत्येवम्‌ | यस्मादयमात्मा 
भूत्वा भवनक्रियामनुभ्रूय पत्नादभाविता$भावं गन्ता न 
भूयः पुनस्तस्माज्न श्रियते । यो हि शूत्वा न भविता स 
श्रियत इत्युच्यते ळोके । वाशब्दान्नशव्दाच्चायमात्मा5- 
भूत्वा भविता बा देहवन्न भ्रयः पुनस्तस्मात्न जायते । 
यो ह्यभूत्वा भविता स जायत इत्युच्यते, नेवमात्मा5तो 
न जायते । यस्मादेवं तस्मादजो यस्मान्न भ्रियत तस्मा- 
न्रित्यश्च । 
भा? अ०-- 
जन्म पावत नाहीं, उत्पन्न होत नाहीं, झणजे जन्म पावण्याचा 
जो दृश्य पदार्थाला विकार होत असतो तो आत्म्याला होत नाहीं असा 
अर्थ आहे. किंवा आत्मा मरतही नाहीं. येथें ' वा ? ( किंवा ) 
याचा अथे 'आणि? असा करावा.-आत्म्याला जन्म नाहीं आणि मरण- 
ही नाहीं, असा अर्थ होय.-आणि मरत नाहीं म्हणजे शेवटचा बि- 
नाझ नामक विकार, तोही आत्म्याला नाहीं असं निश्र्वपरणाने-येथे 
सांगितलें आहे.-छोकांत-जो * कदाचित्‌? ( कधीही, भ्याहोती 
शब्द आहे त्याचा संबंध, सवे विकारांचा प्रतिषेध, निषेध, प शा 
घ्यावा, म्हणजे कोणत्याही प्रकारचे विकार आत्म्याला त 
नाहींत, असें (धवळे आका ततो कुद कता कण: ब के" 
व्हांही मरत नाहीं असा अर्थ होय. पहा कीं, ज्यार पा र 
नित्रच असणेंपणाची ससा असते क्णून जन्म घेळन पुनः नसणेपणाची 


वड 

ऱ्व्र औमद्कगवद्ीता: 
सत्ता कधींही प्राप्त होत नाहीं, हणजे सहस्तु जो सत्मा तो 
केव्हांही ज्याअर्थी नाहींसा होत नाहीं, त्याअर्थी त्याला मरण नाहीं, 
असेंच आपल्यास हरट्ले पाहिजे.-कारणं तो एकदां उत्पन्न 
होऊन. पुढें नाहींसा होतो, अदृश्य होतो, तो मरतो असें. 
व्यवहारांत आपण बोलतो. ह्याचप्रमाणें 'डोकांत जे “वा? 
( किंवा) व “न? ( नाहीं ) अशा शब्दाची योजना 
'केली आहे, त्यावरूनही असा उद्देश दिसतो कीं, देहाप्र- 
मार्णे, हा आत्मा प्रथम नसून पुढें जन्म पावतो असेही नाहीं-असें 
भगवंतांस सांगावयाचे आहे. ह्या सांगण्यावरून अर्थांतच आत्म्याला 
जन्म. प्राप्त होत नाहीं, तो कर्धी जन्मतो असें नाहीं, हे स्पष्टच झालें. 
जो प्रथम नसून पुढें उत्पन्न होतो तो जन्मला असें लोक बोलतात. 
अशा प्रकारचा आत्मा नाहीं हणून त्याला जन्मच नाहीं हें सिद्ध 
झालें. ज्याअर्थां आत्म्याला जन्म नाहीं, त्याअर्थांच त्याला ' अज? 
असें वरील 'छोकांत हटले आहे. आणि तसेंच तो मरत नाहीं ह्ा- 
णून त्याला ' नित्य ' असें हाटलें आहे.-सारांहा आत्म्याला जन्म 
नाहीं व मरण नाहीं ह्मणून तो अनादि आणि अनंत आहे हे सिध झालें. 


यद्यप्याद्यन्तयोर्विक्रिययोः प्रतिषेथे सर्वा विक्रिया: 
अतिपिद्धा भवन्ति तथापि मध्यभाविनीनां विक्रियाणां 
स्वशव्दैरेव तदर्येः प्रतिषेथः कतेव्य इत्यनुक्तानामापे * 
'यौवनादिसमस्तविक्रियाणां प्रतिषेथो यथा स्यादित्याह 
'झाश्वत इत्यादिना । शाश्वत इत्यपक्षयलक्षणा विक्रिया 
' अंतिपिध्यते, शश्वद्धवः शाश्वतः!नापक्षीयते स्वरूपेण निर- 
' वयवत्वान्निगुणत्वाच नापि गुणक्षयेणापक्षयः | अपक्षय- 
बिपरीता$पि ब्ृद्धिलक्षणा विक्रिया भ्रतिषिध्यते पुराण 
इति । यो द्यवयवागमेनोपचीयते स वघेते$भिनव इति 
चोच्यते । अयं त्वात्मा निरवयवत्वात्पुराडापे नव एवेति 
पुराणो न बघेत इत्यर्थः । तथा न हन्यते न विपारेण- 
_ “स्यते हन्यमाने विपरिणम्यमानेडपे शरीरे । हन्तिरज 


अध्याय: रा. 





“बिपरिणामार्थो द्ृष्टव्योःपुनरुक्तताये, न विपरिणस्यतः 
इत्यर्थः । अस्सिन्मन्त्रे षद्भावविक्तारा होकिकवस्तुवि- 
क्रिया आत्मॉने मतिषिध्यन्ते । सर्वमकारविकियारहित 
आत्मोति वाक्यार्थः । यस्मादेवं तस्मादुभौ तौ न विजा- 
नीत इति पूर्वेण मन्त्रेणास्य संबन्वः 1॥। २० ॥ 


जरी पहिला (जन्माचा) व शेवटचा (मरणाचा) हे दोन्ही विकार 
आत्म्यास नाहीं असें सांगून कोणत्याही प्रकारचा विकार आत्म्यास 
होत नाहीं ह्मणून सांगितलें, तथापि मध्यें होणाऱ्या ह्मणजे जन्मा* 
पासून मरणापर्यंत होणाऱ्या सवे विकारांचा निषेध प्रत्यक्ष शब्द्युंनी 
वं त्यांच्या अथौनीं केला नाहीं ह्मणून ते विकार आत्म्यास: होत अ- 
सतीळ असें कोणी ह्मणेल त्याची शंका निवारण करावी 'एतद्थे 'ज- 
न्ममरणादि ? शब्दांमध्ये अंतभूत होणारे परंतु प्रत्यक्ष शब्दांनी न सां- 
गितलेले तारुण्यादे विकारांचा निषेध करण्यासाठीं भगवंतांनी शा- 
श्वत इत्यादि शब्द योजून आत्म्याच्या स्वरूपाचें वणेन' केलें आहे. 
५ शाश्वत ? ( कमी न होणारा ) या शब्दाने क्षय नामक विकारा- 
चा निषेध केला. जो नेहमींच राहणार त्यास शाश्वत हणावे. आ- 
त्मा स्वतःच. निरवयव आहे, अनेक माग एकत्र करून झालेला ना 
ही. म्हणून त्याच्या स्वरूपामध्ये फेरफार होत नाहीं, व तो स्वतः 
निगुण आहे, गुणशून्य आहे, म्हणून त्याचे गुणही कमी होत. ना- 
हींत. सारांश ज्याच्या स्वरूपांत फेरफार होत नाहीं र्ध गुणांत क- 
मी जास्ती होत नाहीं त्याला क्षयाचा विकार कसा होईल !-'पुराण? 
या शब्दाने क्षयाच्या उलट जो वादि नामक विकार त्याचाही निषेध 
केला. कारण ज्याला नवे नवे अवयव ( भाग ) उत्पन्न होतात, तो 
नित्य नवा वाढतो असें आपण हणतो. पण ह्या आत्म्याला मुळींच 
अवयब्‌ नसल्यामुळें तो पूर्वीपासून नेहमीं नवाच आहे म्हणजे पूर्वी 
जसा होता तसाच आहे, तात्पये तो वाढत नाहीं. याचप्रमार्णे शरी- 
राचा नाश होत असला तरी याचा नाडा होत नाहीं व यामध्ये कोण- 
ताही नाश करणारा विकार उत्पक्छ होत नाहीं. येथे 'हन्ति' (मरतो 
किंवा मारतो ) याचा अर्थ विकार होतो असा घेतला म्हणजे पुनरु- 





क्तीचा दोष येत नाहीं.-पुनः पुनः तेंच सांगणे याला ,पुनरुक्ति म्ह- 
णतात.-या मंत्रामर्ध्ये दश्यव्स्तूचे ठायी जे सैहा, विकार उत्पन्न हो- 
तात ते आत्म्याला होत नाहींत असे सांगून आत्मा पृ्णेत्वानें आवि- 
क्रिय आहे असें शब्दाथोनें ठरविलें. . सारांहा आत्मा आविकारी 
आहे म्हणून * मी मारीन, मी मरेन ? असें भ्हणणारे दोन्ही प्र- 
कारचे जैमिनीप्रश्षाते व गोतमप्रभ्षाते, कमेयागी, तार्किक ( न्याया- 
वर ग्रंथ लिहिणारे ) हे उमयतांही अज्ञानी आहेत, असा पूर्वींच्या 
मंत्राशी ( १९ व्या 'छोकाशीं ) संबंध लावावा. सारांश या मंत्ररू- 
पी छोकडर्‍यांत आत्म्याला कोणताही विकार होत नाहीं म्हणून तो 
नित्य आणि शुद्ध आहे असें सांगून देहामिमानी व कर्तृत्वामिमानी 
लोकांचें खंडन केलें आहे.-- र 

रामानुजाचार्य-' पुराण. इब्दाची व्युत्पत्ति देतातः-'“पुरातन 
आहे तरी सदा नब्यासारखा आहे असा अनुमवानें दिसणारा तो 
$ पुराण ? होय. 

सत्यानंदस्वामी--बिंबप्रतिबिंब न्यायाने होकाचा अथे करि- 
तात. त्यांच्या मर्ते “ पुराण ! शब्दाची व्युत्पत्ति अशी आहेः ' पु- 
राणि ( देहान्‌ ) अणाति प्रामोतीति पुराणः' म्हणजे ज्याला अनेक 
देह मिळतात तो पुराण होय! तसेंच शाश्वत ' शब्दावर त्यांची 
ब्याख्या अशी आहेः ' शश्वदेकप्रकारः:, न कदा$ापे जहात्यस्वातं- 
अ््यादिखस्वरूपं (एक प्रकारचा व आपलें अस्वातंत्र्य वगैरेचे स्वरूप 
कधींही न सोडणारा तो शाश्वत होय.) जीवेश्वरांचा मेद ते सांगतात:- 
“ अल्पशक्तिरसावज्ञ्यं पारतनत्यमपूर्णता । उपजीवकजीवत्वमी- 
झत्वं तद्रिपर्येयः  ( जीव हा अल्पशक्तीचा, किंचिज्जञ, परतंत्र, 
'अपूणे आणि. आपल्या धन्याच्या जीवावर अवलंबून राहणारा असा 
आहे. ईश्वराचे गुण या गुणांच्या उलट आहेत. ) डेक्कानामक एक 
फ्रेंच तत्त्ववेत्ता होऊन गेला, त्यानेही जीवास वरीलच गुण आहेत,असें 

१ हा मंत्र काठकांतून घेतला आहे. 
. ९" जायते  ( उत्पन्न होतो )* आस्ति * ( अततो )  वॅर्धते ? ( वाढतो. ) 
6 बरिवरिणमते ? ( विकार पावतो. ) “ अपक्षीयते  ( कमी होतो. ) ' बिनश्यंति * 

_गाथशरातो. हे स्हा विकार आहेत. ::. . - 





क्र: 


गृहीत घारिलें *आहे. परमेश्वराचे गुण सांगतांना संवेशक्तिमत्त्व, सर्वज- 
त्व, स्वतेत्रत्व आणि. पूर्णत्व हेच गुण डेक्कानें सांगितले आहेत. वे- 
दांत्यांच्या मते जीवेश्वर भेद नाहीं. म्हणून वरील शाश्वत शब्दाचा 
अर्थ त्यास मान्य होणार नाहीं. 

शंकरानंद--हे आचायीच्या अर्थाला पुष्टि आणण्यासाठी ' अ- 
विनाशी वा अरे$यमात्मा5नुच्छित्तिघधमी ' ( बृहदारण्य> ४ 
५१५) अरे हा आत्मा विनाशी नाहीं व विकारीही नाहीं. ? अशा 
अर्थाची श्राति देतात. 

वछभाचार्य सांगतात कीं परमेश्वराने स्वतःच्या क्रीडेसाठीं 
ही सृष्टि निमोण केली आणि जो जो प्राणी ज्या ज्या मावनेसाठी 
निमाण केला तो तो प्राणी त्या त्याच भावनेने वागला पाहिजे. असें 
केलें तरच जन्मार्चे सार्थक्य होईल ! असा अर्थे काढण्याला वढृ- 
माचार्यांस फारच प्रयास पडलें आहेत. पुराण ? शब्दांचा 
अर्थ ते * सदासवेदा माझ्या सेवेसाठी दासत्वाने राहणारा ? असा 
करितात. यावरूनच या आचायौस शब्दांशी कशा झोंब्या खेळा- 
बन्या लागत असतील त्यांची कल्पना होण्यासारखी आहे. * न.ह- 
न्यते ' वगैरेवर व्याख्यान देतांना * भगवंताच्या इच्छेनुरूप वाग- 
ल्यावर अति श्रमाच्या योगाने केलेलीं ळलेंसुद्धां दूषित होत नाहीत, 
५ कौरवांस मारिले असतां पाप लागेल वगैरे कल्पना अज्ञानमूलक 
आहेत ? अशीं विधाने या आचार्यानीं केलीं आहेत. मगवंताच्या 
इच्छेप्रमाणे वागळें असतां पुण्य लागतें, त्याच्या इच्छेविरुद्ध वतन 
केल्यास पाप लागतें हे विचार ठीक आहेत. प्रश्न इतकाच आहे 
कीं भगवंतांची इच्छा तरी पापपुण्याच्या तारतम्यानेंच नियमित होतें 
कीं नाहीं ! नीतिशास्त्रावर ग्रंथ लिहिणारे सिंज्विक साहेबांनी एक 
प्रश्न विचारला आहे, तो असा: अमुक गोष्ट चांगली व दुसरी. 
वाईट असें जें तारतम्य इश्वर करितो ते केवळ त्याच्या इच्छेवरच 
अवलंबून आहे, किंवा चांगल्या वतैनालाच इश्वर ' चांगळें ? असें 
ह्मणतो १ ? ह्मणजे, “ खरें बोलणें चांकठें आहे. ' * 
णून! ! $$ कारणं ईश्वराचा तशी* आज्ञा आहे ह्मणून. 
तरी खऱ्या बोलण्यास चांगलें कां झणतो ! तें. 








र्ष औमद्धंगवद्ीती. 


णून, किंवा ते वाईट असूनही नमक मेजा त्या वाहेटालाच चां- । 


ह्मणावें अशी आहे ह्मफून ! ? . खरें बोलणें चांगलें 
ईश्वराची तशी आज्ञा आहे. ? सारांश ईश्वराच्या इच्छे- 
नुसार चांगलें वाईट ठरत नाहीं, चांगलें वाईटाच्या स्वरूपावरून 
इश्वर आज्ञा कारेतो. तेव्हां चांगलें ह्मणजे काय हा प्रश्न राहिलाच. 
वहेमाचाये या प्रश्नावर काय उत्तर देते परमेश्वर जाणे ! अद्वैत- 
मतांच्या बेदांताशिवाय असल्या गूढ प्रश्नाला समाधानकारक उत्तर 
« इतर मतांतून मिळणें प्रायः दुघेटच होय ! 
प्रपाकार--झोकाच्या ढढीकरणार्थ कठोपानिषदांतील श्रुति सां- 
गहते ती संमाना्थकच आहे हाणून मी येथें घेतो. “न जायते प्रि- 
यंते वा विपश्रिक्षाय कुतश्चिक्न बभूव कश्रित्‌ । अजा नित्य 
अय पुराणो न हन्यते हन्यमाने शरीरे ” ही श्रुति समान 
अथीचीच केवळ आहे असें नाहीं; तर येथें बहुतेक सर्वत्र शब्दही 
संमानंच आहेत. मागील एकोणीसाव्या छछोकाचे व कठोपनिषदां- 
तील मंत्रांचे शब्दार्थसाम्य पुष्कळच आहे. याचेंच दृढीकरण 
पहा:  अशरीरं शरीरेषू अनवस्थेष्ववस्थितम्‌ । महान्तं विभुमा- 
तमान मंत्वा धीरो न शोचाति ॥ ? ' शरीरांमध्यें राहून शरीर: 
रहित, नाशवंतामध्ये राहन अविनाशी, मोठा आणि सवेगांमी असा 
आपला आत्मा आहें अर्स समजून बुद्धिमान लोक शोक करीत 
नाहींत. ” कारण आपणच विश्व झाल्यावर शोकाचें कारण 


कोठें राहिलें ! 
ज्ञानंदेव--शोकमोहाचें निराकरण करण्यासाठी मारणे व मरणे । 


यासंबंधार्ने हृणतात:---' अर्जुना ! तैसो हे जाण माया । तू भ्रमत 
पै आहेस ) वाया । श्रे हाणीतलिया छाया । जैसी 
॥ छायेवर घातलेले शस््राचे घाव आंगाला खूपत ना- 

हींत हा दंष्टांत किती मनोहर आहे बरे 
एक दृष्टांतरूपीमासला पहाः:-देह उत्पन्न 
होतसे । त्या देहीं आत्मा वसे । त्यासवे उपजला दिसे । परि न 
उपजे उपजोने ॥. राजा हाणती'चालिला । तो तौ मुखसनी बै- 
सहा चालने, नाही घडल्या । चाटण्याचा प्रसंग!॥ मूळ'होकांचा 


अर्थ मनामध्यें पूर्णत्वाने उतरण्याला पंडितांचा दृष्टांत किती खासा 

आहे ! पेडितांनीं कापल्या टीकेत आत्म्याचे अणुत्व प्रतिपादन 
। करणारे मतवाल्यांचा उत्कृष्ट समाचार घेतला आहे, पण विस्तार- 
| भयास्तव त्यांचे अवतरण करवत नाहीं. वाचकांनी मात्र अवश्य 'यथा- 
। थैदीपिका ? पहावी ॥ २० ॥ 


* य एनं वेत्ति हन्तारम्‌ ' इत्यनेन मन्त्रेण हनन- 
क्लेयायाः कती कर्म च न भवतीति प्रतिज्ञाय न जायते? 
इत्यनेनाविक्रियत्वे हेतुपुक्त्वा प्रतिज्ञातार्थमुपसंहरति-- 

५ ज्ञो या आत्म्याला मारणारा असें समजतो ( अ० २ श्लोक 
१९) ? या मंत्राने आत्मा हा क्रियेचा कर्ता होत नाहीं व कम 
होत नाहीं-सारांशः आत्मा कशावरही विकार उत्पन्न करीत नाहीं 
व आत्म्यावरही कोणाचा विकार होत नाहीं,-अशी-या मंत्रामंध्ये- 
प्रतिज्ञा करून * न जायते ' ( -हा-उत्पन्न होत नाहीं ) या 
मंत्राने आत्मा विकारशून्य कां व कसा आहे याचें कारण साँ- 
गितळें. आतां मगवान्‌ केलेल्या प्रतिज्ञेचा उपसंहार करितात; 


वेदाविनाशिनं नियं य एनमजमव्ययम्‌ ॥ 

कथं स पुरुषः पार्थ क॑ घातयाति हन्ति कम॥२१॥ 

प० अ० अर्थ-- 
| यः ( जो-कोणी ) एनं ( ह्या-आत्म्याळा ) अविनाशिनं 
( नाश न पावणारा ) नित्यं ( सदैव असणारा ) अज ता न 
पावणारा ) अव्ययं ( कोणत्याही प्रकारचे विकार न 3 
आहे असें-वेद ( जाणतो )-सारांश आत्मा हा नित्य, अविनाशी, 
जन्ममरणातीत व अविकारी आहे, असें जो जाणतो-स ( तो-पुरुष) 
पार्थ ( एथाकुमरा ! अजुना ! ) कथं ( कस! बरें: ) क॑ घातय- 
ति ( कोणाळा मारवीऴ  ) कं हन्न्वि'(_ कोणाढा मारील £ ) सा> 
रांश आत्म्याविषथीं वरील ज्ञान ज्यीस झालें तो पुरुष 
रीळ किंवा कोणाला मारण्याच्या कामी मवृत्त करील £ 

"चाहे... 








शाक मा० ण 
बेदाविनाशिनमिति! वेद विजानात्यविनाशिनमत्यन्त- 

. भावविकारराहित॑ नित्यं विपरिणामरहितं यो वेदेति संव- 
न्थः । एनं पूर्वेण मन्ज्रेणोक्तलक्षणमजं जन्मरहितमव्यय- 
मपक्षयराहितं कथं केन भरकारेण स विद्वान्पुरुषो$धिकृतो 
हन्ति. हननक्रियां करोति । कथं वा घातयति हन्तारं 
अ्रयोजयति । न कथंचित्कंचिद्धन्त, न कथंचित्कंचिद्या< 
तयतीत्युभयत्रा55क्षेप एवार्थः प्रश्नाथीसंभवात्‌ । हेत्वर्थ- 

«स्य तुल्यत्वाद्विदुषः स्वकर्मम्तिषेथ एव पकरणार्थोडभि- , 
अेतो' भगबतः । हन्तेस्त्वाक्षेप उदाहरणार्थत्वेन । विदुपः 
क॑ कमोसंभवे हेतुविशेषं पर्यन्कर्माण्याक्षिपति भगवान्क- 
थे स पुरुष इति | 
आत्मा. अविनाशी आहे ह्मणजे शेवटील मरणाचा विकार त्याला 

होत. नाहीं व तो नित्य आहे ह्मणजे वाढणे वगैरे विकार त्याला होत. 
नाहींत. त्या आत्म्याचे स्वरूप ज्याला समजलें तो कसा मारील व 
मारवील १६ असा. संबंध आहे. सारांश पूर्वाच्या विसाव्या 'छोकांत 
सांगितलेल्या लक्षणांनी युक्त असा आत्मा अज आहे ( जन्मादि- 
'विकारशेन्य आहे-जो नेहमींच अस्तित्वांत असतो ह्मणून त्याला 


' जन्मादिविकार होणें शक्‍यच नाहीं ) व अव्यय आहे ( ह्मणजे 


क्क 


ज्याच्या स्वरूपामध्ये बालाम्रही फरक पडून तो कमी होणारा, ना- 
हीं )र्‍सारांद्रा आत्मा हा जन्ममरणराहित आहे, असें ज्याला कळ- 
छे, तो जाणता किंवा मोक्षाठा आधिकारी असणारा पुरुष मारण्याची 
क्रिया कशी बेरे करील, किंवा मारण्याविषयी दुसऱ्याला कसा प्रवु- 
त्त करीळ£ याचें उत्तर स्पष्टच आहे कीं तो केव्हांही कोणालाही 
मारण्याविषयीं स्वतः प्रवृत्त होणार नाहीं, किंवा त्या कामीं दुसऱ्या* 
लाही प्रवृत्त करणार नाहीं. भरेथील वाकय प्रश्नासारखें दिसत आहें 
परंतु येथे 'नाही” असेंच उसर अपेक्षित आहे.-असा वाक्‍्यर- 
प्रकार जेथें असतो, तेथें आक्षेपनामक रचनाप्रकार झाला आहे. 
“” व 


असें समजव्े-्नुसता प्रश्नच घेतला तर येथें पूर्वापरसंबेघाला 
नाहीं. आतां ज्या अज, अविळत , वरे “कारणासाठी “ “मा- 
रणे? व  मारवि्णे ' या कर्माचा निषेध प्रत्यक्ष शब्दांनी केला त्याच 
कारणासाठी शहाण्या माणसाने सवे कर्मांचा परित्याग करावा असा 
हा श्ोोक सांगतांना मगवंताचा अभिप्राय असला पाहिजे. मारण्याची 
- क्रिया फक्त उदाहरणासाठीं, विषयार्चे दिग्दर्शन करण्यासाठी, घेत- 
लेली आहे.-या क्रियेच्या निषेधार्ने मगवंतानीं सर्व क्रियांचा निषेध 
केल आहे, असें आचार्यांचे म्हणणें आहे.-मुमुक्षूच्या हातून कमे 
होणें कांहीं कोणत्यातरी विशेष कारणामुळें अत्यंत असंभवनीय अ- 
सर्ते असें पाहूनच मगवंतांनीं अपेक्षित उत्तराचा प्रश्न विचारला झा- 
हे कीं ' तो पुरुष कसा मारील ! वगेरे. 
ननूक्त एवा55त्मनो5विक्रियत्वं सवकमीसंभवकॉरण- 
विशेषः,सल्यमुक्तो न तु सकारणविशेषो5न्यत्वाद्विदुषो$वि- 
'क्रियादात्मन इति । न ह्यविक्रियं स्थाणुं विदितवतः कमे 
न संभवतीति चेत्‌, न । बिदुष आत्मत्वात्‌ । न देहादिः 
संघातस्य विद्रत्ता । अतः पारिशेष्यादसंहत आत्मा बि- 
द्वानविक्रिय इति तस्य विदुषः कर्मासंभवादाक्षेपो युक्तः 
कथं स पुरुष इति । यथा वुद्धयाद्याद्तस्य शब्दाचर्थस्या- 
विक्रिय एव सन्वुद्धिटत्त्यविवेकविज्ञानेनाविद्ययोपॉळे- 
ब्धा55त्मा कल्प्यते, एवमेवा55त्मानात्मविवेकज्ञानेन बुद्धि- 
ठृत्त्या विद्यया5सत्यरूपयेव परमार्थतो$विक्रिय एवा$5त्मा 
विद्वानुच्यते । विदुषः कमीसंभववचनाद्यानि कर्माणि क्ा- 
ख्रेण विधीयन्ते तान्यविदुपो विहितानीति भगवतो निश्च- 
यो$वगम्यते । 
पूवैपक्षी-'अहो ! आत्मा अविक्रिय आहे, आत्म्याला कोण- 
ताही विकार होत नाही हे तितेत कत ण आतांच सांगितळेंत ना ! १ 
सिद्धान्ती-होय सांगितलें ग णा कारण 
उघडच आहे कीं, विद्ठाबू पुरुष आणि ी 


जव 


एक णाज्ोमबगवीवा. |... 


“निरनिराळे आहेत असें मानिलें जातें, तोंपर्यंत हें विशेष. कारण आहे 
असें कसें ह्मणतां येईल 

पूर्व७-कां नाहीं हणतां येणार ! आत्मा अविकारी आहे व अ- 
चल आहे असें ज्यांस एकदां समजलें त्याच्या हातून क्रिया हो- 
ण्याचा संमवच नाहीं. ह्मणून शहाण्याच्या हातून कमे न होण्याचें हे 
विशेष कारणच होय. 

सिद्धान्ती-तसें नव्हे. आत्मा अविकारी आहे एवढेच समजलें 
म्हणजे कर्माचा असंभव होतो, असें नाहीं; तर आपटे मूळ ज्ञालस्व- 
रूपच आत्मा आहे असें त्यास समजलें, ह्मणजे. कमेसंभव 
असत नाहीं, त्याच्या हातून कमे होत नाहीं.-“एकच आहे'असें ज्ञान- 
स्वरूप झालें हणजे कती कसला, कमे कसलें आणि क्रिया कसली! 
हें ज्ञानस्वरूप कोणाचें ! असें विचाराल तर सांगतों. जड देहाला 
ज्ञान नसते, आत्म्याशी देहाचा संबंध झाला अस दिसर्के तरी देह 
जड ह्मणून बाकी राहिलेला जो आत्मा तोच ज्ञानस्वरूप आहे हे 
उघड झालें. आत्मा कतो करविता नाहीं ह्मणून ज्ञानस्वरूपालाही 

, कर्मत्व, व क्रियात्व येत नाहीं. यावरून शहाण्या अगर 

ज्ञानी मनुष्याला कर्म कर्स कारितां येणार नाहीं हें ठरलें नाहीं काय! 
ठरलें. तेव्हां कमे कारेतां येणार नाहीं, असा मगवंतानीं साक्षेप प्रश्न 
विचारणे रास्तच होतें. 

पूर्व --बरें पण ज्ञानी पुरुषांस * ज्ञान असणें ? अगर 'ज्ञान उ- 
त्यन्न होणें हा तरी विकारच आहे कीं नाहीं ! 

सिद्धां_--अहो ! हा निव्वळ भ्रम अगर अविद्या आहे. स्वमा- 

बत: आत्मा अविक्रियच आहे. परेतु अविद्येने त्यास आपण ' ज्ञान 
झालें असें ह्मणतां. पहा; त्याला शब्द, स्पशै इत्यादि विषयांचे 
जें त्याच्या बुडधीनें त्याला ज्ञान झाटेंसें दिसत, तें ज्ञान नव्हे, तर, श- 
ब्दादि जे जे विषय असतात, तसलेंच स्वरूप बुद्धीला प्राप्त होते हणजे 
स्वतः बुद्धीच शब्दस्वरूपी होते. पण आपण मात्र आत्मा ज्ञानवंत 
झाला असें ह्मणतो. बुडि पा विषयरूप झाली असतां. ती ज्ञान- 
. वंत झाढी-नव्हे आत्माच ज्ञानेदृत. झाला असे आपण जसें अज्ञा. 


_ अध्यायर रा. 


कज्ञान (आत्मा कोणता व आत्मा कोणता नव्हे यांचें तारतम्य ज्ञान) 
तें प्राप्त झाले म्हणजे अविक्रिय आत्माच विद्वान झाला असे आपण 
झणतों. हें ज्ञान सुद्धां असत्‌ वस्तूरचेच असतें, तथापि आत्मानात्म- 
विवेक झाला ह्मणजे आपण आत्माच विहान्‌ झाला असें ह्मणतो. 
आत्मा स्वतःच ज्ञानस्वरूपी आहे. शिवाय वेदांत्याच्या मतें दुसरी 
वस्तूच नाहीं, तेव्हां आत्म्यास इतर वस्तूचे ज्ञान झालें असें म्हणणेच 
संभवत नाहीं. तथापि बुद्धीला आत्मा म्हणजे काय हें समजलें 
हणजे त्याच्या बुद्धीला हें ज्ञान झालें त्याला अथवाज्याचें अज्ञान नष्ट 
झालें त्यालाच विद्वान्‌ ह्मणण्याचा प्रधात पडला आहे.--याप्रमाणें 
स्वतःच ज्ञानरूपी जो आत्मा त्याला कर्म करणें संमवत नाहीं हाणून 
मगवंतांनीं असा सिड्डांत काढिला कीं शास्त्राने जीं जीं कर्मे करा- 
वयास सांगितली आहेत, तीं विद्वान्‌ पुरुषास सांगितली नाहींत; 
तर जे अविद्दान्‌ आहेत, ज्यांच्या बुद्धीला आत्मानात्मविवेक प्राप्त 
झाला नाहीं त्यांच्यासाठी तीं कर्मे सांगितली आहेत. 

-थोडक्यांत तात्पये असे आहे. आत्मा अविक्रिय आहे, ह्म- 
णून त्याकडून करम संभवत नाहीं. ज्ञानस्वरूप हेही आत्माच आहे; 
तेव्हां ज्ञान्यालाही कर्म करणें ऱाक्‍य नाहीं. तर करम कोणी करावें, 
असा प्रश्न येतो. याला उत्तर येवढेंच कीं ज्याच्या बुद्धीला आत्मा- 
नात्मविवेक होऊन प्रत्यक्ष ब्रह्मसाक्षात्कार घडला नाहीं, त्यानें कम 
करावें. सारांश आत्मा करित नाहीं आणि करवित नाहीं, आपणच 
आत्मा आहोंत असें ज्ञान ज्याच्या बुद्धीला झालें त्याचें बहुतेक 
कमे सुटले. पण ' ब्रह्मच आहे ? असा ज्याला साक्षात्कार झाला 
त्याचें सर्वच कमे सुटले व तो मुक्तही झाला. 

ननु विद्या$प्यविदुष एव विधीयते विदितविद्यस्य पि- 
षपेषणवद्िद्याविधानानर्थक्यात्‌ । तत्राविदुषः कर्माणि 

बिधीयन्ते न विदुष इति विशेषो नोपपद्यते । न, अ- 

दृष्ठेयस्य भावाभावविशेषोपपत्ते: | शड 


हेय कतोञह मम कोव्यभित्येंमकारवि्ञानवतोःविदुपो 





. ज्यथोडजुप्ेयं भवति न तु तथा न जायत इत्याद्यांत्मस्व- 

* खूपविध्ययेज्ञानोत्तरकालभावि किंचिदसुष्ठेये भवति ॥ 

* किंतु नाहं कती न भोक्तेत्याद्यात्मेकत्वाक्तृत्वादिविषय- 
'ज्ञानादन्यन्नोत्पचत इत्येष विश्षेष उपपद्यते । यः पुनः 
कर्ती$हमिति वेत्त्यात्मानं तस्य ममेदं कतेव्यमित्यवरयं- 

. भाविनी वुद्धिः स्यात्तदपेक्षया सो5थिक्रियत इति तं प्र- 
ति कर्माणि । स चाविद्वान-' उभो तो न विजानीतः-' 
“इति वचनात । विश्वेषितस्य च विदुपः कमोक्षेपवचना- 

« 'त्कथं स पुरुष इति । तस्माद्विशोपेतस्याविक्रियात्मदा्शिनो | 
विदुंो मुमुक्षोश्व सर्वकमसंन्यास एवाधिकारः । अत 
एव भगवान्ञारायणः सांख्यान्विदुषो5विदुषश्व कार्मिणः 
भविभज्य द्रे निष्ठे ग्राहयति-* ज्ञानयोगेन सांख्यानां क- 
भेयोगेण योगिनास्‌ ? इति । तथा पुत्राया55ह भगवा- 
न्व्यासः- द्राविमावथ पन्थानो ' इत्यादि । 
पूरवे५-कायहा ] विद्वानासाठीं विद्या आणि अविद्वानासाठीं कर्म 

असा तुझी प्रपंच केला तो युक्तीला जुळत नाहीं. कारण जो अ- 
वविद्दान्‌ आहे त्यालाच विद्या शिकाविटी पाहिजे. विद्ानांस नको; 
ज्माणि याप्रमार्णच शास्त्राचीही आज्ञा असली पाहिजे. तुह्मी 
त्र विद्ानाला विद्या सांगतां, ह्मणजे दळलेलेंच पीठ पुनः दुळण्या- 
ची क्रिया करण्यास सांगण्यासारखे अप्रबुद्ध मापण कारितां ! सा- 
रांश अविद्दान लोकांसाठांच कर्मे सांगितली आहेत, असा जो 
भेद तु्लीं येथे काढिला आहे तो सयुक्तिक नाहीं. 

'सिद्धां*-तुझयास माझा अभिप्राय समजला नाहीं. मेद कसा आहे 
तो तुह्यांस सांगतो. ज॑ काय कमे करावयाचें आहे ते कतेन्य अगर 
अतुष्ठेय होय. हे कर्तव्य कांहीं लोकांस आहे आणि काहीस नाहीं 
असा येथें भेद आहे. पहा शवे डम जे विधि सांगितळे आहेत त्यां- 
तच अग्रिहोत्रादि नित्यकर्म आहेत. त्यांचें ज्ञान आपल्या- 

झालें हणजे त्या त्या नित्य अगर नैमित्तिक कर्मास लागणारी 





सवे याज्ञिक सामग्री जुळवून आभिहोत्रादि कर्म करणें अवश्य अस- 
तें. मी. कर्ता आहहे; ' मला हे केलेंच पाहिजे ? अद्या प्रकारचा 
अनुमव्र, असणारा, अशा प्रकारचें ज्ञान असणारा. जो आविद्दान्‌ पु- 
रुष, त्याला जशीं हीं कर्मे करावींच ढागतात. त्याप्रमाणें विद्ठानाला- 
हीं कर्मे करण्याची आवश्यकताच राहत नाहीं. कारण ' आत्म्याला 
जन्म नाहीं, मरण नाहीं ? अशा तात्पर्याचें आत्मस्वरूपज्ञान झालें, 
अथवा आत्मस्वरूपाची ओळख पटली, ह्मणजे त्या विद्वान्‌ पुरुषाला* 
कांही"कतेन्य उरत नाहीं. वेदांतील महावाक्‍्यांनीं जे ज्ञान होतें तैः 
ह की, 'मी कर्ता नाहीं. ' मी मोक्ता नाहीं. ? वगैरे आत्मा व ब्रह्म' 
यांचें ऐक्यपर, आत्म्याला कर्तव्य नाहीं अशा प्रकारचें आणि महे 
आंत्म्याहून-परब्रह्माहून मिन्न नाहीं ' असें ज्ञान उत्पन्न होतें. सा* 
हः य मला कर्तव्य आहे कारण मी कतो आहें, ' आणि. * मला. 
नाहीं, कारण मी कती नाहीं, ' असा आविदान्‌ आणि वि- 
ह्वान्‌ यांच्यामध्ये मेद आहे. ह्मणजे मां कती आहे, असें. आपलें 
स्वरूप आहे अशी जो भावना घरितो, त्याला ' हे मार्झे 
आहे ? अशी बुद्धि आवश्यक रीतीने उत्पन्न होते म्हणून त्याला 
कमे करण्याचा आधिकारही पोहॉंचतो आणि कमही त्यासाठीं सां- 
गितलें आहे. ( ' त्यालाच कमे संभवर्ते ' अर्से पाठांतर आहे. ) या 
पुरुषालाच आविह्ठान्‌ अर्से मगवंतांनीं * त्या उमयतांसही कांहीं स- 
मजत नाहीं ? (अध्याय २ छोक २०) या मंत्रवाक्‍यानें ह्टलें आहे. 
हणून ' आत्मा आविक्रिय आहे? अस समजणाऱ्या ज्ञानविशिष्ट वि- 
द्वानांस व मुमुक्षु लोकांस मात्र क्मसंन्यास करण्याचा अधिकार आहे. 
कमेत्याग असल्या ज्ञानी पुरुषांनांच केला पाहिजे. ह्ामणूनच सवेज्ञ मग 
वान्‌ नारायणांनीं विद्दान सांख्य ( ज्ञानमार्गी ) आणि आविद्दान कमे- 
मागी यांचा भेद करून दोन प्रकारच्या बुद्धि सांगितल्या आहेत. 
५ ज्ञानमागीनें सांख्याचे व कमेमागीनें योग्याचे * इत्यादि अध्याय ३ 
श्होक ३ पहा. मगवान्‌ व्यासही आपल्या शुक नामक पुत्राह्म सा 
गतांना ह्मणतात यानंतर हे दोन पवती र कोरे > ति 
सारांश कतृत्वबुद्धि ज्याला आहे ती कमेयोगाठा ग शी 


तो व अकतृंत्ववुद्धि ज्याला आहे तो कमत्यागाला अविकारी ! ज् 


४ 


तथा च क्रियापथश्चेव पुरस्तात्पश्नात्संन्यासश्रेति। एत- 
मेव विभागं पुनदेशयिष्यति भगवान्‌ । अतत्वविदहकार- 

" विमूढात्मा कर्ती5हमिति मन्यते, तस्ववित्त, नाहं करो- 
मति । तथा च सर्वैकमीणि मनसा संन्यस्या55स्त इत्यादि! 
याप्रमाणें प्रथम कर्ममागे आणि नंतर कर्मसंन्यास मागे ( ज्ञान 

मागे ) असे दोन विभाग झाले. मगवंतांनीं येथे केलेले हे दोन वि- 

भाग पुनः तेच एकदां प्रकट कारितील. ' ज्याला तत्त्वज्ञान "झालें 
नाहीं व ज्याला अहंकाराच्या योगानें मोह प्राप्त झाला आहे, तो 

& आत्मा कतो ? असें म्हणतो पण तत्त्वज्ञानी म्हणतो कीं “ मी 

कांहीं करित नाहीं. ” (अ० २ छो? २७ । २८) त्याचप्रमाणं आ- 

पल्या मनानें तत्त्वज्ञानी सवैकमीचा संन्यास करून स्वस्थ असतो. 

(अ० 6 छोक १३.) वगेरे ठिकाणी हेच तत्त्व प्रकट झालें आहे. 


तत्र केचित्पण्डितेमन्या वदन्ति जन्मादिपड्‌भावविक्रि- 
यारहिता5विक्रियो5कर्तेको5हमात्मेति न कस्य चिज्ज्ञान- 
पुत्पद्यते यस्मिन्साते सवकर्मसंन्यास उपदिश्यते | न, “न 
जायते' इत्यादि शास्त्रोपदेशानर्थक्यात्‌। यथा च शाखरोप- 
देशसामध्योद्वमीस्तित्वविज्ञानं कठुश्र देहान्तरसंबन्थिज्ञानं 
चोत्पद्यते, तथा शास्रात्तस्येवा55त्मनो5विक्रियत्वाकर्तृ- 
कत्वैकत्वादिविज्ञानं कस्माज्ञोत्पद्यत इति प्रश्‍व्यास्ते कर- 
णागोचरत्वादिति चेन्न, मनसैवानुद्रष्टव्यमिति थुतेः । 
झास्राचायोपदेशश्वमदमादिसंस्कृतं मन आत्मदश्ैने कर- 
णग्र्‌ । तथा च तदविगमायानुमान आगमे च्‌ सति ज्ञानं 
नोत्पद्यत इति साहसमेतत्‌ । ज्ञानं चोत्पद्यमानं तद्रिपरी- 
. तमज्ञानमवड्यं बाधत इत्यभ्युपगन्तव्यम्‌ । तच्चाज्ञानं द- 
शितं हन्ता$हं 5. तौ न विजानीत इति । 
/__ अभ्रे चा$पत्मनो $ केत्वं कमेत्वं हेतुकवेत्व 
__ “चाज्ञानदतं दक्षितमू ।. भे 


अध्याय २ रॉ. १७५ 


आतां कांहीं पंडित हणवून घेणारे अभिमानी ग्रहस्थ प्रतिपादन 
करितात:---'* जन्मादि सहाविकार ज्याला नाहींत, जो अविक्रिय 
आहे, जो अकती असतो, व जो एक आहे अशा स्वरूपाचा 
आत्मा मीच आहें, असें ज्ञान उत्पन्न झालें म्हणजे ० 
घानें कर्मत्याग करणें योग्य आहे; पण असें. ज्ञान उत्पन्न 
अत्यंत असंमवनीय आहे; कारण आत्मा अविक्रिय आहे असे 
ज्ञान उत्पन्न होणें म्हणजेच आत्मा विकारी आहे असें ठरविण्यासारखें 
आंहि.--आत्मा अविकारी आहे, असें ज्ञान तरी आत्म्यासच हो- 
णार ह्मणजे तो तेवढ्या ज्ञानाने व ज्ञानसाघनाच्या उपाधीने विळृत 
होणार, ह्मणून आत्मा अविकारी आहे असें ज्ञान होणेही शक्य 
“नाहीं आणि ह्मणून कर्मसंन्यासाचा उपदेश करणें हेही असमंजसच 
होय असें पूर्वपक्षियाचें हमणणें आहे.-- 

सिदड्डां०--हें तुमचे ह्मणणें बरोबर नाहीं. कारणतें बरोबर घरिळें 
तर “ आत्मा उत्पन्न होत नाहीं. ? (अ० २ 'होक २०) वगैरे शा- 
ख््रशुडध उपदेशाला बाध येईल, व त्या उपदेशांत अथे नाहीं, 
व्यथे आहे, असें ह्मणण्याचा प्रसंग प्राप्त होईल. तसेंच शोखत्राच्या 
उपदेशाने जर घमे कोणता, अधम कोणता याचें व धमोच्या आस्ति- 
त्वार्चे स्वाुमवपूर्वक ज्ञान आत्म्याला ( जीवाला ) होतें, त्याचप्र- 
मार्णे कम करणाऱ्या पुरुषाला अन्यलोकीं सुखदुःख कर्से मिळेल व 
पुढें कसला देह प्राप्त होईल याचेंही जर ज्ञान आत्म्याला (जीवाला) 
होतें, तर त्याच आत्म्याला शास्त्राच्या योगानें आपल्या स्वतःचें अ- 
कर्तृत्व, आविकारेत्व वंगेरे सानुभव ज्ञान कां होऊं नये याचें का- 
रण सांगा बरे 

पूर्व --कारण इतकेच आत्म्याजवळ ज्ञानेंद्रेयाचें साधन नाहीं. 
आत्मा हा इंद्रियांना गोचर नाहीं असे सिध झालें आहे. 

सिद्धां -तसें नाहीं. ' मनाने मात्र त्याला ( आत्म्याला, सहस्तू- 
ला) पहावा ? अशी श्रुतीचे आहे. ते मन मात्र शाखाच्या अभ्या- 
साने, आचायीच्या उपदेशाने ०७4 “रामदम वगैरे उपप्ताधनांच्या . 
हवारानें संस्कृत ( संस्कारशुद्ध ) झले असलें पाहिजे. असे मन 

तर तें आत्मस्वरूपाची ओळख,करून घेण्याला उपयोगीं 





शद औमद्धंगवं्ीतां. 
तते. त्याचप्रमाणे आत्मज्ञान होण्याला अनुमानप्रमाण व श्रृतिप्र- 
'हींही साधनें आहेतच. €तकी सामुग्री असूनही आत्मज्ञान 
नाहीं असें ह्मणणें साहसाचें ( आविचाराचें ) आहे-नव्हे बरें! 
जसजसे ज्ञान उत्पन्न होत जाते, तसतसें त्याहून विपरीत जे अज्ञान 
नाहींसें हातें हें तृह्यांसही कबूल आहेच. हे अज्ञान को- 
शते ते तुह्यांस दाखविलेंच. ' मी मारणारा, मी मरणारा ? 
वगेरे हें अज्ञान होय. अशा उभय प्रकाराने बोलणाऱ्या लोकांसूच 
भगवंतांनी अज्ञानी असे ह्मटलें आहे. सारांहा आत्मा कर्ती आहे, 
कर्म आहे किंवा क्रिया आहे ह्मणजे आत्मा करितो अगर करवितो 
अत्तें हमणणें अविद्येच्या योगाने होत असते. सारांश आत्म्याला वि- 
कार होऊन ज्ञान उत्पन्न होत नाहीं, तर त्याच्याजवळ जा अज्ञा 
नाचा पंडदा असतो तो नाहींसा होऊन आत्म्याला स्वस्वरूपाची 
ओळख अज्ञानशन्य ह्मणजे आत्मस्वरूपीं तन्मय असणाऱ्या बुद्धी- 
च्या योगानें होते.-- 
तच्च सवक्रियास्वपि समानं कठेत्वादेरविद्याळतत्वम- 
विक्रियत्वादात्मनः | विक्रियावान्हि कर्तो$5त्मनः कमे- 
भूतमन्यं प्रयोजयति कुविति । तदेतदविशेषेण विदुषः 
सवेक्रियासु कतृत्वं हेतुकर्तत्वं च प्रतिषेथाते भगवान्विर 
दुषः कर्माधिकाराभावभदशेनार्थ ' वेदाविनाशिनं-कथं स 
पुरुषः इत्यादिना । क पुनविदुषो$धिकार इत्येतवुक्त पूर्व 
मेव “ ज्ञानयोगेन सांख्यानाम्‌ ' हाते । तथा च सर्वकमे: 
संन्यास वक्ष्याते  सवेकर्माणि मनसा ' इत्यादिना । 
-ज्याप्रमाणे “मारणे? 'मरणें' 'मारिवणे? या क्रियांचा निषेध केला 
त्याचप्रमाणें क्तृत्वादे सर्व क्रिया ( कर्मे ) अविद्याळत (अज्ञानाने, 
मायेनें उत्पन्न झालेलीं) आहेंत असें सांगावयाचें आहे. कारण आत्मा 


हा अविक्रिय आहे. 00.2१ होतें असें जें आपण ह्मणतां तें 
तसें न ह्मणतां जीवाचें अज्ञान नेषहीसें होतें असें ह्टलें ह्मणजे आ- 
ल्म्याचें “रजा कार्य करणारा व विकार पा- 


त्य 








डी ख्ळ 


वणारा क्त असतो, तो कमे करण्याची योग्यता. असणाऱ्या 
ऱ्याला '-हे-कर ? असें ह्मणून कर्मे, करावयास लावतो. कोठ 
स्वस्वरूपार्चे ज्ञान झालें आहे अशा पुरुषाने कोणतीही क्रिया करूं 
नये, अगर करवूं नये असा उपदेश ( किंवा क्रिया करण्याचा नि- 
बेघ ) मगवान्‌ दुसऱ्या अध्यायाच्या एकविसाव्या 'छोकांत करितात, 
कोणतेही कम करण्यास विद्वान पुरुष योग्य नाहीं, असा एकूणएक 
सर्व कर्मांचा निषेध मगवंतांनीं केला आहे. 
ूर्व --मग ज्ञानी पुरुषाने करावयार्चे तरी काय ! 
सिद्धां*--त्यांनीं काय करावें हे पुर्वीच सांगितलें आहे. * ज्ञा- 
नयोगानें सांख्यांनीं आत्मसाधन करावें ( अ० ३ छो० ३ ३” 
थ्रा छोकांतच भगवंतांनी ज्ञानी पुरुषांची व्यवस्था सांगितली आहे. 
तसेंच ' मनानें सर्व कर्मांचा त्याग करावा ' असे ( अ? ५ छो 
१३ ) यामध्येंही स्पष्ट सांगतील. 
नजु मनसेति वचनान्न वाचिकानां कायिकानां च 
संन्यास इति चेन्न । सर्वेकमीणीते विशेषितत्वात्‌ । 
मानसानामेव सववेकमेणामोते चेन्न, मनोव्या पारपूवेक- 
त्वाद्राकायन्यापाराणां मनोव्यापाराभावे तदनुपपच्तेः | 
झाख्रीयाणां वाकायकमेणां कारणाने मानसाने व्जे- 
यित्वा$न्यानि सर्वकर्मीणि मनसा संन्यसेदिति चेन्न । 
नैव कुर्वक्न कारयान्नाते विशेषणात्‌ । सवेकमंसंन्यासो5यं 
भगवतोक्तो मरिष्यतो न जीवत इति चेन्न, नवद्वारे पुरे 
देद्यास्त इति विशेषणानुपपत्तेः । न हि सरवैकर्मसंन्यासेन 
म्रृतस्य तदेह आसनं संभवति । 
पूरवे2--अहो ! मानसिक कर्मांचा मनानें त्याग करावा, का्य- 
क ( देहाची ) व वाचिक ( वाणीची ) कर्मे टाकण्याचे कारण 
नाहीं, असाच तुमच्या ह्मणण्याचा वु, मगवंताचा अमिप्राय न- 
व्हे काय ! 2 ष्र 


. सि्धां*--नव्हे. सर्व कर्मांचा त्याग हटले आहे. प 
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यिक, वाचिक व मानसिक अशा सर्व कर्मांचा त्याग करावा असा- 
च अर्थ होतो. क 9 

पूर्व०--सर्व कर्मांचा हें बरोबर. पण हीं सर्व मानसिक कर्मे बरे! 

सिदांतीः--अहो हें काय ! वाणीचे व शरीराचे व्यापार प्र- 
थंमतः काय करावयाचें यांचें चिंतन झाल्याखेरीज ह्मणजे मनोव्यापार 
झाल्याखेरीज होतच नाहींत. मनोव्यापार चालणार नाहीं तर कोण- 
ताही व्यापार चालणें अगर कमे होणें अशक्यच आहेना !. 

पूरवै०--बरें असो; शास्त्राने सांगितलेठीं, शास्त्रास विहित, अशीं 
जीं कायिक व वाचिक कर्मे मानसिक कारणांपासून उत्पन्न होतात, 
ती"शिवाय करून बाकींचीं सर्व कर्म टाकून द्यावी असाच मगवंताचा, 
अभिप्राय असला पाहिजे. ह्मणजे शास्त्रविहित कर्मांशिवाय बाकीच्यांचा 
त्याग करावा असेंच कीं नाहीं ! 

सिद्धां--नाहीं तसंही नाहीं. * कारण कांहीं एक न कारितां ? 
“काहीएक न करवितां ? असे तेथें विशेष शब्द स्पष्ट आहेत. ( अ० 
५ श्लोक १३). 

पूर्व?--ह्मणजे तात्पये असेंच ना कीं भगवंतांनी हा जो सर्वे- 
कमेसंन्यास सांगितला आहे तो मृत्यूच्या तोंडांशीं उर्भे राहिलेल्या 
मनुष्यास सांगितला आहे : इतरांच्या ( जिवंत मनुष्याच्या ) हातून 
हा संन्यास होणें शक्‍यच नाहीं. 

सिद्धां*-अरे असा शब्दच्छल कां ! असा तुझ्या ह्मणण्याप्रमाणे 
अथे केला तर ' हा देही (जीवात्मा ) नऊ आहेत दरवाजे ज्याला 
अशा देहनगरीमध्ये सुखाने राहतो? या शब्दांची वाट कशी लावावया- 
ची! हीं सवे विशेषणे मग निर्थक होतीलना (-निरर्थक शब्द वाक्यांत 
घालीत नाहींत.-शिवाय सवे कर्मांचा संन्यास करून देहामध्यें सुखाने 
राहर्णे-मरणाऱ्या-किंवा म्रृत मनुष्याला संभवत नाहीं. मेल्यावर क- 
मैसंन्यास करणें अगर देहामध्यें राहणें या दोन्ही गोष्टी असंमवनी- 
युन मेल्यावर प्राणी हडप राहतो असा अनुभव तरी 


काय! ह 
._ .अकुवेतोःकारयतश्र देढे संन्यस्येति संबन्यो न देह 
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आस्त चेन्ज, सरवत्रा$5त्मनो५विक्रियत्वावधार- 
णात्‌ । आसनक्रियायात्राधिकरणापेक्षत्वात्तदनपेक्षत्वाच 
संन्यासस्य। संपवेस्तु न्यासशब्दस्त्यागार्थो न निक्षेपार्थः | 
तस्माद्रीताशाख्र आत्मज्ञानवतः संन्यास एवाधिकारो न 
कर्मेणीति तत्र तत्रोपरिष्टादात्मज्ञानभकरणे दशैयिष्याम;॥२१॥ 
पूर्व”--अहो ! आमचें हमणणें असें आहे कीं * न करणारा व 
न करविणारा ? असा जो विहान तो देहाच्या स्वाधीन सव कर्मे 
करून आपण सुखाने राहतो, असा अन्वयाथे करावा, देहामध्यें सु- 
खार्ने राहतो, असा अन्वय करूं नये व अथेही करूं नये ह्मणे 
झालें. मग तर आत्म्याला सवे कर्माचा त्याग करावा लागत नाहीरे 
सिद्धां--असें कसें होईल ! स्वाधीन करणे हे सुद्धां कमेच 
आहे. आणि सर्वत्र (श्रातिस्मृतींमरध्ये) आत्मा अविकारी आहे, असा 
सिडांत आहे. तुह्मी ह्मणतां त्या वाकयांतही असेच हटलं आहेना ! शि- 
वाय न्यास (ठेव) ठेवावयाचा त्याला ठेवावयास अधिकरणाची अपेक्षा 
असते. म्हणजे ठेव ठेवावयाची असेल तर ती ठेवण्याला जागा पा- 
हिजे.पण आह्मी म्हणतो तो कमेसंन्यास करण्याला जाग्याचीही अपेक्षा 
लागत नाहीं. आणखी तुमचा अथेही पण चुकला आहे. न्यासशब्दाला 
“सं'हा उपसगे लाविला ह्मणजे टाकणें असा अर्थ होतो, ठेवणें असा अ- 
थैच होत नाहीं. सारांश या गीताशास्त्रामध्ये असाच सिद्धांत सांगितला 
आहे कीं आत्मस्वरूपाचे ज्ञान झालेल्या विद्ानास कमसंन्यासच योग्य 
आहे, कमे करणें योग्य नाहीं. असाच अथ आहे हे आह्मी पुन: 
जेव्हां जेव्हां आत्मज्ञानप्रकरण पुढें येईल तेव्हां ही सिद्ध करून 
दाखवूं.-याप्रमाणे आचार्यांनी असं सिद्ध केळं आहे कीं, जो वि- 
द्वान्‌ पुरुष आहे त्याला कोणत्याही प्रकारचें काये करावे ढागत 
नाहीं किंवा तो करता अगर करविता असें कांहींच नाहीं. प्रथमतः 
आत्म्यालाच स्वस्वरूपाचें ज्ञान होते व अविद्यारूप जगाचा मास- 


ही नाहींसा होतो, असें सांगून त हाच ज्ञान कसे 
होतें, ' आत्मा एकच आहे, निष्कामी आहे, अविनाशी री पि ही 
स्वरूप आहे, अशी श्वृति, स्थरति, युक्ति आणि अनुभव या सर्वाची एक- 


* वाक्यता कशी होतें याचेंही थोडक्यांत दिग्दर्शन करून वा 


णजे काय याचें उत्कृष्ट स्पष्टीकरण केळं आहे. .आत्मा आहे अशी 
खातरी होऊन स्वस्वरूपाची ओळख झाली म्हणजे कोणतेही कर्तव्य 
उरत नाहीं असा वेदांतमताचा सिद्धांत आहे. 'मीच ब्रह्म आहे आ- 
णि ब्रह्म हे सत्‌ चित्‌ आनंद स्वरूपाने ओतप्रोत भरलेलें असून तेंच 
सर्वत्र आहे, तें अनांदे आहे, अनंत आहे, पूर्ण आहे, दुसरें कांहीं 
नाहीं, ? असा ज्याचा एकदां कायमचा निश्चय झाला, त्याला कां- 
हींच कर्तेन्य उरत नाहीं हें सांगावयास नकोच.. तेव्हां या सदैध वि- 
कार पावणाऱ्या दृश्य विश्वांत एकच वस्तु निर्विकार आणि निरा- 
नय अशी आहे, अशी संसाराचा वीट येऊन विरक्त झालेल्या मनु- 
व्याढा विचार करितां करितां ओळख पटली ह्मणजे तो वेदांतमागो- 
चें ह्मणजे अद्वेतासिद्धांताचें अनुसरण करितो. श्रवण, मनन, निदि- 
ध्यास इत्यादिकांच्या साहाय्यानें व श्राते, युक्ति आणि अनुभव यां- 
च्या संगतीने स्वस्वरूप कळलें, ओळख पटली, निश्चय झाला म्ह- 
णजे तो मुक्तच होतो. मुक्त झालेल्या जीवाला कोणतेही कर्तेन्य रा- 
हृत नाहीं. हे स्पष्टच आहे. बुद्धीच्या व अहंकाराच्या पलीकडे आ- 
त्मा आहे व त्याची ओळख झाठी असतां ' सवेच ' एकमय होऊन 
जार्ते असा ज्यांचा निश्चय झाला नाहीं त्यांस ही वेदांतपद्धाते झब्द- 
द्वारा अगर युक्तिद्ठारा चांगलीशी समजन देतां घेतां येत नाहीं; असे 
असल्यामुळें वेदांती मनुष्य नास्तिक, दुवत्त व अनाचारी असतो व अ- 
सेळ आणि असणारच असा आपला समज करून घेऊन व मला 
कांहीं कतेन्य नाहीं, मळा नीति, अनीति, कांहीं नाहीं, अस वेदांत्याने 
ह्मटल्याबरोबर हा आळशी आहे, दुष्ट आहे, धमेद्रोही आहे व ही 
पडति रानटी व वितंडवादाची आहे असें ठरवून टाकून 

तो मोकंळा होतो वया पद्धतीचा नादच सोडून देतो. ख्राइस्टची 
मक्ति करून ईश्वरावर पुण भरंवसा ठेवणारे व॒ तत्त्वज्ञानाचा शोध 
झि जेकब, गो वगैरे होकांस वेदांतसि- 
1! पत्ता लागला त महे न गो ला 'हेखांबरून 
नाहीं, परंतु पुर्ववयामध्यें पडूदशी- 

अध्ययन करून ज्यांनीं खरिस्तीधमौचें खंडन करण्या- 


साठीं धर्माचें अध्ययन सुरू केलें व शेवटी मक्ति विका. 


स्वश होऊन जे खाइस्टच दास बनले अशा महाविद्दान गोरेशास्त्र्यांची 
बुद्धि सुद्धां वेदांतविषयासंबंधाने चकली व भ्रमण करूं लागली हे मोठंच 
आश्चर्ये आहे, असें मला मोठ्या कष्टाने ह्मणावें लागत आहे. ह्या 
शाखीबोवांचें व' युरोपियन शा्त्रेत्त्यांचें पूर्ण हणणे ऐकून घेऊन 
त्यांचें पूर्ण खंडन करण्याचें हें स्थळ नव्हे; तथापि या महान्‌ आ- 
क्षेपकांनीं व सामान्य समजुतीच्या लोकांनीं विचार करावा एतदर्थ 
एकच प्रश्न त्यांच्यापुढे ठेवितो, तो हा: आपल्यास इंद्रियद्वारा व बु- 
डिडारा अ ज्ञान होतें तें पूणे असते कीं काय १ प्राचीन अगर अ- 
बोचीन असें कोणतेही शास्र अगर कपिल महामुनीपासून ता. 
आधुनिक स्पन्सर साहेब महा तत्त्ववेत्ते यांच्यापर्यंत कोणताही शास्त्र- 
कार घेतला असतां सरशेवटीं तो * हें मला समजत नाहीं ' असेच 
ह्मणतांना आढळतो कीं नाहीं ! ईश्वर ( अथवा बह्य ) दर्श्यविश्वे 
आणि मनुष्य, यांचा परस्पर संबंध काय आहे, निरुपाधिक परमेश्वराने 

हे सोपाधिक जग कसें व कां निर्माण केलें, मनुष्याचे शेवटचें कतेव्य 
काय, वगैरे प्रश्नांवर सोपपत्तिक आणि समाधानकारक अशीं उत्तरें 
आजपर्यंत मिळाठीं आहेत काय £ व पुढें मनुष्याचे बुद्धिसामथ्येच 
जोपर्यंत कायम आहे, तोंपर्यंत तरी निश्रयाची उत्तरें मिळण्याचा 

संभव आहे काय ! येथें जर ' नाहीं ? असेंच उत्तर येतें व स्पेन्सर" 
साहेबांच्या मताप्रमाणे 'जसजसें बुद्धिद्वारा ज्ञान वाढत जातें, तसतसे 

त्या ज्ञानाच्या अनेकपट अज्ञानाचा प्रांत बुद्धीसच दिसूं लागतो! ” 

हाच अनुमब बुद्धीला केव्हांही जर येणार तर असल्या सवे दृश्य 

विश्वसंबंधीं प्रश्नाला वेदांत्यांनीं मायेचें स्वरूप दिलें तर त्यांत कांहीं 

त्यांची चूक आहे काय १ कायम नसतांना कायम आहे असें मास- 

विणारी व अघटितघटनेनें मनुष्यास मोहांधकारामध्यें पा- 
डणारी ती माया होय. अशा मायास्वरूपार्ने दृश्य विश्व संमजून- 
ही घेतळें व या दश्यविश्वाच्या ज्ञानाने मानवी प ब मानवी 
ज्ञानांची कितीही मोठी वृद्धि झाली तशर्पे * मला हे सवे कळा 
अशी जी ह ह जिज्ञासांवृत्ति असते, तिचे 
होण्याला फक्त एकच मामे आहे आणि हो ही की, ज्याच 
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नेत्रादि ज्ञानेंद्रिये व कर्मेडियें आपआपली कार्मे परंतु जो ने- 
ज्रादिकांस गोचर होत नाहीं, ज्याच्या सत्तेने मन, बुद्धि, आदि अंतरिंद्रि- 
'येंदृश्यसृष्टि काहीशी समजून घेतात परंतु जो बुड्धीलाही गोचर नाहीं, 
< असा आपल्या सन्निकट संदेव असणारा जो नित्य आत्मा त्याची 
ओळख सांगितलेल्या मागीनें करून घ्यावयाची आणि पूर्ण निश्चय 
करून घेऊन सर्वत्र ब्रह्मच आहे असा कायमचा सिद्धांत करावयाचा. 
हा एकच माग आहे. ज्ञानाच्या शोधामध्ये आपलीं आयुष्ये खर्चे 
केलीं असें प्लेटो, प्ठेटोनियस, कांट, हाटेमन, शोपेनहार वगैरे युर- 
पियन तत्त्ववेत्ते याच मागीस आळे, आळे आहेत, येत आहेत आणि 
थेतील. जागत अवस्थेमध्ये इंद्रिये, मन बुद्धि, अहंकार इत्यादिकांचे 
दृश्य जगाविषयींचे सर्व व्यापार बंद करून अशुन्यावस्था करण्यांचा 
प्रयत्न केला असतां व गुरुमुखाने महावाक्याचा खरा अथे समजून 
तळा असतां मुमुक्षस साक्षात्कार होतो असा तज्ज्ञांचा अनुमव 
आहे. असो; हे स्वस्वरूपाचें ज्ञान झालें म्हणजे विश्वाचे नित्य स्व- 
रूप समजतें. आतां हे स्वरूप समजल्याबरोबर दृश्य विश्वाचा 
(मायेचा) उलगडा होतो हें एक पक्षार्ने खरें आहे. ह्मणजे दृश्यविश्व 
हें अनित्य आहे, येथें होणारी सुखदु:खें व येथें होणारें ज्ञान हीं सवोवि- 
कारास कालास व स्थलास वश आहेत, ह्मणून आत्मस्वरूपाचें नित्य ज्ञान 
“झालेल्या वेदांत्यास दृश्यजग,सुखदु:खे व विषय ज्ञान हीं बहुमोल वाटत 
नाहींत इतकाच कायतो खरा भाग मायेच्या स्वरूपांत आहे. पण 
दुसऱ्या पक्षी या ज्ञानाने व्यवहारांत कतेव्यपूर्णता होत नाहीं. दिसते 
आहे ही सवे माया आहे, असें वेदांत्यांनीं अथवा त्याच्या अनुया- 
यांनीं कितीही कंठशोष करून सांगितलें तरी व बुद्धीच्या नर्सीगकप्र- 
भावाने या मायेचा शोध लागणार नाहीं असें, समजलें तरी मनु- 
व्यप्राणी तिचा शोध करित राहणारच; व कतैव्याची सीमा वाढवून 
जगांतील सुख जास्त होईल व दु:ख कमी होईल असा प्रयत्न क- 
रित बसणार यांत तिळमात्र संदेह नाहीं. भात्र हें सुख कायमचें 
नाहीं, हे ज्ञान पूर्ण नाही कैषटश्य विश्वाचें ज्ञान व उपमोग येवढाच 
नाही असें त्यानें एकदां वेदांतमागोनें समजून घेतले 
अशी वृत्ति झाली म्हणजे तो मनष्य प्रपंचांत निलीम- 


अध्याय र रा. शश 


मनाने परमार्थ साधतो अथवा जीवन्मुक्त होतो. 
रांश .इृश्यजगांत व्यवहार आणि व्यावहारिक कतेव्ये ज्ञान- 
पूर्वक करावयाची आणि ब्रह्मदष्टीनें आत्मस्वरूपाचें चिंतन करित 
बसावयाचें हे. दोन भिन्न मासणारे पंथ एक होतील तर हेत, अद्वैत, 
ख्रिस्ती; हिंदु यांच्यामधील धार्मिककलहास अुन्यत्व येऊन 
अथे, काम, मोक्ष? हे चारही पुरुषार्थ ज्ञानी, व कारी कर्तव्योन्मुख 
मनुष्यास साध्य होतील यांत शंका नाहीं. यावरून वेदांतमागी म- 
क्तीच्या अगर कतेव्यकमोच्या आड येत नाहीं इतकेंच नव्हे, 
उलट तो त्या त्या पंथास पोषकच होतो, व सर्वकाठीन व सर्वदेशी> 
य धमीचा अंतमोव करण्यासारख्या आति त त पायावर याची इू* 
मौरत रचढेला असा आहे असें स्पष्ट होतें, यवढें सांगून ह्या मनोरम 
विषयांतरास रजा देतो ॥ २१ ॥ 

मधुस्‌दनीकार-' अव्यय ? शब्दाची फोड करून सांगतात: 
। ज्याच्या अवयवामध्यें अगर गुणामध्यें कधींही कमीपणा येत नॉ« 
हीं त्यास अव्यय ह्मणावें ' विद्वान्‌ शब्दाचा अथे*पहा: * पी वि- 
कारशून्य आहें, सर्वांवर प्रकाश पाडणारा आहें, माझ्याशिवाय दु- 
सरें कांहीं नाहीं, अत्यंत आनंदाचा अनुमव मला जाम्रदवस्थे- 
मध्यें आहे ' असें जो जाणतो तो विद्दान्‌ होय. ह्या 'छोकाच्या स- 
मर्थनाथ ते एक आधारःछोक देतात: “आस्मानं चोद्विजानीयादयम- 
स्मीति पूरुष: | किमिच्छन्कस्य कामाय परीरपुतोक ॥(मी 
तोच पुरुष आहे असें जर कोणाला आत्मज्ञान तर 
इच्छा घारण करून तो शरीर आपल्यास असावें अशाबद्दल स्वतःला 
संताप करून घेईल १ ) (बृहदारण्यक ४४१२.) हा 'छहोक तेरान्या 
अध्यायाचे बीज आहे असं मधुसूदनीकार ह्मणतात. 

रामानुज-' आत्मस्वरूपार्चे खरें स्वरूप न समजल्यामुळें मी 
यांस मारिता असा शोक होतो. 

सत्त्यानंद-* अविनाशी म्हणजे ज्याला नैमित्तिक नाश नाहीं. 
(दुसर्‍्यामुळें नाश होत नाहीं) तो. हे,स्वामी हा छोक विष्णुपर ळा- 
वतात. वछम म्हणतात कीं विशेष विकार होत नाहींत तें आबिनाझी! 

अंकरानंद- नित्य ' याचा अथे एक्रस असा. करितात. एकच" 
र्ष 


1) 


शी 


११४ आीमद्वगवद्रीताः क 
जथे समत्र मरळें आहे तें एकरस होय. अंतर्बाह्य ज्याचें” स्वरूप ए- 
कच आहे असा जो मिठाचा «खडा तो एकरसत्वाची थाडीशी साक्ष 
देतो. ' पुरुष ? म्हणजे 'सवे मीच आहें, सवत्र आत्मा आहे? असे 
जाणणारा विद्ान्‌ होय. प्रपाकार नित्य म्हणज वृदिशन्य, असा 
अर्थ करून “भुद्धो निरंजनो5$नन्तो बोधो5हं परकृते: परः। चेटमा- 
नमिदं देहं पडयाम्यन्यशरीरवत ” ( मी शुद्ध आहें, दोपरहित 
आहें, अनंत आहे; ज्ञानस्वरूपी आहें, प्रकतीहून निराळा व श्रेष्ट 
आहे, आणि हा हालचाल करणारा, माझाच देह पाहून ला 
वाटतें कीं, माझा व या देहाचा कांहो संबंध नसून तो दुस*्याचाच 
देह असावा ! ) 

ज्ञानेववरांनीं एक दोन दृष्टंत फार सुरेख दिले आहेत, ते येथें 

£--' का पूण कुंम उलंडला ( लवंडला, पालथा झाला ) । ते- 
थे बिंबाकार ( प्रतिर्बिबित सूर्य ) दिसे भ्रंशला ( नष्ट झाला ) | 
पारे मानु नाहीं नासला । तयासवें ॥ ना तरी मठी ( ६7 ) आका- 
शा जैसें । मठाळती ( घराच्या आकाराचें ) अवतरलें अस । तो 
(मठ) मंगलिया आंपैसें (आपल्या आपण) । स्वरूपाचे ( घर मो- 
डळें तरी आकाशास भंग होत नाहीं ) ॥ तसें शरीराच्या लोपीं । 
सर्वथा नाहीं नाड स्वरूपी (आत्म्याला) । हाणवूनि तूं हे नारोपी । 
आति बापा ॥ 

बामनपंडितांची एकच ओंबी घेतों. * ऐशा आत्मयाते जाणे । 
त्यास अकतृत्वही बाणे । तुज एसे लौकिकी शहाणे । ते हे कैसे 
जाणती १॥ २१ ॥ 

 बरीळ 'छोकाचा अर्थ समर्थन करणारी वाक्यें पहा:-- 

"ह्मणून सामान्य किंवा जातिमूलक जे पदाथे आहेत ते नुसते द्रव्यरूपांच आहेत. 
असेंच नव्हे, ता झारीरिक व्यक्तीपेक्षा या द्रव्यांमध्ये पदाथत्व जात्त प्रमागानें 
असतें, ते जास्त प्राचीन असतात आणि व्यक्तीस उत्पन्न करून त्यांचें निण्मन 
करणारेही पदार्थ हेच असतात. उद हएणार्थ गोत्व ( गाइपणा ) अगर मनुष्यत्व 
( माणुसपणा ) ह्या जाती अनुकमे गा ब मनुष्ये य'पेक्षा प्राचीनतर अतून त्यां” 

च्याच योगानें ह्यांची उत्पात्ति व नियमन ही होत.त....ह्याप्रमाणें विचार करीत गेलें 
_ अस्ता हसत (-परक्ा-) ही वेगळ सदस्तु समेगाथी असून उपा विरकठि थ- 











-पाठीमागील 'छोकाचे स्पष्टीकरण करितांना केलेल्या वादाची 
समाप्ति करून आचार्य ह्मकणतात:-असो; मगवानू सांगतात:-आतां 
प्रस्तुतच्या विषयाकडे आपण जाऊं या. मागें आत्मा अविनाशी 
आहे, अशे सांगितलें आहे, अशी प्रतिज्ञा केली आहे, ते आविना- 
शित्वु कशाप्रमाणें आहे असें अज्ञुना !. तू विचारशील ह्मणून सांगतो. 





सत्ते. इंश्वरासंबंधें आपल्यास फक्त ' नेति, नॉते ( तो असा नाहीं, असा नाही. ) 

इतकें कायतें ह्मणतां येते.--सारांश ती वस्तु अनिवेचनीय आहे. --ही सुत 

अज असून-सर्व दइय विश्व-हिच्यापासूनच निर्माण होतें असें ठरतें. सारांश सर्व इश्यजा- 

त हे परमेश्वराच्या 9भूतींनो निर्माण झालें आहे ह्मणनतें ईश्वरमयच आहे..... 

रच हें सर्व नटून राहिला आहे. ईश्वर आणि जगत्‌ ही एकच आहेत. 

( पहा बुहेलब्य,ड कृत युरपियन तत्त्वज्ञानाचा इतिहास एष्ठ २५०, 

अह्माविषयीं स)न्सर साहेब, आधुनिक तत्त्ववेत्त्यांचे मुकुटमणी यांनीं दृश्य विश्वाचा 

उलगडा केल्यानंतर ते ह्मणतात:-- 

.. अंतःस्थ आणि बाह्य दश्यजाताच्या पलोकडे एक अचिंत्य शक्ति आहे 
असें स्पष्ट होते. ह्या अविज्ञेय शक्तींच्या स्वरूपाचे आकलन होणें जरी मानवीसाम- 
्थ्याच्या बाहेर भर हे, त्य़ा शक्तीच्या स्वरूपाच्या शतांश्याची सुद्धां कल्पना क- 
रिता येगें जरी अशकय अहे,तथापि त्या अचित्य आणि अविश्ञेय शक्तीचे अस्तित्व 
कायमबें आणि निर्शिवाद आहे अथे वरील विवेचनावरून सिद्ध झाळें आहे; सारांश 
केवल सद्रस्तूशिवाय दप वस्तू प्रकट होणें अशक्यच आहे. प्रत्येक मनोवृत्ति अ णि 
विद्यार हे अनित्य आहेत, त्या विकारांनी व विचारांनी आपलें जें आयुष्य घटतें 
तेंदी अनित्य अहे आणि झेवटो ज्या दर्यविषयामध्यें हणजे जगामध्ये आपल्यास 
आपलें आयुष्य कंठावयाचें असतें तें जग अथवा न्रह्मांडही अनित्यच असून साव: 
काशपण नें आपल्या व्या/्रपणांतून (भेदरूपानें निराळे असण्याच्या स्थितीतून) खम- 
छ्टांकडे ( बेच एक होण्याकडे ) जात आहे; या शर्व मड आपल्याल 
खमजून येते कीं अव्यक्त, आंचत्य, अविक ये अशी एक संद्रस्तु आहे, 
आहे आणि बिकार पावणाऱ्या सर्वे इृर्यजाताच्या $वरूपांमध्येंच ती 
झालेली आहे. 


(तेकहरकत मानसशानन तते माग, ५ पृ. ५७९-प्हा. )-., क 













११६ औमज्रगबद्वीता- 


*» _/वासांसि जीर्णानि यथा विहाय 
नवानि ग्रढैणाति नरोःपराणि ॥ 
तथा शरीराणि विहाय जीर्णा- 
न्यन्यानि संयाति नवानि देही ॥२२९॥ 


'प० अ० अ०0-- 
य॒था ( ज्याप्रमाणें ) जीणानि ( जीणे झाठेडी, जुनी) वासांसि 
( वस्र ) विहाय ( टाकून देऊन ) नरः ( मनुष्य ) अपराणि 
( दुसरी ) नवाने (नवी) ग्रह्वाति ( घेतो, ) तथा (त्याचप्रमाण) 
ज्ञीणानि ( जुनी झाळेली, वृद्ध झाठेलीं ) शरीराणि ( शरीरें ) बि- 
हाय ( टाकून देऊन ) अन्यानि (दुसरी) नवानि ( नवी ) संयाति 
( प्राप्त करून घेतो. ) तात्पये असें आहे कीं जीणे झालेली वसे ज्या- 
भ्रमाणे टाकून देऊन आपण नवीं वस्त्रे धारण करितो, त्याप्रमाणेंच नि- 
रुपयोगी झाळेळे देहांचा त्याग करून प्राणी नवीन शझरीरांचा स्वीकार 
करितो. शब्दांच्याच अर्थाप्रमाणे पाहिल्यास नव्या देहांत जातो, असें 
भाषांतर करणें इष्ट आहे. 
शा० भा०-- 
वासांसीति । वासांसि वख्ाणि जीणोनि वुबेलतां 
गतानि यथा लोके विहाय पारित्यज्य नवान्यभिनवानि 
. ग्रह्मात्युपादत्ते नरः पुरुषो5पराण्यन्याने, तथा तद्रदेव शरी- 
राणि विहाय जीणीन्यन्याने संयाति संगच्छति नवानि 
देद्यात्मा पुरुषवदविक्रिय एवेत्यथः ॥ २२ ॥ 


अश 
रजन मनुष्ये ज्याप्रमाणे दुबळ झालेली, फाटावयास ला- 
गळेलीं, वस्रे फेकून देऊन नवी, कोरी अशी दुसरीं वख घारण क- 
रितात,_ त्याचप्रमाणें जीणे झालेल्या शरीरांचा त्याग करून आत्मा 
जो आहे तो नवीन देहाप्रद पावतो; नवीन देहाची संगाति त्याला मिळ- 
ते: तात्पर्य जुनीं टाकून नवी वस्त्रं घेतांना पुरुष पूर्वीप्रमाणेच कायम 
हतो, त्यामध्ये कोणताही विकार होत नाहीं, त्याचप्रमाणें देहांतर 


अध्याय २ रा. २१७ 


झालं आत्म्यासही कसलाच विकार होत. नाहीं.-तो भागे 
सांगितलेल्या पुरुषाप्रमा्णे शुद्ध व निर्विकारच राहतो. मगवंताचा 
अभिप्राय असें सांगण्याचा आहे: देहाचा नाश झाला तरी शोक क- 
रण्याचें कारण नाहीं. कारण देहनाडा झाला हाणून आत्म्याचा नाश 
होत नाहीं. आतां पुण्यकर्म करण्याचें स्थान जे मीष्मादिकांचे देह. 
त्याचा नाश करणें योग्य नाहीं अशी अजुन शंका घेईल, म्हणून म- 
गवान्‌ दृष्टांताच्या साहाय्याने अजुनाचें समाधान करितात कीं जीणे 
देह नट होऊन देहांतर झालें म्हणनही|आत्म्यास विकाति होत नार्ही. 
ज्ञानेश्वरांचे मत असेंच आहे. 

मधु०-' आत्मा अविनाशी असेल, पण शरीर तर विनाशी आहिल 
णि मौष्मादिकांचे देह पवित्र आहेत, युद्ध केलें असतां या पबित्र 
दहांचा नाश केलासें होईल व हणून पाप व शोक हीं होतीलच. ? 
असा अर्जुनाकडून पूर्वपक्ष करवून उत्तर देतात:--' अजुना ! “पाप 
न करितां तूं पुण्यच करशील. कारण भीष्मादिकांची शरीरें आातांच् 
बृडत्वानें विगलित झालीं आहेत. युद्धामध्यें तुं यांस मारलेंस हणजे यांस 
अन्य देह प्राप्त होतील. आणि हे सत्कर्मी आहेत म्हणून यांस आतांच्या 
देहापेक्षां आधिक चांगले देह प्राप्त होतील. सारांश तूं मीष्मादिकां- 
वर व दुर्योधनादिकांवर सुद्धां उपकारच करशील. ' “ अन्यानि न- 
वाने? या शब्दांचा अर्थ-असाच आहे हें सिद्ध करण्यासाठी-“ न- 
वतरं कल्याणतरं रूपं कुरुते, पित्र्यं, गांधर्व, देवं, भाजापत्यं वा 
ब्राह्म ' बृहदा* ४॥४॥४ श्राति देतात. अथे स्पष्टच आहे कीं नवें 
कल्याणकारक व कल्याणमूलक रूप प्राप्त होतें तें पितरांचे, गंघर्वा- 
चें, देवांचे, प्रजापतीचे अथवा ब्रह्माचें स्वरूप प्राप्त होते... मग यांत 
बाईट तें कार्या! हा गूढार्थ काढून म्हणतात कीं असा बोंघ केल्या* 
बांचून केवळ आत्मा विनाशी आहे ? इतकेच आचार्याप्रमाणे सां- 
गर्णे झणजे नुसता वरवरचा अथ करणें आहे. भगवंताच्या मनांत. 
बर सांगितलेला गृढाथेच असला पाहिजे. तक 

रामानुजाचार्योचा अभिप्राय वरीलप्रमाणेच पडला आहे. “घर्मे- 
युद्धामध्ये व घारातीरथी सृत्यु आळा असतां उत्तम शरीर प्राप्त होतें अशा 
अथाचे शाखाधार देऊन या आचारयानी वरील गेष्ट सांगितडी आहे. आर 


शद औमळ्कगवद्रीता. 
कराचायीस हें अर्थ अप्रस्तुतच वाटतील. कारण शरीर चंगळ मिळेल काँ 
बाईट मिळेळ हा प्रश्न नाही; आत्मा अविक्रिय राहतो कीं नाहीं हां 
बांदुविषय आहे. पूर्वापार संबंधही आत्म्याच्या अविनाशित्वाबद्दलच 
आहे. तेव्हां कर्भाकर्माप्रमाणें आत्म्यास कोणत्याही शरीरांत प्रवेश 
करावा लागला तरी तो आविक्रियच राहतो हा मुख्याथे भगवंतास 
सिड करावयाचा आहे व तो जीणेवस्त्राचा त्याग करणार्‍या पुरुषा- 
च्या दृष्टांताने उत्तम रीतीनें सिद्ध झाला आहे असं मला वाटतें. शं- 
करानंदाचाही हाच आभेप्राय आहे 

श्रीधरस्वामी व प्रपाकार ह्मणतात कीं ' कर्मामध्येंच गुंतून रा- 
“हेंढेल्या जीवांस पुनः जन्म असतो ह्मणून जीणे देहांचा अगर कम 
करण्यास. अशक्त झालेल्या देहांचा नाश झाला असतां शोक करणे 
योग्य नाहीं; किंवा पाप लांगेल असें समजणेंही योग्य नाहीं. ? 

'वछठभाचार्य ' जीण ? या शब्दाची ' माझ्या क्रीडेस अयोग्य, 
निरुपयोगी झालेलीं-शशेरें ? अशी व्याख्या देतात. 

वामन--देहास अवांतर व्यय । क्षाण रोड होतां निश्चय । अ- 
बिनांशी होऊाने अब्यय ॥ हा आत्मा ॥ .... थोडिया वयाचा देह । 
तोही जीणे नि:संदेह । लोक मूढ धरिती स्नेह । तत्त्व न कळे ॥ क- 
णसाची नव्हाळी । परि मूपक लागला मुळीं । दाणा न येतां त का- 
ळी । वाळूनि जाय ॥ ज्यास आला काळ। तो देह होय फटकाळ ॥ 
( निरुपयोगी ) । ज्यास डवसला महाव्याळ । तोचि जीण ॥ हा 
उपदेश आमच संसारी गृहस्थ काळजीपूर्वक वाचतील काय! 

पुनर्जन्माचो पाटाघाट--- 

कर्म करून फलाची आकांक्षा धरणाऱ्या प्राण्यास पुनः जन्म 
यतो असें हिंदुवर्माचे प्रमाणमत असणारे ग्रंथांत ह्मणजे श्राति, स्मू- 
ति; शठेहास, पुराणें वगेरे ग्रंथांत अनंत वेळां प्रतिपादन केलेलें आ- 
ढळतें. फलच्छाविराहित कर्म केलें असतां व रवस्वरूपाची ओळख 
झाली असतों मुक्ति मिळते, आणि सकाम कमे केलें तर जन्ममर- 
णाच्या फेन्यांत प्राणी सांपडतो व कमनाश होईपर्यंत तो. तसाच 
संसारसागरांत हेलकावे खात राहतो, असें हिंदुधर्माचें सांगणें आहे. 
 औम्रमध्यें पायथेंगोरस व छेटरोनामक महातत्त्ववेत्ते होऊन गेले त्यांचे- 





होतें. समजत नाहींत अशा कारणांनी प्रथमतः 
मनुष्य जन्मास येतो आणि येथील कर्माकरमीप्रमाणें त्याला पुढें सुखदु:- 
ख मिळतें असें ख्रिस्ती लोकांचा पैगंबर खाइस्ट व मुसलमान लो- 
कांबा पैगंवर महमद यांचें ह्मणणें आह. खाल्डिया, इजिप्ट, आसि- 
रिया वगैरे अत्यंत जोण व सद्यःकालीं नामशेष झालेल्या घार्मिक' 
लोकांचें ह्मणणें हिंदुलोकांसारखेंच ह्मणजे कर्मनाश व स्वस्वरूपज्ञान 
होईपर्यत जन्ममरण सुटत नाहीं असेंच होते. बुद्धाचेंही मत असेंच, 
सारांश या जगांत आजपर्यंत जे माठमोठे धर्म होऊन गेले ब त्यां. 
'पैकी जे अद्यापि प्रखर अगर मंद तेजानें त्या त्या लोकांस उन्नतीचा ४ 
माग पात्रापात्रानुसार दाखवित आहित त्या सर्वीचें हणणे हे आहे. कॉलर 
५ था लोकीं सत्कमोरचें अगर दुष्कर्मार्चे पूणे फळ मिळणे, शक्‍य 
नाहीं, म्हणून यथील दह टाकल्यावर प्राणी अन्यत्र जातो, त्ये ए- 
कंद्र करमीकर्मांचा आढावा निघन नंतर त्यास -सद्वाति अगर यातना- 
मय स्थिति प्राप्त होते. ' ख्रिस्ती धर्माप्रमाणे पुढील सुखदु:ख 
न मिळतां आत्म्यास मिळ१. म्हणन पुनजेन्म मानणाऱ्या * खुळ्या ' 
हिंदूंस स्त्रिस्ती व मुसलमान लोक हेरुतात. पण व्यवहारिक न्याया- 
च्या दृष्टीनें पाहिलें असतां हिंदुलोकांच'च समजूत विशष समंजस: 
आहे असें दिसून येईल. ऑँडम नामक ईश्वराचा मानसपुत्र व प्रथम 
प्रजापति आपलें सवे आयुष्य ईश्वराच्या मजनांत घालवितो काय 
आणि कोठें त्याच्या बायकोची जिज्ञासावृत्ति उच्छंखळ होऊन.“ 

की य 

ईश्वराची आज्ञा एकदां मोडल्याबरोबर सवे मानंवी प्राण्यास-नव्हे 
सवे प्राणीमात्रांस अथवा स्थावरजंगम वत्तुमात्रास-मृत्यूची शिक्षा 
होते काय ! एका अपराधाबद्दल यवढी जबरद्रत. शिक्षा सर्वश 
आणि सर्वदयाधन प्रभूच्या दरबारीं व्हावी, तसेंच अमुक प्राणी 
पापमम्न आहेत असें न्यायाच्या दिवशीं इरा समणत्याचरावर अ: 
नंतकालापर्यंत यमयातना त्या यया प्राण्यास सरसकट 
हेही समंजस. आणि तारतम्यशीळ मनुष्यास एकदम समजण्यासारखे 
नाहीं. या अमेद्य न्यायमालेपेक्षां 14110.) ४ 
माझ्यासारख्या स्थूलबुद्धि पुरुषास वाटतं. पृवेजन्मींच्या । 
हा जन्म मिळतो. व या जन्मांतीळ पापपुण्याच्या 













अली 'व॑ पुढें केव्हां कधीं काळीं साघुसंताची भेट झाल्यामुळें 
|. वीट आला, निष्कामवृत्ति झाली, गुरूच्या अनुग्रहाने ब्र> 
ह्स्वरूपाची ओळख होऊन आपणच ब्रह्म असा साक्षात्कार झाला 
ह्मणजे मोक्ष मिळतो, अशी आमची खाशी. व्यवस्था आहे. सुधार" 
ग्याचें मनांत आणण्यास भाविक हिंदुलोकांच्या मते सवे प्राणीमा- 
आस याप्रमाणें ईश्वराने पुष्कळ सौलत दिलेली आहे. त्याचप्रमार्णे 
एकास चांगली स्थिति, दुसऱ्यास वाईट स्थाति असा पक्षपाती व्य- 
वहार दिसतो त्यासही उत्तर द्यावयास सांपडतें कीं ज्याच्या * त्या- 
च्या कमानुसार प्रत्येकास सुख किंवा दुःख मिळतें. तेव्हां स्त्रिस्ती 
कंवा त नम ळकळडी हेसण्यासारखा मामा अल ब घर्मपेथ 
दान चा विषय तरी नाहीं, असें वाटतें. सर्वमान्य भ- 
42 पुनर्जन्माच्या सत्यतेविषयी अनेक वेळ उल्लेख आला आहे 
आमच्या लोकांचीही समजूत याच प्रकारची आहे. ज्याचें कम तो 
मोभतो व असें नसतें तर जगांत फार अनर्थ झाले असते असें आ- 
मच्यांतील श्रेष्ठ पुरुषांचे हणणें आहे. 
हा एकदृष्टीने ह्मणजे माविकघर्मदृष्टीने विचार झाला. आधुनिक 
आस्त्रीय दृष्टीने विचार करावयाचा हटला ह्मणजे विशिष्ट व्यक्तीस 
पुनर्जैन्म येतो किंवा कसें हें पाहिलें पाहिजे. पूर्वजन्माचे स्मरण जा- 
अदवस्थेमध्ये राहतें तर पुनर्जन्माचा उलगडा करण्यास घमोची अ- 
गर शास्त्राची अपेक्षाच राहिली नसती. आपल्या सवीच्याच दुर्देवाने 
अगर सुदैवाने तशी स्थिति नाहीं ह्मणून घर्मवचनांवर व अनुमान- 
प्रमाणावर आपल्यास अवलंबावे लागत आहे. असो; अनुमवजन्य 
सि्डांत सांगणाऱ्या शाख्राचे असें एक प्रमेय आहे कीं जें जें ह्मणून 
कार्य आहे, तें घडवून आणण्यास या विश्वसष्टींतील प्रत्येक गोष्ट 
कारणीभूत होतं असते. दुसरे एक प्रमेय असें आहे. कीं प्रत्येक 
प्राणी जन्म पावतो, तो आपल्या पितरांच्या, कुलाच्या, जातीच्या, 
देशाच्या व' मानवी प्राण्यांच्या शारीरिक व मानसिक गुणधमानुसार 
अवतीण होत असतो. मुलांच्या रंगरूपावरून व आवाजावरून जर 
सामान्यतः त्यांचे आईबाप व जाती ओळखितां. येते, मनुष्याच्या 
पापपु्यान्बये एकवीस'मागरीळ. व एकवीस पुढील पिढ्यांस: दुःखसुख. 


मोगावें लागे अशी जर लळा व्यवहारांत व लग्नविधीचे- 


वेळीं जर आपण हिंदुलोक कुलशीलावरूनच 
चे गुणघर्म सामान्यतः ठरवितो व “जाती तशी पोती? असें क 
आधुनिक प्रसिद्ध महाडकर ज्योतिषी हे जर मुलाच्या चेहऱ्यावरून 
बापाची व बापाच्या चेहऱ्यावरून मुलाची, जन्मपत्रिका बहुतकरून 
बिनचूक तयार करितात, न्यक्तीवरून देशांतील लोकांच्या गुणघर्माचें 
व देशावरून व्यक्तींच्या गुणधर्मांचे संकीतन जर आपण पुष्कळ वेळां 
करितो, विद्येने, विचाराने, संगतीने, उपदेशानें व प्रपंचांतीळ अनेक- 
विध प्रसंगांनी मनुष्याची दानत सुसंस्कृत अगर अपळृत होते. असे 
जर प्रत्यही आपण पाहतो तर आपल्यास असें म्हणावयास - नको.» 
काय कीं मनुष्य जें जें कमे करितो अगर जें जें फळ इहलोकी त्यास. 
प्राप्त होतें, तें ते सर्व येथील उपाधींच्या नियमानुसार प्राप्त होतें व 
प्राप्त झालेच पाहिजे. त्याचप्रमाणें आईबाप शरीर देतात हें प्रत्यक्ष 
अनुभवावरून जर आपल्यास स्पष्ट दिसतें, तर आईबापच मानसिक 
वृत्ति देत नाहींत हें सिद्ध करण्यास हल्लीं आहे यापेक्षां अनेकपट 
सबळ पुरावा प्रस्तुतच्या चोकसकाळांत असला पाहिजे. आतां मा- “ 
तापितरें सशक्त असलीं व मुलांची जोपासुना त्यांनीं यथाशाख्र के- । 
ठी हणजे मुळें सशक्त होतात हा जसा अनुमव आहे, तसा ३ 
बाप बुद्धिमंत व नीतिवंत असले तर मुलें तशींच निपजतात असा 
अनुभव नेहमींचा नाहीं, असें कोणी म्हणेल त्या आक्षेपकास आज £ 
मी इतकेंच म्हणतो कीं अमृततुल्य अन्न आपल्या सामच्योपेक्षां जा- 
स्त खाहें तर ते जसें विषमय होतें, ततच. शरीराची काळजी न 
करितां आईबापांनी विचाराचे श्रम अत्संत केळे तर मुलेही शरी- 
रानें ब मनाने अशक्त होण्याचा संभव आहे; अथवा शारीरिक ब 
मानसिक श्रमांचें व उपमोगांचें असें अद्यापि एक प्रमाण ठरलें. 
नाहीं कीं ज्यांच्झा योंगानें शारीरिक श्रमांचा व उपमोगांचा मनावर 
व मानसिक श्रमांचा व उपमोगांचा. शरीरावर उत्तम परिणाम हो> 
ऊन पूर्वोपेढीपेक्षां पुढची पिढी जास्त शाक्तित्रंत आणि जास्त विचार- 
वंत. निघेल; इतकेंच काय ते नकर. री 
आज म्हणतां. येतें. 'तथापि उलट पक्ष खरा : 
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३ श्र ' औपद्गवंहीता. व 
कॉ औईबापांच्या कर्मीप्रभाणे मुलें निपजतात. जर ऑजंचा 
अनुभव आहे तर प्राण्यास पूर्वजन्म होता वं त्यामध्ये केलेल्या कर्मी- 
मुसार त्याचें कर्म आहे वं त्याला सुखदुःख मिळतें, असा पुरावा नसतां 
आग्रह कां घरावा १ पूर्वेजन्माच्या कर्माप्रमाणें ह्या जन्मांतील॑ उपाधि 
असतात असें धार्मिक लोकांचें म्हणणे आहे व येथील परिस्थितींच्या 
चोराने मनुष्य कमे करितो व त्यास सुखदुःख मिळतें असें आधु- 
निक उत्क्रांतिशाख््राचे म्हणणें आहे. पूर्वमताप्रमाणे व्यक्तीचे सुख- 
दुःख व्यक्तीच्या पूर्वकभाप्रंमाणे उत्पन्न हातें असें आहे व * हीचे 
अते व्यक्तीचे सुखदुःख व्यक्तीच्या येथील कमीवर, जातीच्या कर्मी- 
८ वर आणिं आधिगौतिक स्थितीवर अवलंबून असते असे आहे. पू- 
बीच्या व हल्लींच्या मतांत आत्मा सारखाच कायम आहे पण 'तो 
विकारेशुन्थे आहे म्हणून त्याचा विचार उभयपक्षीही करणें अवश्य 
जाही. तेव्हां पूर्वपक्षाप्रमार्णे राहतांपैकी वासनामय देह हा कायम अ- 
सतो व तो कुर र व कर्मानुसार जन्ममरणाच्या फेऱ्यांत सांप- 
डेतो असें सिड होते. त्यांतही हल्लींचे थिआसाफिस्ट, महात्म्यांच्या 
आज्ञेवरून, असे हणतात कीं वासनामय देह अंगर लिंगदेह हा दे- 
हंपात झाल्यावर थोड्या दिवसांच्या आंतच नष्ट होतो व कारेणदेह 
अँगेर जीवाचे संचित मात्र कायम राहून कर्मोपमोग घेण्यासाठीं प्रा- 
'्यास पुंनंः देहप्राधि होते! आधुनिक पक्षाचें असे ह्मणे आहे की, 
काहीएक विशिष्ट प्रकारची रासायानिक क्रिया झाली, ( हिलाच ते 
रासायानिक क्रिया ह्मणतात. ) म्हणजे पूर्वीपेढीच्या इ- 
हेलोकांतील शारीरिक व मानसिक कमीनुसार जीव उत्पन्न होतो. 
सारांश ह्या लोकांच्या ह्मणण्याप्रमाणे बाप आणि पूर्वैपिढी हा मुला- 
चा पृवेजन्म आणि त्या मुलाची मुलें व पुढील पिढी हा त्याचा पुढील 
अन्म होये. अशी ही परंपरा आहे. यांतील खरा पॅक्षं कोणता व 
खोटा कोणता ह्याचे तारतम्य पाहण्याचे हे स्थळे नव्हे, निदान सथय:- 
तसें करण्यास माझी तरी तयारी नाहीं. मात्रे इतर्के सांगून 
"येथें अवेश्य दिसतें-्की आधुनिक पक्षाच्या सम्थनांथे उपनि- 
घदांतील अनेक वचनें अवतीर्ण करितां येतीळ, त्यांपैकीं काहींचा मात्र 


(नाकात... जह 


ऐवरेयोपनिषदामध्यें तीन जन्म सांगितले आहेत ते येणेप्रमार्णे:-- 

* पुरुषे ह वा अयमादितो गर्भा भवावि । यदेतद्रेतस्तदेतत्सर्चेभ्यो- 
$डऱ्गेभ्यस्तेजः संभूतमात्मन्येवा5$त्मानं बिभर्ति तद्यदा स्त्रियां सि- 

तदस्य प्रथमं जन्म ॥ तत्स्रिया. 

गच्छति यथा स्वमइ्गं तथा, तस्मादेतां न हिनस्ति र ऱ्ी - 
मात्मातमत्र गतं भावयाति ॥ खा भावचित्री माचच. - 
बाति तं स्त्री गर्भ बिभर्ति सो$प्र एव कुमारं जन्मनोः$प्रे! 
स फझत्कुमारं जन्मनो$ग्रेअधिभावयत्यात्मानमेव तद्भावयत्येषां 
ळोकानां संतत्या एवं संतता हीमे लोकास्तदस्य द्वितीय जन्म 
खो$स्यायमात्मा पुण्येभ्यः कर्मभ्यः प्रतिघधीयते । अथास्या यामितर 
आ्यत्मा कृतकृत्यो बयोगतः प्रेति स इतः प्रयक्षेव पुनर्जायते तद्स्य* 
तृतीयं जन्म ” ( ऐे> आ० २ अ०५ ख० १) 

हा उतारा प्रस्तुत प्रकरणास फार उपयोगी आहे. ब या उता- 
ऱ्यांतही पुनजेन्माचा निर्देश आहे; तथापि आपला मुलगा म्हणजे 
आपलेच दुसरें जन्म असा जो तिसऱ्या मंत्रांत अथे आणिला' 
तोच विशेष लक्ष्यांत ठेवण्यासारखा आहे. आचायही भाष्य लिहितांना 
झणतातः ' कोणत्या कारणासाठी आपणच आपल्याला पुत्ररूपाने 
उत्पन्न करून घऊन याचें संगोपन करितो ! ह्याचें उत्तर असें की, ह्या 
पुत्रपौत्रादे लोकांचा उच्छेद होऊं नय हाणून ! ? यावरून उपाने- | 
पत्काराचें हणणे कोणत्या घोरणार्चे आहे हे स्पष्ट दिसते. * आत्मा 
बै पुत्रनामासि ! हें वाक्‍य तर सुप्रसिदधचच आहे. 

यापेक्षाही स्पष्ट अमिप्राय कौषीतकी उपनिषदांत आहे.--आप 
मुलाला म्हणतो:--- 

हताच पगात्लंमवसि दृदयादचिजायखे । आत्मा त्वे पुत्र मा$5" 

".-॥७॥ 


* माझ्या प्रत्येक अंगापासून तुझा संभव. होत. आहे, 
उत्पत्ति होत आहे. माझ्या हृदयापासूनच किंवा माझ्या 
हापासूनच तुझी उत्पत्ति पूर्ण होत आहे. 'पुत्रा ! यापुढें तृ 
रक्षण करणारा हे..' नतर पित्याचें शरीर पृत्राच्या 
कान, मन. यांमध्यें शिरते झाळें असें सांगून पितापत्रां 
अवतरण करितात. 4/../--५/---<१/५-० :, 








१९४  '  औमद्गवद्ीत  । 

“वाचं मे स्वये दघानीति पिता । वाचं ते माये दब इति पुत्रः 

पिता--हे मुला, माझी वाणी मी तुझ्यामध्ये ठेवितो. 
“पुत्र-_तुझी वाणी मी ग्रहण करितो. 

: अशाच प्रकारें प्राण, चक्षु, श्रोत्र, अन्नरस, कर्मे, सुखदु:खे, 
आनंद, राते, उत्पादन शक्ति, चलनवलनशक्ति, 'धीशक्ति ( बुद्धि, 
अंतःकरणवृत्ति ) प्रज्ञा, मन, ज्ञानविषय आणि इच्छाविषय ह्या स- 
बाँचा न्यास व न्यासग्रहणविधि सांगितला आहे. तो इतका स्पष्ट आहे 
व आधुनिकशास्त्रांसही प्रमाणभूत होणारा आहे कीं हा माग प्रैत्येक 
संमंजस आणि पूर्वजामिमानी पुरुषाने निष्पापबुद्धीने वाचावा असें सां- 
'ग्ितल्यावांचून मला राहवत नाहीं. या प्रकरणाला संप्रत्तिप्रकरण 
( संप्रदानप्रकरण ) असे ह्ाटलें आहे! 

आतां बृहदारण्यक उपनिषद पहा:-- 

पुत्राला विद्यासंपन्न करून व त्यास संसारधुरेचा घुरेघर करून 
स्वतः मरणास तयार झालेला मनृष्य. 

अस्माज्लोकात्मैत्यथेभिरेव प्राणैः सह पुत्रमाविशिति 

“मनुष्य ह्या लोकास सोडून जातो, मरतो, तेव्हां ह्याच आपल्या 
प्राणासह (आचार्य ह्मणतात; आपली वाणी, मन व प्राण यांच्यासह) 
तोपुत्रशरीरांत प्रवेश करितो, त्यास व्यापून टाकितो ! आचाय या 
झणण्याच्या स्पष्टीकरणाथ एक प्रमाणवाक्य घेऊन ह्मणतात:-ज्या 
पित्याढा असा सुविद्यासुसंस्कत पुत्र आहे तो पिता ह्या लोकामध्ये, पृ- 
श्वीबर, पुत्ररूपारने राहतो, मरत नाहीं अर्सेच मानावें. ? वर ऐतरेय 
उपनिषदांतील अवतरण बेतले आहे त्यांतही * तो त्याचा दुसरा 
आत्मा पुण्यकमीसाठीं ह्या लोकामध्यें प्रतिनिधिरूपानें, पुत्ररूपानें, 
येथें राहतो. ? पुत्राचे लक्षणच आचाय सांगतात कीं * वडिलांचे 
जें उणें असेऴ तें मरून काढून जो त्याचें संरक्षण करितो तोच 
खरा पुत्र होय. पुत्रत्वाची खरी कतेव्यसीमा हीच होय. ' आ- 


“स पुत्रेणेवास्मिछोके भतितिष्टाति” (तो पुत्राच्या योगानेंच ह्या 
'जिंकितो, वश करितो, कत ग अर्थ केला आहे. 


तल कमैमूमींत पुत्ररूपार्जे राहतो. ? असा अर्थ होई काय!) 


दच पुष्कळ उतारे देतां येतील, पण विस्तारमयास्तव इ- 
तकेच 

ह्या वरील श्रृतिवाक्यांवरून असे दिसत नाहीं काय कीं अत्यंत 
प्राचीनकाळीं आमच्या पृर्वेजांस आधुनिक उत्क्रांतितत्त्वाचा सुगावा 
लागला होता ! सृष्टींतील लाखे वस्तुंचे एका दिशेनें परीक्षण के- 
ल्यानंतर उत्क्रांतितत्त्वाची कल्पना निघून तिनें विचारी पुरुषांची 
अंत:करणें आकर्षित केलीं व सहज उलगडा न करितां येण्यासारख्या 
ज्या अनंत गोष्टी आहेत, त्यांपैकीं पुष्कळांच्या स्वरूपाचे उद्घाटन उ- 
त्तम प्रकारचें केलें ही आनंदजनक सुवार्ता होय व ह्याबद्दल डार्वि- 
न, हक्‍्संले, स्पेन्सर वंगेरे आधुनिक महपींचें जितके अभिनंदन क-<< 

तितर्के थोडेंच आहे; पण जगाचा अनुभव ज्या वेळीं बाल्या- 
वस्थेंत होता,आज स्पष्ट झालेल्या गोष्टी ज्या वेळीं अत्यंत मुग्बावस्थेत 
होत्या, आजची उपकरणें ज्यावेळीं अस्तित्वांत नव्हतीं, सामान्य 
पोरासोरांस जें आज समजतें, त्याची कल्पनासुद्धा ज्यावेळीं करिता 
येण्यासारखी नव्हती, अशा मानवी जातीच्या बाल्यावस्थेंतही ज्यांनीं 
आपल्या अद्वितीय आणि ह्मणूनच प्रासादिक बुदिप्रमावाने आजही 
कौतुक उत्पन्न करणारें उत्क्रांतितत्त शोधून काढून पुढील पिढी- 
च्या हितासाठी प्रकटही केलें, त्या उपनिषत्कारांस जर कोणी प्रेमम- 
रानें अवतारी पुरुष ह्टलें तर त्याला कां हसावे ! अवतारी पुरुषां- 
चीच त्यांची खरी योग्यता होय ! 

असो; तेव्हां आधुनिक मतास उपनिषदांचा आधार आहे. 'ब्य- 
बहारांत या आधुनिकतत्त्वाने अनर्थ उत्पन्न होतील, पुढें जन्म नाहीं, 
आपण मेल्याबरोबर संसारयात्रा संपते, असें तत्त्व प्रगट झाल्यास 
छोक दुराचारी होतील अशी कांहीं पापमीरु सद्रृहस्थांस शंका येते, 
नब्हे-मीतिही वाटते. पण या सत्त्वस्थ संतांनी मानवी वृत्तीचे परी- 
क्षण यथार्थ केलें नाहीं असें मला कष्टाने हणावे लागत आहे. मा> 
झ्या सत्करमैने बायकामुलांचें कल्याण होईल व माझ्या 
त्यांचा संसार बिघडेळ, वेशाची उन्नाते करणं अगर अवनंति 
ह्या दृश्य जगांत माझ्या कर्मावर पुष्कळच अवलंबून आहे, 
मानवीमनाची समजूत व खातरजमा झाडी तर मनुष्याची . ऱ्या 


डाळे कि 


_ रायणताच. सदैव नकल होत राहीळ असें निदान मळा तरी बा- 
टत नाहीं. पापकर्म 


असतां आपल्यास यमयातना मोगाव्या 
लागतील असें धार्मेक बुद्धीनं समजत असतें तरी बायकामुलांसाठी 
खोटें बोलणारे व चोऱ्या करणारे अनेक लोक सांपडणार नाहींत 
काय! माझ्या प्रत्येक कृत्याचा परिणाम मुलावर व इतरांवर होत आहे 
ब॒ त्याचें फळ इहलोकीं मला व त्यांस मोगावें लागेल असें स्पष्टपर्णे 
समजलें असतां अनेक लोक पापापासून परावृत्त होतील असें मला 
वाटतें. आपल्या कत्याबद्दलचा विचार आपल्यास प्रतिक्षणी सुरबदु:- 
ख देतोच, पण अंतकालाचा समय येऊन ठेपला असतां ब आपण 
आतां नि:शेष नाहींसे होणार असें समजलें असतां हणजे अशा 
दारुण प्रसंगी मनुष्य जेव्हां आपल्या कृत्यांचा झाडा आपल्या म॑- 
नास देत असेल, जेव्हां प्रत्येक क्षण युगाप्रमाणे मासून आपल्या 
आयुष्याचें चित्र जसेच्या तसें आपल्या समोर प्रत्यक्ष येऊन उर्मे 
राहत असेल, तेव्हांचें होणारे समाधान किंवा होणारी तळमळ अ- 
गर झालेला पश्चात्ताप हीं सवे पापपुण्याच्या अढाव्याप्रमाणें अनंत- 
काळांत होणाऱ्या यमयातना किंवा अनंतकाळ होणारें स्वगैसुख ए- 
का क्षणांत कशावरून एकवट होत नसेल ! आणि या परंतु मर- 
णास्ज् प्राण्यास युगाप्रमार्णे भासणाऱ्या क्षणिक कालांत होणारें सुख- 
दुःखच स्वर्गनरकादिवासाप्रमाणें आहे असं आमच्या पूर्वजांचे मत 
कशावरून नसेल ! 
असो; हे दोन्ही पक्ष सुज्ञ व समंजस वाचकांपुढे निष्पापबुद्धीने 
मांडिळे आहेत. उपानेषदांचे मंत्रद्रष्ट पुनजेन्मावर विश्वास ठेवित 
होके.यांतही शंका नाहीं. तथापि समांवार असणाऱ्या विश्वासच- 
क्राचा भेद करून अनुमत गोष्टींचा उलगडा स्वाभाविक रीतीनें क- 
रण्यासाठी अनुमानाच्या निरामय आकाशांत जेव्हां ते सयुक्तिक क- 
ल्पनाशक्तीने मराऱ्या मारूं लागले, तेव्हां त्या वरदी व असामान्य क्र- 
पींच्या अलौकिक आणि प्रासादिक कल्पनासामर्थ्यीला, हे. विचार 
सुचलेळे आहेत व त्या किवारांस साथ करण्याचें श्रेय एकोणीसा- 


हिमिबप्मनााल 


प्रस्ताव करून प्रस्तुत विषयाचा हा माग आटपतो. मूळश्छोकाचें वि- 
बरेणं मॉर्गेच झालें आहे. ॥ २२॥ , 
कस्मादर्विक्रिय एवेति । आह- डु 
* आत्मा अविक्रिय कां आहे ! ? मंगवान्‌ सांगंतातः-- 


नेनं ठिन्दन्ति शस्त्राणि नेनं दहति पावकः ॥ 


न त्रेनं केदयन्त्यापो न शोषयति मारुतः ॥ २२॥ 
एनं ( ह्या आत्म्याला ) शस्त्राणि ( शस्त्र) न छिन्दन्ति ( तो- 
डीत नाहींत, यांचे विभाग करूं शकत नाहींत. ); एनं ( ह्याला ) 
बावकः ( अभ्नि ) न दहाति ( जाळीत नाहीं ) च ( आगि) एन 
(ह्याहा ) आपः ( पाणी ) न केदयन्ति ( ओलें करित नाहींत, 
भिजञवित, किंवा कुजवित नाहींत ); मारुतः ( वायु ) न शोषयति 
( सुकवित नाहीं )-सारांश पंचमहाभूतांपेकी पृथ्वी, आप, तेज आणि 
बायु ह्या कोणालाही आत्मरूपी सदस्तूळा विकार करण्याचे 
नाहीं. तोडणे, कुजणे, जळणे, सुकणे ही नाशाचीं साधने आहेत. 
परंतु यांपैकीं कोणताच विकार आत्म्याळा होत नाहीं. 
शा. भा.-- 
नेनं छिन्दन्तीति । एनं मळृतं देहिनं न छिन्दन्ति झर 
खाणि निरवयवत्वान्नावयवविभागं कुवेन्ति शस्त्राण्यस्या- 
दीनि । तथा नेनं दहति पावको5भ्रिरपि न भॅस्मीकरो- 
ति । तथा नेनं केदयन्त्यापः । अपा हि सांवयवस्य बं" 
स्तुन आंद्रीभावकरणेनांवयवंविश्छेषापांदने सामर्थ्य तत्न 
निरवयव आंत्मनि संभवाते । तथा स्नेहबट्रव्ये स्नेह्योषणेन 
नाशयति वायुरेनं स्वात्मानं न शोषयाते मारुतोअपि ॥रशा 
भा०,अ०--- यी याही वु ॥ 
प्रस्तुतच्या ह्या आत्म्याला क. 
- कारण, आंत्मा अवयंवशून्य आहे. सारखी ( त 






र्श्ट ्रीमद्धगवद्वीता. ई 
त्याला तोडतील, पण आत्म्याला मागच नाहींत.-युरापियन लोक 
व कणादत्रश्षाते नैयायिक परमाणु निरवयव आहेत असें ह्मणतात. 
तसाच आत्माही असल्यामुळें-शास्त्रांच्या हातून याचे विमाग कसे 
होणार ! त्याचप्रमाणें व त्याच. कारणास्तव अग्नीच्या हातूनही या- 
छा जाळवत किंवा मस्म करवत नाहीं. पाण्यानें हा मिजत नाहीं. 
ज्याला अवयव आहेत, भाग आहेत, अशा पदाथोला पाणी मिज- 
वितें आणि नंतर त्या पदाथोचे अवयव निरनिराळे करून टाकितें. 
हृ सामर्थ्य पाण्याला आहे. पण ह्या सामर्थ्याचा आत्म्यावर परि- 
णाम घडत नाहीं. कारण तो निरवयवच आहे ! तसेंच पदाथीम- 
ध्ये जी स्निग्धता असते, जो रस असतो, त्याचें शोपण वायु क- 
रितो. पण वायूचेंही येथ कांहीं चालत नाहीं. कारण आत्मा-आ- 
नंदैकरसघन, ,-एकच एक, अवयवशून्य-आहे.-सारांश ज्याप्रमार्ण 
आकाश विभागरहित आहे, अवयवशुन्य आहे, त्याचप्रमाणें आत्मा 
असल्यामुळें कोणत्याही मृताचा अगर महाभताचा परिणाम आ- 
त्म्यावर घडत नाहीं. बटलरचें असेच म्हणणे आहे व आत्म्याचे 
अमरत्व त्यानें असेंच सिड केलें आहे, असें मार्गे एकदां सांगि- 
तलेंच आहे. 
अपाकार “ मऊ करण्याच्या हेतूर्ने पदाथे शिथिल करणें ? असा 
* कंदन ! शब्दाचा अर्थ करितात. 
बर सांगितठेल्या व इतर सर्व आधिव्याधींचा परिणाम शरीराव- 
रच होत असल्यामुळें आत्मा अविळतत व अबाधित राहतो असे 
त शयगत, पंडितांनींही हाच अनुवाद केला आहे. * स- 
: ॥ न तस्य काश्चिज्ञजिनिता न चाधिपः ? खेताश्वतर 
६॥९. : हा आत्मा सनातन आहे व अनादि आहे. याचा कोणी 
उत्पन्नकती नाहीं किंवा स्वामीही नाहीं. ' ॥ २२ ॥ 
यंत एवं तस्मातू-- 
असें आहे ह्णून:-- 
अच्छेद्योः्यमदाद्योः्यमक्ेद्योःशोष्य एव च ॥ 
. नित्यः सर्वगत*स्थायुरचलोःयं सनातन: ॥२४॥ 





अयं ( हा-आत्मा-) अच्छेद्यः «( तोडला जाणारा नव्हे ) 
अयं ( हा ) अदाह्यः ( जळणारा नव्हे ) अह्लेद्यः ( कुजणारा न- 
व्हे) च ( आणि ) अश्लोष्यः एव ( सुकणाराही नव्हे. ) अयं 
€ हा-आत्मा. ) नित्यः ( नाश न पावणारा, अविनाशी ) 
सर्वव्यापी ) स्थाणुः ( स्थिर ) अचल: ( गतिशून्य ). आणि 
सनातनः ( त्रिकाळ राहणारा आहे-. ) ह्याला कोणताच विकार 
होत*नसून तो अविनाशी, सवेस्थ, स्थिर, अचळ आणि सवैकाळ रा- 
हणारा आहे. म्हणून तो अविक्रिय आहे. 
शा० भा०-- ल 
अच्छेद्यो$यमिति । यस्मादन्योन्यनाशहेताने भूतान्येन- 
मात्मानं नाशयितु नोत्सहन्ते तस्मान्नित्यो नित्यत्वात्सवे- 
गतः सरवगतत्वात्स्थाणुः स्थाणुरिव स्थिर इत्येतत्‌ । स्थि- 
रत्वादचलो$यमात्माःतः सनातनश्विरंतनो न कारणा- 
स्कुतश्रिन्षिष्पन्नो$मिनव इत्यथः । नेतेपां श्होकानां पौ- 
नरुक्त्यं चोदनीयम्‌ । यत एकेनेव ःछोकेना55त्मनो नि- 
त्यत्वमविक्रियत्व॑ चोक्तं “ न जायते भ्रियते वा? इत्या- 
दिना । तत्र यदेवा55त्मविषयं किचिदुच्यते । तदेतस्मा- 
च्छळोकार्थाज्नातिरिच्यते किचिच्छब्दतः पुनरुक्त किचि- 
दर्थत हाते । दुर्बोधत्वादात्मवस्तुनः पुनः पुनः प्रसड्गंमा- 
पाद्य शब्दान्तरेण तदेव वस्तु निरूपयाति भगवान्वासु- 
देवः कथं नु नाम.संसारिणामव्यक्ते तत्त्व बुद्धिगोचरता- 
मापन्नं सत्संसारनिटत्तये स्यादिति ॥ २४ ॥ 
भा० अ०-- 
आतां ज्याअर्थी परस्परांचा नाश करणारीं हीं चार पथ्वी, 
जल, अभ्नि, वायुनामक महाभूते आत्म्याचा नाश करण्र 
होत नाहींत;-सारांश ज्या अर्था आत्म्याचा नाशच 
त्या अथी तो नित्य ( अविनाशी ) आहे, निल् प 










कता क: ला ग 


१३७ श्रीमज्वगवडीता. 


ब्यापी आहे, सर्वच दृश्य त्यानें मरलेलें आहे हाणून तो स्तंमासारखा 
स्थिर आहे; आत्मा स्थिर आहे तेव्हां त्यांत कोठेही हालचाल 
होत नाहीं हे ठीकच आहे. कोणचाच विकार आत्म्याला होत 
नाहीं, अत एव तो सनातन, त्रिकाल राहणारा, नेहमीं असणारा 
आहे म्हणजे तो कोणत्याही कारणापासून उत्पन्न झाला ह्मणून तो 
नवा आहे, असें कधींही ह्मणतां यावयाचें नाहीं.-' वाऱ्यासारखा 
उत्पन्न झालेला तो नाहीं.' असा एक पाठ आहे.-सारांश आत्मा 
नित्य, सर्वेन्यापी, स्थिर, अचल, आणि चिरंतन राहणारा औहि.- 
प्रपाकार ह्या देहावर आत्म्याच्या व आत्म्यावर देहाच्या आमासांचे 
> श्पष्टीकरणार्थ एक शछोक देतात.- 


* अयःपिण्डगते वहो लोहकारस्य ताडनमू | 
आरोप्यते तथा लोहे दाहकत्वादिवहिजम्‌ ॥ 


५ अग्नीमध्ये तापवून लाल झालेल्या गोळ्याला मारलें असतां जसें 
आपण अग्नीला मारले असें हणतो, त्याचप्रमाणे भाजणाऱ्या लोखं- 
डावरच भाजणें आदिकरून अग्नीचे गुणांचाही आरोप करितो ! ? 
देह आणि आत्म्यावर असेच परस्परांचे धर्मांचा आरोप होत असतो. 

पूवेपूक्षी--काय हो ! मगवंतांनीं तेंच तें पिष्टपेषण काय चाळ- 
बिलें आहे ! मागें २० व्या छोकांत आत्मा नित्य आहे, अविक्रिय 
आहे अर्से सांगून पुढेही तोच सिद्धांत सांगत आहेत. तेथे आ- 
ह्म्याच्या स्वरूपाविषयी ज॑ कांही सांगितलें आहे, त्याहून ह्या वरील 
अहोकांत कांही निराळें सांगावयाचें नसून नुसती शब्दांची व कधी 
अथाची पुनरुक्ति चालविली आहे याचा अर्थ काय ! 

सिद्धान्ती--अरे बाबा ! येथें पुनरुक्ति झाली आहे खरी; पण 

तूं मानतोस त्या रीतीनें ही पुनरुक्ति दोषास मुळींच पात्र होत नाहीं. 
कारण आत्मवस्तूचें ज्ञान करून देणें व ज्ञान करून घेणें फार कठि- 
ण आहे, तें ज्ञान लवकर होत नाहीं हाणून ळपाघन वासुदेव हे पुनः 
निरनिराळे प्रसंग आणून-त्याच शब्दांनी, अगर-शब्द फिरवून 

' आत्मस्वरूपारचेच वणन करित आहेत. बाबारे ! त्यांचा हेतु हा 
आहे कीं, संसारामध्यें-या दृश्य विश्वाच्या चक्रामध्यें-जे बापडे सां- 


पडले आहेत, त्यांच्या बुद्धीला हें आत्म्याचें अव्यक्त स्वरूप( ज्याचें 
लक्षण पूरणपर्णे देतां येत नाहीं, कारण श्नें मुळींच विलक्षण आहे, अ- 
जुद्धत आहे. ) कोणत्या तरी रीतीनें समजावून द्यावे, त्यांची खातरी 
पुनः पुनः त्याच त्याच किंवा अन्य राब्दांनीं सांगून करावी आणि 
त्यांस संसारांपासून-संसाराच्या दुर्धर तापत्रयापासून-निवृत्त करांवे,व 
-संसारामधून त्यांची वृत्ति फिरवून आत्मावेचाराकडे लावावी आणि 
त्यांस मोक्ष मिळवून द्यावा. समजलास !-आचायौरनी येथे येणारा 
पुनरूक्तीचा दोष कशा सुंदररीतीनें निराळत केला आहे, व त्या 
पुनरुक्तीचे समथेन करून दयावत्सल भगवंताची काळजी कशी अ> 
मिब्यक्त केली आहे हें चाणाक्ष वाचकांस समजून सांगावयास नको<* 
च. ज्यांना अद्यापि ही शंका असेल त्यांनीं मिल्ल अगर स्पेन्सर यांचे 
मानसिक विषयांवरील आभियुक्त ग्रंथ वाचावे हणजे एकच सूक्ष्म 
सिद्धांताचे स्पष्टीकरण करण्यास ह्या लोकमान्य ग्रंथकारांनी किती 
वेळ पुनरुक्ति केली आहे त्याचा परिचय होईल.--- 
पंडितांनी या छोकांवर जे व्याख्यान केलें आहे, ते वाचकांनी 
अवश्य वाचावें. विस्तारमयास्तव तें येथें घतले नाहीं. 
महपदवीरार नीकार ' एव ? ( ही ) या शब्दाचा अन्वय सवेत्र 
बेतला भये * नित्य ? याचा अथे ' ज्याला पूर्वीची निराळी स्थि- 
ति, पुढील निराळी स्थिति, आणि आतांची निराळी स्थिति अर्से 
नसतें. ' असा करितात. ' स्थाणु: ? ( अविकारी ); * अचल * 
( संस्कारशुन्य ) “ सनातन ? ( कोणत्याही क्रियेचे कर्म नाहीं 
असा ) असे या इब्दाचे निराळे अथे हे टीकाकार देतात. *छो- 
काच्या समर्यनाथ * यः प्रथिव्यां तिष्ठन पूथिव्या अन्तरो _यो$- 
प्यु तिष्ठनद्धथोन्तरो यस्तेजासि तिष्स्तेजसोन्तरो यो वायो ति- 
। .छटन्वायोरन्तरः ? अशा ( बृहदा> ३॥७३ वगैरे ) श्रुति देतात. 
* एध्वोंत राहून जो पृथ्वीच्या अंतयोमी असतो, पाण्यांत राहून 
पाण्याच्या अंतयोमीं असतो वंगेरे ? असा यांचा अर्थ आहे; यावरून 
मधुसूदनीकार असा सिद्धांत काढितात कीं य य 
खादिकांच्या अंतर्यामी राहणाऱ्या आत्म्याला शे. 
तीह £ ज्याच्या योगानें शख्त्रास तोडए्याचें. 
“अ 






श्श्रे औमद्भगवद्वीता. 
ह््यासच तें शस्त्र तोढूं दाकेळ कसें £ ह्मणून आत्मा अविकारी, 
नित्य वगैरे आहे. रामानुजांचा अशासारखाच अभिप्राय आहे.. 
। 'वळभा०-' हाच शख्ाचा प्रेरक आहे. ' असें हणून * 
क २ ( ज्याच्या सामथ्योनें सूर्य प्रकाशित होतो ) अशी 
आति देतात. 

झंकरानंदांनीं दुसऱ्या चरणांतील विशेषणांचा निष्क्ष काढून 
म्हटलें आहे. “ आनंदेकरसत्वं चा55त्मनः सूचितं भवति ? 
यावरून आत्म्याचे आनंदैकरसत्व ' म्हणजे निरातिशायसुखस्वरूंपत्व 
९ अत्यंत सुखाचें स्वरूप असणें ह ) व्यक्त होतें. 

मध्व हे आचार्य * नित्य ? हे ' सर्वगताचे ? विशेषण करि- 
तात. * नेहमींच सवेत्र पसरलेला ? असा यांचा अर्थ आहे. ' स्था* 
णु म्हणजे नैमित्तिक बाघा ज्याला नाहीं असा ? हा अथे यांनीं 
केढा आहे. हा डोक हे आचार्य ईश्वरपर लावितात. प्रतिबिंबाचे 
ठायीं बिंबाचे धम असणें योग्य आहे. * रूपं रूपं भ्तिरूपो ब- 
भूव! “आभास एव च' (कठ ५॥९॥१०) ईश्वर प्रत्येक ठिकाणीं निर- 
निराळें रूप ग्रहण करिता झाला. जीव हा परमेश्वराचा आभास 
आहे. वासुदेवाची भक्ति केल्याव्यतिरिक्त मोक्ष नाहीं असें सांगून 
सवे देवतांपेक्षां वासुदेव श्रेष्ठ आहे, असेंही यांनीं प्रसंगवशात्‌ श्रांत, 
स्मराते पुराणांचे एकदेशी आधार देऊन सिद्ध केलें आहे. तसेंच 
* याची शक्ति अनंत आहे, अनंत प्रकारची दिसते. आणि ज्ञान, 
बळ आणि क्रिया या सामान्य रूपांनी ही शक्ति प्रकट होते? अशी 
वाक्यें आहेत ह्मणून, हें जग मायामय आहे असें ह्मणतात तें असत्य 
आहे, असा यांनी द्वेतासिदधांत ठोकला आहे. या द्वैतमतधारी लोकां- 
चे प्रतिक्षणीं खंडन करणें कंटाळवाणे आहे, तथापि द्वैत हे नेहमीं 
हृद्ठानें पुढे येत असतें ह्मणून पुनः पुन: तिकडे वळणे आवश्यक आ- 
हे. * एकमेवाद्रितीयम्‌ ? “ तत्त्वमसि ' ही महावाक्ये प्रत्येक उ- 
पनिषदांत सांपडतात. आणि प्रत्येक उपनिषदाचा उपक्रम आणि 
उपसंहार “ ते. एकच आहे, आहितीय आहे ? तेंच तूं आहेस ? 
असा होत असतो. तेव्हां उपानेषदें प्रमाण मानणाराला वरील वाक्यें - 
नाहींशी केल्याशेवाय, किंवा त्यांचे अथे बदलल्याशिवाय हेतपक्षाचे 


किंवा शुन्यवादाचें समर्थनच कारितां यावयाचें नाहीं. दुसरें कोणतेंही 
महावाक्य नसून जर ' तेंच तूं आहेस «येवढे एकच वाक्‍य उपनिषदां- 
तून सांपडतें तरीसुद्धा अद्वेताची पूर्ण सिद्धि झाठी असती. युरापियन 
तत्त्ववत्त्यांची विचारदिशा अह्वेताकडेच आहे. मक्तिपंथ अगर कर्मपंथ 
पृथ्वीवर पुष्कळ आहेत खरे; पण त्या पंथांची उत्पत्ति 
झालें नाहीं किंवा ममता सुटली नाहीं अशा लोकांकरिता मात्र आहे. 
कमे करून स्वर्गसुख भोगावयाचें आणि तें संपल्याबरोनर पुन: 
कमेमूमींत जन्म ध्यावयाचा हा कमेपंथाचा पुरुषाथे आहे.. याला 
जो कंटाळला तो विरक्त होतो. भाक्ति अगर उपासनेमध्यें ईश्वरपर- 
च सर्वे कमे करावें असा पुरुषार्थ वर्णिला आहे. निष्काम: कर्मे- 
करून तें प्रमेश्वरचरणीं ज्ञानपूर्वक समपेण केलें असतां ह्मणजे म- 
मतोझून्य होऊन सवे विश्व परमेश्वरस्वरूपामध्येंच पाहूं लागळें अ- 
सां, सुक्ति मिळेल व मिळते. कारण अशा पुरुषाला सहस्तूर्चे ज्ञान 
। होतें आणे स्वरूपसाक्षात्कार झाल्याबरोबर मुक्तिही मिळते. आतां 
ईश्वरास सर्वज्ञ समजून आणि प्राण्यास सर्वच स्थितीमध्ये किंचिज्ज्ञ 
- समजून अथदा 'ईश्वर आणि मी निराळे आणि नेहमींच निराळे रा- 
हणार? अशी भ्शवना करून जे मक्ति करितात ते चांगले आहेत, पू- 
ज्य आहेत, वंदर्न[य आहेत हें खरे; पण लिहिण्यास दुःख वार्ते की 
सर्वज्ञ परमेश्वरास ' सर्वव्यापी ' ठरवूनही ते जीवास निराळा ठेवि- 
तात ! परमेश्वराने सवे, विश्व व्यापून टाकल्यावर व विश्वस्वरूपीच तो 
आहे हेंसमजल्यावर जीवास अस्तित्व कसें संभवते हे त्यांचे तेच समजूं 
जाणत. 'दृश्यविश्वांत ईश्वर, जीव? असा मेदामेद मनुष्ये करितात 
हें ठीक आहे; हा मिन्नमाव केल्याखेरीज चित्तामध्यें पूर्ण सात्विक- 
ता कधीही बाणावयाची नाहीं हें खरें. पण चित्तशुद्धि झाली, अ- 
'मिमान सुटला, वैराग्य प्राप्त झालें, नित्य सहस्तू शोधून काढण्याचा 
ध्यास लागला, गुरुमुखानें, वेदांतपठनानें सत्स्वरूपाची दिशा सम- 
'जली, आणि नित्य चिंतनानें * मीच ब्रह्म आहें ? असा साक्षात्कार , 
७१-८५ ६ 
अज्ञान द रर व जीव असा व 
मेद असतो. अशी कल्पना करणें हाणुजे सूर्येज्योति. अंधकारमय 


















आहे असेंच प्रतिपादन करण्यासारखे होय! असो; दवेतवाल्यांनीं या 
चा विचार करावा. री 

किंच-- 

* आणखी पहा:-- 
अव्यक्तो$्यमचिन्योःयमविकायोभ्यमुच्यते ॥ 
तस्मादेवं विदित्वेनं नाउशोचिठुमहेसि ॥२५॥ 

प* अ० अ०-- 
अयं (हा-आत्मा-) अव्यक्तः ( अस्पष्ट, अदृश्य आहे. ) अयं 
-<.हा ) अचिन्त्यः ( कल्पनातीत, मनाने आकलन न करण्यासारखा 
आहे. ) अयं ( हा ) अविकार्यः ( विकाराळा वश न होण्यासा- 
रखा आहे ) उच्यते ( असें म्हटळें आहे, असे ह्मणतात. ) तस्मात्‌ 
€ ह्मणून ) एनं ( ह्या आत्म्याळा-) एवं ( याप्रमाणे, आतांच सांगि- 
सल्याप्रमाणे ) विदित्वा ( जाणून ) अनुश्ोचितृम्‌ ( नंतर शोक 
करण्यास ) न अहोसे ( तूं योग्य नाहींस, ) सारांश, आत्मा हा अ- 
दृ्य; अविकारी आहे ह्मणून याचें पणे स्वरूप समजल्यानंतरही अर्जै- 
ना !. झोक करणें तुळा उांचेत नाही. 
शां? भा-- 
अव्यक्तो$यमिति । अव्यक्तः सवेकरणाविषयत्वान्न व्य- 
ज्यत इत्यव्यक्तो$यमात्मा । अत एवाचिन्त्यो$यम्‌ । य- 
द्धीन्द्रियगोचरं वस्तु तच्चिन्ताविषयत्वमापद्यते$्यं त्वा- 
स्मा$निन्द्रियगोचरत्वादचिन्त्यः । अविकार्योञ्यमू । यथा 
ल्लीरं दव्यातझ्चनादिना विकारि न तथा5यमात्मा | 'नेर- 
बयवत्वाच्चाविक्रियः | न हि निरवयवं किंचिद्विक्रियात्मकं 
दृष्टम | अविक्रियत्वादविकार्योःयमात्मोच्यते । तस्मादेवं 
यथोक्तम्रकारेणेनमात्मानं दिदित्वा त्व॑ नानुश्ोचितुमहीसे 


उन्वाललेकां मयेमे हन्थन्त इति ॥ २५ ॥ 


- हशाल्यास. रुंगरूप नार्ही, इ्षणून-मदुष्यास अगर इतर कोणाही 


श्राण्यास प्राप्त झालेल्या सर्वे इंद्रियांना जो आत्मा अगोचर असल्यामुळें 
कळत नाहीं तो अव्यक्त होय.--नेंत्रादि ज्ञानेंद्रिये, अंत:करण व 
बुद्धि यांचा आत्म्याचे स्वरूप ओळखणे हा विषय नसल्यामुळें हा 
सवे ज्ञानेंद्रियांस अगोचर आहे व हाणूनच त्यांस अज्ञेय आहें.-तो 
इंद्रियांस अज्ञय आहे ह्मणन तो चिंतन करण्यासारखा नाहीं; क- 
ह्पनातीत आहे. जी वस्तु इंद्रियांस कळते, त्या वस्तूर्चे चिंतन करि- 
तां येतें हा अनुमव आहे. “ प्रकतिज्यः परं यत तदाचिन्त्यस्य ळ- 
क्षणम॑ ” ( प्रकतीच्यापक्षां पठीकडचें असणें, हें कल्पना$गोचर- 
त्वाचें लक्षण होय. ) असा हा आत्मा कोणत्याच ज्ञानेंद्रेयाला गो- 
चर नाहीं ह्मणून अचिंत्य आहे. तसेंच हा विकार होण्यासारखा “ 
नौहीं. ज्याप्रमार्णे दुधामध्ये दहीं अगर दुसरा कांहीं आंबट पदार्थ 
घातला असतां दुधास विकार होतो, तसा आत्म्यास होत नाहीं. कारण 
आत्मा हा निरवयव आहे.-निरनिराळे कण असल्यामुळें दुघास्‌ वि- 
कार होतो; आत्म्याचे विभागच नसल्यामुळें त्यास विकार होत ना- 
हीं असा अनुभवच आहे.-यास्तव आत्म्याला अविकाय असें म्ह 
टळे. म्हणून अर्जुना ! अशा प्रकारच्या व आतांच सांगितलेल्या स्व- 
खपाच्या आत्म्याचें पूर्ण लक्षण जाणल्यानंतर ' मी यांस मारणारा, 
माझ्या हातून हे मरणारे' असा शोक करणें तुला अत्यंत अनुचित होय. 

मधु ०-' आत्म्यास शस्त्राने मारिता येतें असें सिद्ध करणारें प्रमा< 
णच नाहीं? असें या छोकांत सांगितलें आहे म्हणून पुनरुक्ति नाहीं. 
अर्थातच मग शोकमोहाचें कारणही उरत नाहीं. रामानुजाचाये व 
श्रीधरस्वामींचा असाच अभिप्राय आहे. 

भो० द्विबेदी- आविकारीशब्दाने येथें सांख्यांच्या प्रधानाचा 
निरास केला. प्रधान अदृश्य व अचिंत्य आहे, पण अविकारी नाहीं. 

शंकरानंद-' आत्मशोधनाच्या मीमांसेस २९ व्या 'होकांत आ- 
रंम करून ती येथें संपविली आहे. अन्यक्त हे प्रधानाचें व सृष्टीचे 
साक्षी आहे हाणून ह्या उमयतांहून तें निराळें आहे. या 'छोकाच्या 
समर्थनाथ श्राति पहा. * पुरस्तात्सिड्ं हि 2 भर 


वी 





श्श्द्‌ श्रीमक्धगवद्रीता. 
विसुरद्र्‍य आनन्दः पर एकरसः, ज़ह्म हें पूर्वीपासूनच, अनादि 
सिद्ध झालेलें “आहे. तें ज्ञानवंत, शुद्ध आणि आवि- 
स्वरूपाचे आहे. तें चैतन्यस्वरूपी आणि आनंदस्वरूपी आहे. 
तें आविकार्य आहे. हा आत्मा अद्वितीय असून सत्स्वरूपी आहे. 
शुढ, बु, मुक्त, सत्य, निर्लेप, व सवेव्यापी आहे. तो ए: 
कच आहे. तो आनंद आहे. तो श्रेष्ठ आहे आणि तो एकरसा- 
त्मक आहे. ? 
मध्व व सत्तयानंद हे हा 'डोकही ईश्वरपरच लावितात. 
ज्ञानेश्वर-' हा तकाचिये दिठी ( दृष्टीने )। गोचर नव्हे किर 
* रीटी !,॥ घ्यान याचिये मेटी । उत्कंठा वाहे । हा गुणत्रयारहित । 
अनादि आविळृत । व्यक्तीस( मनुष्यास ) अतीत । सर्वरूप ॥ अजै- 
ना ऐसा हा जाणावा । सकळात्मक देखावा । मग सहर्जे शोक आ- 
घबा ( सगळा ) । हरेल तुझा ॥ 
वामनपंडितांच्या दोनच ओंब्या घेतों! ' ज्या सत्तेने सचेतन । 
होडाने, मन करी चिंतन । त्यास तें मन अचेतन । चिंतील काय!॥? 
म्हणून** आकाराचे चिंतन । राहतां, आत्माकार मन । तें उन्मनी 
( आत्माकार मन झालें असतां ) तें उन्मन । जाणवेल पारि चिंत- 
बेना! ॥:शोकपार होण्यासाठीं नारदांनी सनत्कुमाराची प्राथना केली 
आहे वः त्यांनी आत्मशोधनाचा माग सांगितला आहे, हा बहारीचा 
प्रसंग पंडितांनी मोठ्या खुबीने आणिला आहे. ॥ २५ ॥ 
आत्मनो$नित्यत्त्वमभ्युपगम्येदमुच्यते-- 
-आत्मा नित्य आहे हे. येथपर्यंत सिद्ध केलें:-आतां आत्मा अ- 
नित्य आहे असें वादासाठी ग्रहीत घरून मगवान्‌' ह्णतात:- 


अथ चेनं नियजातं नियं वा मन्यसे सतम्‌ ॥ 
तथा$पि त्वं महाबाहो नेवं शोचितुमर्हसि ॥२६॥. 


02% %/'वे 


ली ते सा नाचा.) लिरज आणेखी-जर-) एनं ( ह्या-आत्म्याठा ) नित्य- 
1, स्वठःच 








अध्याय २ रा. स्क्ञ 
जातं ( नेहमीं उत्पन्न होत आहे असा ) वा ( अथवा ) नित्यं. 
( नेहमी ) ग्रुतं ( मरत आहे असा ) मन्यसे (मानशीळ, मानूस) 
तथा$पि ( तरी ) महाबाहो ( हे आजानुबाह अना ! ) एवं 
(या प्रकारें ) त्व॑ ( तूं ) शोचितुं ( शोक करण्यास ) न अहेसि 
( योग्य नाहींस ).-सारांश प्रतिदेहाबरोबर आत्मा जन्मास येतो व 
तसाच देहाबरोबर मरतो अर्से जरी तुझ्या मताप्रमाणे कबूळ केलें तरी 
हे*पराक्रमी अर्जुना ! तुळा शोक करण्याचे कारण नाहीं. 
'शां० भौ०- 
अथ चेनामिति । अथ चेत्यभ्युपगमार्थः । एनं प्रकू- 
तमात्मानं नित्यजातं लोकम्रसिद्धया पत्यनेकशरी रोत्पात्ति 
"जातो जात इति मन्यसे । तथा पतितद्विनाशं नित्यं 
बा मन्यसे मतं मतो मृत इति | तथापि तथाभाविन्यप्या- 
त्माने त्वं महाबाहो नेव शोचितुमहेसि जन्मवतो जन्म 
नाशवतो नाशश्रेत्येताववश्यं भाविनाविति ॥ २६ ॥ 
शां*भा० *.« ०. 
आतां वाद्सिद्धी करण्यासाठीं जर तूं या आत्म्याला, व्यवहारांत, .. 
म्हणतात त्याचप्रमाणें प्रत्येक शरीराच्या उत्पत्तीच्या वेळीं * आत्मा 
जन्म पावतो ” असें मानशील, व तसेंच प्रत्येक शरीराचा नाश होतो & 
तेव्हां ' आत्म्याचा नाश होतो ' असें प्राकत मनुष्याप्रमाणें मानशीळ 
तरी सुद्धां म्हणजे आत्म्याला जन्म मरण आहे असें घटकाभर्‌ गृही- 
त धरिलें तरी सुद्धां हे शूरा, आजानुबाही अजुना ! तुला शोक कर 
ण्याचें कारण नाहीं. कारण जो जन्म पावणारा आहे त्याहा जन्म 
येणें व मरण पावणारा आहे तो मरणे, ह्या गोष्टी अवश्य रीतीनें झा- 
ल्याच पाहिजेत.-सारांश आचार्य म्हणतात कीं, नाशवंत 
नाश झाला किंवा होणार याबद्दल शोक करण्याचें कारण नाहीं. 
मधुसूदनीकारः--ह्या 'डोकामध्ये सौगत, लौकायतिक, ता-. 





किक, मोमांसक इत्यांदे लोकांच्या यस्य 
गवंतांनीं केला आहे. ' आत्मा ज्ञानस्वरूप: 


(आत्मा जास्ती आहे, पण प्रतिक्षणी > ७ 


असें सौगत म्हणतात. यांच्या मते आत्मा क्षणैकजीवी आहे. * दे- 
ह एवा$5त्मा, रा मववात ताची णपरिणामी, जायते नश्याते प्रत्य- 
ज्ञत्र ( देह हाच आत्मा तो स्थिर आहे हाणजे प्रतिक्षणीं 
त्याचा नाश होत नाहीं, तरी प्रत्येकक्षणीं, क्षणोक्षणी, त्याच्यावर बा- 
'हेरचे संस्कार होत असतात व म्हणुन त्याचें स्वरूप प्रतिक्षणीं बदळत 
असतें, व पुन: तो प्रत्यक्ष असतो. असें लोकायातिक म्हणतात.'देह्याति- 

रिक्तो$पि देहेन सहैव जायते नश्यति च ( देहाहून आत्मा मित्र आहे, 
तथापि तो देहाबरोबरच जन्मास येतो व देहाबरोबरच मरतो) असे इतर 
वादी म्हणतात. 'सगेकाले जायत आकाशवन्नश्यति भलयकाले च 
नित्त्य एवा55त्मा जायते भ्रियते च' (जगाच्या उत्पत्तिकाली आ- 
काशाप्रमाणेच आत्मा जन्म पावतो व प्रलयकालीं त्याचा ल्य होतो. 
आत्मा नित्य आहे पण तो जन्म पावतो व मरतो.) असे तार्किक व 
इतर. लोक म्हणतात. ह्या मतांचा अभिप्राय लक्षांत आणून भगवंतां- 
नीं हा छोक हटला आणि ' तुला जर स्थूल स्वमावामुळें ही सूक्ष्म 
बस्तु ( अन्यक्त, आर्चित्य, अविकारी आत्मा ) कळत नसेल, तर 
निदान वर जीं मतें सांगितली किंवा पुढें केव्हां प्रगट होतील त्यांचा 
अभिप्राय ध्यानांत ठेऊन रहा. ह्या मतांचें अनुकरण केलेस तरी तु- 
ला शोक करण्याचें कारण नाहीं. जी वस्तु स्वमावतः नाहींशी हो- 
णार त्याचा शोक करणें उचित नाहीं. श्रीधरस्वामी व प्रपाकार 
म्हणतात:---पुण्य पापाच्या संस्कारांनी आत्म्यास जन्म मृत्यु देहा 
बरोबरच येतात असें मानलेंस तरीही शोकाचें कारण नाहीं. रामा- 
चुजाचार्य ही ' विकार होणें हा ज्याचा धर्म अशा देहाला उत्पात्ति 
आणि विनाश हे होणारच. मग रडण्याचें कारण काय? ? असें 
विचारतात. 

शंकरानंद म्हणतात कीं ' येथपर्यंत आत्मयाथात्म्यज्ञान सांगितलें, 
परंतु अर्जुनाच्या मनांत आत्मप्रसादाचा उदय झाला नाहीं असें पा- 
हत भगवंतांनी त्याचें समाधान करण्यास्तव ही दिशा. घेतली. व 
“नाही बय हनतुम्‌ असे अर्जनाने हाले आहे ते कां असे या 
आहोकांत त्याला विचारलें हे. || ँ 


अध्याय र रा. १२६ 
वळ्ठभाचार्य;--/ ज्ञानशून्य लोकांचा सिद्धांत बेतला. तरी शोक 
करण्याचें कारण नाहीं. 
प्रो० द्विवेदीः--महाबाहो ! आजानुबाह अर्जुना ! असें म्हणून 
भगवंतांनी अजुनाचा उपहास किंवा उपरोध केला आहे असें ह्मण- 
तात. व. जोपर्यंत कमे संपले नाहीं तोंपर्यंत जन्ममरणाचा विचार अ- 
हेतमतासही करावा लागतो असें प्रतिपादन करितात. ' यन्मन्यसे 
शुवं लोकमधुवं वा न चोभयम_। सवेथा न हि शोच्यास्ते स्ने- 
हादन्यत्र मोहजात्‌ ' मागवत. ( हा लोक कायमचा आहे, अ- 
गर क्षणिक आहे अथवा क्षणिक नसून कायमचा नाहीं, असें कांही 
मानलेस तरी गेलेल्याचा शोक करणें योग्य नाही. शोक होतो तो 
केवळ मायेनें उत्पन्न झालेल्या मोहापासून होतो. ) 
ज्ञानेश्वराचें व्याख्यान फार चांगठें आहे. गुरुमुखाने समजून 
मात्र घेतलें पाहिजे. विस्तारमयास्तव मात्र या व्याख्यानावर मी 
माष्य करित नाहीं ! जे आदि, स्थिति, अंत) हा निरंतर असे नित्य 
जैसा प्रवाह अनुस्यूत ( अखंड ) । गंगाजळाचा ॥ ते आदि. (उ- 
त्पात्त ) नाहीं खंडलें । समुद्री तरी असे मिनल ( मिळालें ) ॥ 
आणि जातांचि ( जात असतांना, वाहत्या प्रवाहांत ) मध्यें उरले ॥ 
दिसे जैसें ॥ इये ( हीं ) तिन्ही तयापरी । सरसींच ( सारखींच ) 
सदा अवघारीं । मूतांसि कवणी अवसरी ( समयीं ) ॥ ठाकतीना * 
( मिळतीना ) ॥ ह्मणोनि हे आघवे । एथ तुज नलगे शोचावें । जे 
स्थितीच ( हा सृष्टिक्रम ) हे स्वभावे । अनादि ऐशी ॥ २६ ॥ 
वथा च सति-- 
असें असेल तर किंबा तूं हणतोस तसें ग्रहीत धरिलें आहे ह्मणून- 


जातस्य हि धुवो ख्रत्यु्ववं जन्म ग्रतस्य च॒॥ 
तस्मादपरिहार्येः्थे न त्बं शोचितुमर्हसि ॥२५. 


'प० अ० अर्थ-- 
झह )_जातस्य ( जन्मास येणाऱ्या र्क, 
ब: ( नियानेयेतोच. ) गृतस्य च ( आगि मे ४ 


ह 








१४० औमद्धगवद्वीता. 


( जन्म ) धुव ( अवश्यक-प्रापत होतें. ) तस्मात्‌ ( हणून ) अप- 
रिहर्ये ( न टाळतां येणाऱ्या, स्वमावतःच होणाऱ्या ) अर्थ ( गो- 
षीसाठी-स्वाभाविकच होणाऱ्या परिणामाळा ) त्व ( तूं ) शोचितु- 
मरू ( शोक करण्यास ) न अहेसि ( योग्य नाहीस. ) तात्पये ज- 
न्मापाठीमागें र॒त्यु आणि सृत्यूपाठीमार्गे जन्म हें चक्र सतत सुरू 
आहे. यापासून कोणीही-कर्ममार्गी-सुटद्ा नाहीं.-आत्मा जन्मतो 
असतें मानढेस को तो मरतो असें तुळा मानळेंच पाहिजे; ह्मणून आव- 
इयक रीतीने होणाऱ्या ह्या गोष्टींबद्दऴ शोक करण्याचं कारण दिसत 
नाहीं.--अज्ञानी मनुष्याचें समाधान करण्यासाठीं हा छोक आहे.- 
जातस्येति । जातस्य हि लब्धजन्मनो धुवो5व्यमि- 

चारी मृत्युर्मरणं ध्युवं जन्म मृतस्य च, तस्मादपारेहा” 

योअ्यं जन्ममरणलक्षणोःयेस्तस्मित्नपरिहार्ये$्थे न त्व॑ 

शोचितुमहोसे ॥ २७॥ 

ज्याचा ह्मणून जन्म झाला त्याला मृत्यु येणार हा सिद्धांत क- 
घींही बाधित होत नाहीं. त्याचप्रमाणें मेळा तो पुनः जन्माला या- 
वयाचा ह्याही सिद्धांताला कधीं खंड पडत नाहीं. ह्मणून जन्ममरण 
प्राप्त करून घेणारी गोष्ट पुनः मरणजन्माप्रत पावणार हें अप- 
रिहार्य आहे,-हें ब्रह्मदेवासही चुकावयाचें नाही-मग तुला शोक 
करण्याचें प्रयोजन काय ! 

मक्षसूदून, श्रीधर, द्विवेदी:--.' प्रारूध कर्माचा क्षय झाला हा- 
णजे मृत्यु येतो आणि त्या देहामध्ये असतांना केलेल्या कर्मामुळें 
पुनः जन्म प्राप्त होतो ? असा शाख्त्रनियम सांगतात. मधुसूदनीका- 
रः-अध्याय ११ छोक ३२ मध्यें * तुझ्याशिवाय कोणीच जिवंत 
राहणार नाहीं ? या पिन स्वत:च्या कमीने र गार आधींच मेले 
आहेत, शिका झोक करण्याचें कारण नाहीं, असें प्रतिपादन करितात. 
ब मध्यें हिंसा झाली तरी पाप लागत नाहीं यास शाख््रा- 
घार अंबा: 


ंद:---जन्ममृत्यूहा दिवस आणि रात्रीची उपमा देता- 
त. उपमा सरस आहे. शनेशवर रहाटगाडग्याची उपमा देतात. 


रामानुज:--' द्रब्याला उत्पत्तिविनाश असतात हें सिद्ध क- 
रून शुन्यवाद्यांचें खंडन करितात. ॥ २७ ॥ 
कार्यकरणसघातात्मकान्यापि भ्रूतान्युद्िश्ये शोको न 
युक्तः कर्तु, यतः-- 
कार्य आणि कारण यांच्या व्यापाराला वश असणारी जीं शरी- 
रादिक भूते त्यांचा विचार केला असतांही शोक करण्याचें कारण 
दिसत नाहीं; कारण:-- 


अव्यक्तादीनि भ्रतानि व्यक्तमध्यानि भारत ॥ 


. अव्यक्तनिधनान्येव तत्र का परिदेवना ॥२८॥ 
भारत ( हे अजुंना ! ) भ्रूतानि (आत्मा नाहींत अशीं सवे दृश्य 
द्रव्ये ) अव्यक्तादीनि ( अव्यक्त, अह्य, वस्तू आहे ज्यांच्या प्रा- 
रंभी अशीं-आहेत. ) व्यक्तमध्यानि ( व्यक्त-हश्य-आहे मध्य 
स्थितींत ज्यांच्या अशी-आहेत. )-आणि-अव्यक्तनिधनाने एव 
( अदहृइयच आहे ज्यांच्या शेवटी अशीं-आहेत. ) तत्र ( तेथे ) 
परिदेवना ( शोक ) का ( कसला! )-तात्पये हे आहे की, इृश्य- 
स्वरूपाने-नामरूपमात्र-असणारीं हीं सवे देहादिक द्रव्ये अदृष्ट अशा 
मायाविशिष्टयरह्मापासून उत्पन्न झाली आहेत, पुनः तीं सवे त्याच 
अह्मामध्यें ळय पावणार, कांही काळपर्यंत मात्र ती ढश्य आगि ह- 
णून स्पष्टरूपानें भासतात; अशी जर वस्तुस्थिति आहे तर शोक 
करण्याचें कारण काय. तूं कां रडतोस £ जेथून आहें तेथेच गेलें, तर 
रडण्याचे कारण नाहीं हें तुला समजावें. 
शां» भा०-- भे 
अव्यक्तादीन्यव्यक्तमदशनमनुपलब्घिरादि्येषां भूतानां 
पुत्रमित्रादिकार्यकारणसंघातात्मकानां तान्यव्यंक्तादीने 


भूतान भागुत्पत्तेः । उत्पद्नाने च माझ्मरणागक्तमध्या- 


नि। क की टक .; निघनं: प जी 
येषां तान्यव्यक्तनिधनानि | क प 
*तिपचन्त इत्यर्थ: । तथा चोक्तम-« ५9४४ 


१४२ श्रीमद्धगवद्ीता.. 
1 पुनश्रादर्वनं गतः | 
नासौ तव न तस्य त्व॑ वृधा का परिदेवना? इत । 
तत्र का परिदेवना को वा प्रलापो$दृष्ठद्ष्परनष्टश्रान्ति- 
भूतेषु भूतेष्विलर्थः ॥ २८ ॥ 
भा? अ०-- 
ज्यांच्या प्रारंभी-ज्यांच्या जन्म होण्याच्या अगोदर-अव्यक्त, 
अद्शैन किंवा अप्रत्यक्षता आहे,-हझणजे जन्माच्या अगोदर, जीं 
अस्पष्ट स्थितींत असल्यामुळें स्वरूपवंत नसतात व म्हणून प्रत्यक्ष होत 
नाहींत-अशी कार्यकारणांच्या संघातानें स्वरूपास पावणारी पुत्रमित्र 
कलत्रादि शरीरें जन्माच्या पूर्थीं अस्पष्ट असतात. हीं शरीरें उत्पन्न झा” 
ल्यापासून तो. मरणकालपर्यंत मात्र स्पष्टरीतीर्ने दिसतात. आणि पुन: 
अव्यक्त किंवा अस्पष्टता हाच शेवट ह्मणजे मरण ज्यांचें अशी हीं 
शरीरें होत. सारांश मरणानंतर तीं पुन: अव्यक्त स्थितींतच जातात. 
झेटलें आहे “ ज्याचें स्वरूप दिसत नाहीं त्या अदश्यापासून आढळा 
आणिपुनः अदृश्य स्थितीला गेला. ह्मणून तो तुझा कोणी नव्हे आणि 
* तूही त्याचा नव्हेस. मग तो गेला म्हणून रडतोस कां!' सारांश दिसत 
नाहीं, समजत नाहीं अशा स्थितीतून येणारीं, कांहीं दिवस दिसणा- 
सै आणि पुनः अदृश्य होणारी जीं हीं शरीरं आहेत. यांच्यासाठी 
तू.कां रडत बसला आहेस !-आचार्यारचें हमणणें थोडक्यांत अर्से 
आहे ! हीं शरीरें कोठून येतात हें ठाऊक नाहीं, शेवटीं जातात 
कोठें हेंही माहित नाही, मध्यें मात्र थोडा वेळ असतात, तेंब्हां अ- 
सल्या क्षणमंगुर शरीरांसाठीं शोक करण्याचें कारण नाहीं. 
'-सर्वन्यापी असणारें जें आकाडा त्याचाही अंत होतो, 
इतर कायीची काय कथा १ ' ज्याचें होतें त्यानें नेलें । इथें कोणाचे 
काय गेळें १ ? ॥ याप्रमाणें अव्यक्तानें दिलेलें अन्यक्ताने परत नेलें 
यांत शोक करण्याचें काय कारण आहे! “डन 
नीर उड शीट तेह; फट ०४० 6 फा 
सृष्टोचें जे आपण देणें छागतः होतों, तें परत करणें होय”) हे ई- 
अजी वाक्‍य तरी हाच अर्थ प्रगट कारितें 'स्वमांत मिळालेल्या-दरन्य- 


अध्याय २ राः' शश 

नाशाचा शोक करित नाहीं; त्याचप्रमाणें या थोरल्या स्वभांत (जिंवत 
असतांना ) मिळाढेली वस्तु नाहींशी झाली ह्मणूनही शोक करूं नये 
असें श्रीधरस्वामी व शंकरानंद हणतात. ' यथा स्व्नप्रपज्चो5यं 
मयि मायाविजूंमित: । तथा जागस्मपञ्चोञ्यं माये याई 
मितः ?। याचाही तोच अर्थ आहे. हाणून शंकरांनंद ह्मणतात की. 
खोठ्या गोष्टीसाठी संताप करून घेणें योग्य नाहीं. अव्यक्त हणजे 
नामरूप ज्याला नाहीं तें. 

झंकरानंद स्वामींनी या कात्पदुतता रा अर्थ केला आहे. अव्यक्त 
ह्मणजे ब्रह्म; कारण कोणत्याही तें व्यक्त होत नाहीं. तें ब्रह्मन 
समजल्यामुळें ज्यांचा जन्म होतो तीं मूर्त (दारीरे) होत. व्यक्त ह्मणजे 
अंतःकरण आहे मध्य स्थितींत ज्यांच्या अशा तीं शरीरें आहेत. 
अंतःकरणाला जोपर्यंत ब्रह्मज्ञान झालें नाहीं तोपर्यंतच जातिभेद 
लिंगमेद, माझे, तुझें हे मेद असतात. ' मनोदृत्तिमयं द्वैतमद्वेतं पर- 
माथथेतः ? ( मूळचें अद्वेतच. मनानें मात्र दवेत उत्पन्न केलें आहे. ) 
तें मन खस्वरूपीं लागलें ह्मणजे ब्रह्ममयच होतें. मग सर्वकाळ ब्र- 
ह्यच. या वेळीं कसला शोक १ 


श्रो० द्विवेदी यांनी-- आदावन्ते च यन्नास्ति वतैमानेडपि त- 
त्तथा जें आदिकालीं नव्हतें व अंतकालींही असणार नाहीं, ते 
वतैमानकालींसुद्धां नसल्याप्रमाणेंच आहे. सारांश ज्याला जन्ममृंत्यू 
आहे तें असत्य आहे. ' हें गोडपादाचार्योचें वाक्‍य उद्भृत केलें 
आहे. याच अथीचा पंचदशींतीलही एक 'छोक ते देतात; 

ज्ञानेश्वरीतील दृष्टांत मात्र घेतो:-यर ( दुसरें )' मध्यें जें प्रति- 

* मासे । ते निद्रिता स्वम. जैसे.। तैसा आकार हा. मायावरशें । सत्स्व- 
रूपी ॥ नातरी पवने स्पशिलें नीर । पढियासे ( मासे ) तरंगाकार 
(ह्ाटारूप)) कां परापेक्ष ( क पका जीवावर होणारे) अलंकार | 
न्यक्ती 3. तैसें सकळ ही 1 रत णव करीत जैसें 
आकाशीं बिंबत। अभ्रपटळ ॥ तेस २ क 1:10 
224 $॥ तू अवीट ( न विठणारें ब्रह्म ) ते. पाही ॥ 


तीव मेकर. केप शॉ 





क्त 
कि 


शड ह श्रीमज्रगवद्वीता. 

पंडितांनी या 'डोकावर बहार केली आहे ! एक दोन आज्याच 
बेतों. मूळ पहार्वे 

आपुला अर्थ जातां मना । शोक वाटों, ये अर्जुना ! । परावा ने 
आपुल्या घना । धनंजया! कां शोक त्याचा ! ॥....अरे ही. सकल 
भूतें । पंचभूतांश निश्चितें । तीं अहंकाराची, त्यांतें | उत्पन्न करी 
महत्तत्त्व ॥ त्या महत्तत्त्वाची उत्पात । ज्यापासूनि ते मूळप्रकाति । 
तें अन्यक्त, कीं नसे व्यक्ती । मूळ प्रकृतीला ॥....एवं अव्यक्तीं स- 
"कल लय । मरण नव्हे तो तों प्रलय । मरणार तों पंचमूती मूतल्य | 
होतां, काय जाय आपुलें १ ॥...देखानि धन आरसींचें ( आर- 
झांतील ) । झुरे, आणि निजधन साचें । जें प्रकाशक मानसाचे | 
तें न पाहे ! ॥.... ! जें घन सोडितां सुटना । जें निज घन तोडितां 
तुटेना । जें निजघन फोडितां फुटेना । अरे ! अनुमवाचें तें घन॥२८॥ 

दुविज्ञेयो5यं भरकृत आत्मा कि त्वामेवैकमुपालभे साधारणे 
'भ्रान्तिनिमित्ते । कथं दुविज्ञेयो$यमात्मोते । आह-- 

अरे! हा वादविषयक आत्मा समजायला अत्यंत कठिण आहे. 
सर्वासच हा विषय भ्रांति उत्पन्न करणारा आहे, त्यांत तुला एकत्रा- 
व्हाच काय दोष देऊं ! 

अज्ञुन-कशावरून! हा कसा समजावयाला कठिण आहे ! 

ळृष्ण-सांगतो ऐक. 

आश्रर्यवत्पश्याते कश्चिदेन- 
माश्रर्यवददति तथेव चान्यः ॥ 
आश्रर्यवच्चेनमन्यः श्रूणोति 


श्रुत्वाः्येनं वेद न चेव कश्चित्‌ ॥२९॥ 


कोर्णाएक*) एन ( ह्या आत्म्याळा ) आद्रर्यवत्‌ 
'चप्रमाणें तण डव कळशी मशी 


णोति ( ऐकतो ) च (आणखी) थुत्वा5पि ( ऐकून अ) कब्वित्‌ 
यर कोणीही ) एनं ( ह्या आत्म्याला ) न वेद (जाणळें नाही). 
त्पये असें आहे. कीं, आत्मा ही आश्रयेकारक गोष्ट म्हणून 
पाहतात, बोळतात; ऐकतात, पण इतके सवे करूनही तो कोणासच 
समजला नाहीं ! 
शां भा०- श 
आश्चर्यवदिति । आश्चर्यवदाश्रयेमदृष्टमद्ुतमकस्माइु- 
इयमानं तेन तुल्यमाश्रर्यवदा्रर्यमिवेवमात्मानं प्यति 
कश्चित्‌ । आश्रर्यवदेनं वदाति तथेव चान्यः । आश्चर्यवचे- 
नमन्यः श्रुणोति । भुत्वा दृष्टवोक्त्वा5प्येनं वेदे न चैव 
कब्चित्‌ । अथ वा योञयमात्मानं पशयति स आश्रयतुल्यो 
यो वदति यश्व ग्रुणोति सो5$नेकसहस्त्रेषु कश्चिदेव भवति 
अतो दुर्बोध आत्मेत्यभिमायः ॥ २९ ॥ र 
भा० अ०-- अ 
आश्रवये म्हणजे तें होय कीं जें आपण कधीही पाहि- 
नसतें किंवा अपूवे असतें किंवा अकस्मात्‌ आपल्या द- 
ष्टीस पडतें.-सारांश सामान्य व्यवहारांत ज्याचा प्रत्यय येत 
नाहीं, तें आश्रवयेकारी होय. त्या आश्रर्यकारक गोष्टीसारखें असते 
तें आश्रयेवत्‌ होय. ह्याप्रमाणे आत्मा ही आश्रर्यकारक गो- 
ष्ट आहे असें कोणास दिसतें. तसेंच दुसरा कोणी. ' आत्मा ही 
आश्रयेकारक गोष्ट आहे ? असें सांगत असतो. तिसरा * काय हे 
आश्र्ये ! ' असें म्हणून आत्म्याचें वर्णन ऐकत असंतो. पण ऐ- 
कून, पाहून, बोलून देखील तो आत्मा कोणास समजत नाहीं !-हेँ 
केवर्ढे आश्रये!-सारांश आत्मा ही न दिसणारी वस्तु आहे असें 
भ्रेक्षक तिच्याकडे आश्रयोनें पाहत असव्रो, वाचेला अगोचर. स गजाला 
असे झणून आत्म्याचे आश्रयेकारी वणेन दुसरा देत असतो! 
सचचेने ऐकण्यास: येते पर.जो. ऐकायहा येत नाहीं असे 


(कल. कलकल 


रूप समजून त्याचें आश्रर्यकारक स्वरूप तिसराच एक ऐकत असतो! 
पण. ज्ञो अरूप, जेथून वाणी परत फिरते, जो ऐकावयाला येत 
नाहीं, तो इंद्रियांनी पाहणाऱ्या, ऐकणाऱ्या व बोलणाऱ्या लोकांस 
तो गोचर होत नाहीं यांत काय आश्रये आहे ! अथवा शाहाणे 
लोक आत्म्याला डोळ्यांनी पहावयाला जातात हें केवढे आश्र्वये 
आहे!-आचा्य ह्मणतात:-अथवा ज्या पुरुषाला वर सांगितठेला 
आत्मा स्वानुमवाने पहावयास, ऐकावयास व बोलावयास सांपडला 
बो मूर्तिमंत आश्वये होय. कारण शेकडों हजारांमध्यें असला रवानु- 
मवी पुरुष एखादा सांपडला तर भाग्यच होय! सारांश आ- 
त्मज्ञान होणें व आत्मानुभव येणें फार दुलेम आहे असा अमिप्राय 
आहि.-मगवान्‌ ७ व्या अध्यायाच्या तिसऱ्या छोकांत हाच अमिप्राय: 
पुनः दृढ करितील. 

मधु -आश्र्यवत्‌ याचा कर्त्याकडे, कर्माकडे आणि क्रियेकडे सं- 
बेघ लाविला असतां तीन अर्थ होतात. पहिला अथे आचायीच्या 
दुसऱ्या अर्थाप्रमा्णच आहे. मात्र आत्मज्ञ पुरुष व्यवहारामध्ये अज्ञ 
माणसासारखेंच कमे करितो हेही आश्चर्यच आहे असा अर्थ जास्त 
निघतो. (२) दुसरा अथे आचारयाच्या पहिल्या अथीसारखा आहे. 
आश्रय यासाठी कीं आत्मा दिसत नसतांनाही 'असतो' असें ज्ञानी 
छलक ह्मणेतात. (२) अव्यक्त असून शास (क (पदार्थास) प्रकाशित 
करणें, मा्येपासून जन्म घेऊन मायेचा नाश करणें व निवळीप्रमार्णे 
आपला नाश करणें ही आत्मज्ञानाची आश्रचयेकारक करणी आहे. 

रामा?--मोठी तपश्चयी केल्यामुळें ज्यांची पापे नष्ट झाटी व 
पुण्यसंचय झाला त्यांस आत्मावलोकनाचें साम्ये येते. कमेक्षय 


केल्याशिवाय हन ल्यतुनत येणार नाहीं असे ह्मणणाऱ्या सिद्धांत- 
वाद्यांस चाच. वरील ह्मणणें अयुक्त वाटेल. 

मध्व*-हा. छोक इंश्वरपर लावितात. सल्यानंदस्वामी तर ईश्वर 
व जीव अगर बिंबप्रतिबिंबाकडे लावितात. इश्वर बिंब आणि जीव हे 


शंकरा ०-एनं-आत्मानंर्‍कूटस्थासंगचिदरूपं, अद्वय, अखंडा- 


वि अध्याय रुरा. इल 


नंदेकरसं. * आत्मा हा पदार्थाच्या अंतयामी राहणारा, अ- 
संग, अद्वितीय, सर्वदा शुद्धानंदी अस” आहे. म्हणून आश्रय ! 

प्रो> चांदोरकर व ो> द्विवेदीः--कठोपानिपदांतील एक मंत्र 
ह्या छोकाचे समर्थनाथे घेतात. “ श्रवणायापि बहुमिर्या न 
ल्य: । गरृण्वन्तो$पि बहवो यं न विद्युः ।. आश्चर्यो वक्ता 
लछो$स्य लब्धा । आश्चर्य ज्ञाता कुशलानुद्िष्टः ” ' जो 
लोकांस ऐकावयासही येत नाहीं, ऐकणारे अनेक लोकांपैकी पुष्क- 
ळांस जो समजला नाहीं, त्या आत्म्याचे वणेन करणारा अपूवेच, 
अद्भुत गोष्टीप्रमार्णे दुमीळच होय. तो आत्मा ज्याला सांपडला असा 
निपुण पुरुष कचितच आढळतो. कुऱल आंचार्यापासून वेदा- 
ताचें अध्ययन केलेला असा अनुमवी पुरुष एखादाच आढळतो. 
ह्मणून आश्रय !' वादविषयक 'छोक आणि वरील मंत्र हे समानार्थकच 
नाहींत असें कोण ह्मणेल ! सारांश आत्मज्ञान हें सर्वत्र आश्रयेका- 
रकच आहे, आणि ज्यांचें कमे आटपलें आहे, तेच लोक ब्रह्मज्ञा- 
नास अधिकारी आहेत. 


. _ ज्ञानेश्वरांनी प्रतिपादन केलें आहे कीं ज्यानें आत्मा. पाहिला, 
किंवा ऐकला, किंवा जे आत्ममजनीं लागले ते पुनः संसाराकडे प- 
र्त येत नाहींत. कारण आत्मस्वरूप इतर्के मनोहरच आहे. शे- 
वर्टी ह्मणतात:-जैसे सरिता ओघ समस्त । समुद्रामा्जी मिळत ॥ 
परी माघोते ( माघारे ) न समात ( न 2० । परतले. नाहीं ॥ 
'ैसिया योगीश्वरांच्या मती । ( मिळाल्याबरो- 
बर ) एकवटती । परी जे विचारूनि पुनरावृत्ति । मजतीच ना 
( पावतच नाहींत. )- 

वामनपंडितांनीं विवेचनाची दिशा निराळीच घेतठी आहे. स्यां- 
ची एक आवी मासल्यासाठीं घेतो. पंडितांचे विवेचन मनन करण्या- 
स योग्य आहे.--अनादे षण से ॥ त्यास ह्मणत होता दे- 
हृ तो सर्वदा असे विदेह ! । 1॥ए 

- पण । मानी धरूनि मीपण! । त्यास संवेत्र देले [ 

| कश रष कना आक 





१४८ औमद्धगबद्वीता. 


अथेदानीं पकरणार्थयुपसंहरन्बूते-- 
* असो; यानंतर प्रस्तुतच्या प्रकरणांचा उपसंहार करून हणतात. 


देही नियमवध्योध्यं देहे सर्वस्य भारत ॥ 
तस्मात्सर्वाणि भ्रतानि न त्वं शोचितुमहीसि॥३०॥ 


प० अ० अ०-- 

भारत ( भरतकुलोत्पन्ना अर्जुना ! ) सवेस्य ( सर्वांच्या ) देहे 
( शरोरामध्ये ) देही ( देह धारण करणारा, देहांतयीमी असणारा ) 
नित्यं ( नेहर्मी ) अयं ( हा आत्मा ) अवध्यः ( न मारण्यासा-»* 
रखा, न मरणारा )-आहे. तस्मात्‌ ( ह्मणून ) सर्वाणि (सर्व) भू 
तानि ( चराचर मात्रासंबंधें ) त्वं ( तू ) शोचितुं (शोक करण्यास) 
न अहेसि ( योग्य नाहींस. )-सारांश सर्व चराचर पदाथीमध्ये रा- 
हून कधीही न मरणारा असा हा आत्मा आहे. ह्मणून प्रत्येक पदार्थ 
नष्ट होण्याचे वेळीं शोक करणें तुळा उचित नाहीं. सवे विश्वंभर 
स्वस्वरूपाच्या स्थितीमध्ये राहून अनादि व अनंत असा आत्मा आ- 
हे; तेव्हां आत्म्याविषयीं कोणत्याही प्रकारचा शोक-कितीही प्राणी 
आहे गेळे तरी-करणें शक्‍य नाही व ह्मणून योग्यही नाही. 

शा. भा.-* 

सवैस्य भाणिजातस्य देहे वध्यमाने5प्ययं देही न वध्यो .,:< 

यस्मात्तस्माद्ीष्मादानि सर्वाणि भूतान्युदिड्य न त्व॑ शो 

चितुमहसि ॥ ३० ॥ 

% खालील मजकू( आनंदाश्रमांतील' श्रामद्गगवर्द्रातेचे? पुस्तकांत वर घेतला नाहीं. 
वरंतु इतर प्रतींत आढळतो, सबव तो खालीं घेतला आहे. 

“ देही शरीरी नि बलक सर्वास्ववस्थास्ववध्यो निरव- 
यवत्वाक्नित्यत्वाच्च । यं देहे शरीरे सर्वस्य सर्वेगत- 
स्थितोःपि ” 

भा? अ०-- द 

देहघारण करणारा हा आत्मा स्वतः नित्य आणि निरवयव असल्यामुळें कोणत्या- 
ही अवस्थेमध्ये याचा नाश्व होत नाहीं. असा हा स्वैव्यापी आणि हाणून सर्व च- 
राचर पदार्थाच्या अंतर्यामी राहणारा सुद्धां आत्मा.-- 








अध्याय २ रा. 

भा० अ०-- भे क 

सर्व प्राणीमात्रांचे देह नष्ट झाळे तरी आपण स्वतः नष्ट होत 
नाहीं. ह्मणून मीष्मादि सव प्राण्यांच्या संबंधानें शोक करणें तुला 
योग्य नाहीं. कारण सर्वे प्राणी मेळे तरी आत्मा कायमच राहणार 
आहे.-7 

मधुस्‌०--देही ह्मणजे लिंगदेहाचा उपाधि ज्याला आहे असा 
आत्मा ! स्थूल देह मरणारच, तेव्हां जी गोष्ट अवश्य होणार तिचा 
शोक करणें उचित नाहीं; आणि लिंगदेह तर आत्म्याप्रमाणच अ- 
बध्य आहे. ह्मणून लिंगदेहाविषयींही शोक करणें योग्य नाहीं. सा 
रांश स्थूळदेह, लिंगदेह अगर आत्मा या कोणाविषयींच शोक कर- 
णै योग्य नाहीं ! मधुसूदनीकारांनीं हे लिंगदेहाचें प्रकरण कां उप- 
स्थित केलें आहे हें समजत नाहीं ! 

रामानु०--देवांपासून तों स्थावरापर्यंत जीं कांही. चराचर द्रव्यें 
आहेत तीं आकारवैषम्याने मिन्न वाटतात, तथापि मार्गे द्रन्यां- 
चे जे स्वमाव सांगितले आहेत त्यांवरून तीं सव समान असून 
नित्य आहेत. वैषम्य अनित्य आह. मग वैषम्याविषयीं शोक कां १. 

सत्या ०-'ईश्वरच सर्वत्र भरला आहे, तेव्हां शोक कां करितोस?? 

शेकरानं०--' आपलें जसें प्रार्ध असेल, ज्या कर्माच्या यो- 
गाने आपल्यास शरीर मिळालें असेल, त्या कमीवर जगणे अगर 
मरणें हें अवलंबून असल्यामुळें या शरीराविषयीं आपण हपैशोक 
वगैरे कां करावे ! ) * पुन: जर आपल्यास जन्म नको असेल तर 
शरीरपोषणासाठी सुद्धां आपल्यास कमे करितां उपयोगी नाहीं. ? ! 
कैमापेकीं कांहीं भाग प्रारब्याच्या वांद्यास जातो त्या योगाने 
जन्म प्राप्त होतो असें आमच्या लोकांचें हमणणें आहे. या ह्मण- 
ण्यांचा विचार कमैयोगांतच क्रू. 

प्रपाकार--'सर्वे प्राणाः सर्वे लोका: सर्वे देवाः सवाणि भ्रूता- 
नि सवे एतदात्मनो व्युच्चरन्ति ? ( बृष्दारण्यकोपनिषतू ). सवे 
प्राण, सवे लोक, सवे देव, संवे मूर्ते, सारांश यक्चयावत्‌ सवे मूतते 
ह्या एका आत्म्यापासून उत्पन्न होतात.-व आत्म्यांतच ल्य पावतात.- 


१! श्रीमद्वगवद्रीता- 
तेव्हां शोकाचें कारण नाहीं.-ज्ञानेश्वरांचें असेंच ह्मणणें आहे. 
वामनपंडेत उपसंहार करितःत. एव मिथ्या मूतगणें । मिथ्या मारणे, 
मिथ्या मरणे । ह्मणाने शोका न करणें । पाहणें आत्मा पूर्वौक्त ॥ 
पंडित पुढील 'छोकाचें अवतरण कसें करितात पहा:--संदेह ( अर्जु- 
नाचा संशय ) गेला सकळ । परी कपा उरली पुष्कळ । या कारणें 
भेघनीळ । उपदेशितो हा छोक ॥ ३० ॥ 
इह परमार्थतत्त्वापेक्षायां शोको मोहो वा न संभवती; 
त्युक्तं, न केवलं परमार्थतत्त्वापेक्षायामेव किंतु-- 
-याप्रमार्णे-आतांपर्यंत परमार्थतत्त्वानुसंधानानें विचार केला अ- 
सतां शोक किंवा मोह संभवत नाहीं, उत्पन्न होऊं शकत नाहीं अ: 
सें सांगितलें. शोकमोह हे, परमाथतत्त्वे समजलीं ह्मणजेच संभवत 
नाहींत असें नव्हे तर- 


स्वधर्ममापे चावेश््य न विकम्पितुम्हसि ॥ 
धर्म्याद्धि युद्धाच्छेयोःन्यत्कत्रियस्य न विद्यते ॥३१॥ 


'प०> अ० अ०-- 

च. ( आणखी ) स्वधर्म ( आपल क्षत्रियाचा धर्म ) आपि 
( ही ) अवेक्ष्य ( लक्षांत वेऊन-सुद्धां- ) विकम्पितुं ( कंपित 
होण्यास ) न अहोसि ( योग्य नाहींस ). हि ( कारण ) धम्यांत्‌ 
( धर्मामध्ये सांगितठेल्या ) युद्धात्‌ ( युद्धावांचन, युद्धाशिवाय, घ- 
मेयुद्धाशिवाय ) क्षत्रियस्य ( शस्त्रधारण करणाऱ्या. क्षत्रियाला ) 
अन्यत्र ( दुसरें ) श्रेयः ( कल्याण ) न विद्यते ( नाहीं. ) तूं आ- 
पला क्षत्रियांचा धम पाहिळास तरी, स्वघ्मानुसार विचार केळास. 
त्री, तुळा येथें कृपेनें किंवा भीतीने कांपण्याची जरूरी नाहीं. का- 
रण क्षत्रियाळा धर्मेयुद्धाशिवाय पुण्यसंपादक असें दुसरें साधनच नाही. 
शांब्भा- 

__ स्ववर्ममिति । स्वघुर्ममपि स्वो धर्मः क्षत्रियस्य युद्धं 
., तमप्यवेक्ष त्व॑ न. विकम्पितु परचलितुं नाहेसि, स्वा- 

- भाविकाडमोदात्मस्त्राभाव्यादित्यभिमाय: । तच्च युद्धं 


अध्याय २'रा. ब्र 
दृष्वाजयद्वारेण धमार्थ प्रजारक्षणार्थ चेतिं धमीदनपेतं 
तस्माडर्म्यायुद्धाच्छेयोन्यत्क्षत्रियस्य न 'वि- 

द्यते हि यस्मात्‌ ॥ ३१ ॥ 
'भा० अ०-- 

क्षत्रियाचा धर्म युद्ध करण्याचा आहे. तो पाहून तर, ता शॉख्र- 
पूर्वक लक्ष्यांत आणून तर, तुला येथून हालतांच येत नाहीं, अंगर चान- 
रतां*येत नाहीं-किंवा युद्ध हे हिसाजनक आहे असं हाणतां येत 
नाहीं.-हे तुझें स्वाभाविकच कतेव्यकर्म आहे; कारण सुझा जन्मच 
क्षत्रियकुलांत झाला आहे. शिवाय हे युद्धही सत्कर्ममूलक 
“कारण या युद्धाने घमोरचें व प्रजेचे संरक्षण होणार आहे-दुर्योधना- 
दि दुष्टांचा संहार झाला ह्मणजे पृथ्वीवर धर्मराज्य होईल व तेणेंक- 
रून प्रजेचे रक्षणही होईल म्हणून हे युद्ध घम्ये आहे, घर्मेविहित 
आहे. शिवाय तुला हें माहीतच आहे कीं धर्मविहित युद्धावांचून क्ष- 
तत्रियाला खरा पुरुषाथ साध्य होणार नाहीं, नुसता स्वग सुद्धां मि- 
'ळणार नाहीं-सारांश हक्ठींच युद्ध शास्त्रोक्त असून तेणेकरून 
संरक्षण व संतानवृद्धि होणार आहे. क्षत्रियाचें हूंच कमे आहे. ह्ा- 
'णून शोकमोहांस वश होऊन आपलें कतेब्यकर्म टाकून देणें हे तुला 
योग्य नव्हे:---(शांतिपवे आणि मनुस्मृति अध्याय १२ पहा. ) 

मधु ०-'संसार मिथ्या असूनही उपाधींच्या योगाने खरां भासतो; 
'हा अजेनाचा भ्रम नाहींसा करून भगवान्‌ आतां त्याचा विशेषश्रम 
णजे युद्धांत हिंसा होईल, कुलक्षय होईल, पाप लागेल वंगेरे-वि- 
शषश्रम ( अध्याय १ शोक ४४ वगैरे पहा. ) ह्या छोकांत शून्य- 
बतू करितात. पराशर हाणतात:-- 4. 


-“ क्षत्रियो हि मजा रक्षश्‍्शख््रपाणि ॥ 
मि जहा एम्यहया त. निर्जित्य 





श्परे औमद्धगवद्वीता. 
तिपाल करावा. अध्याय १ छोक २१ मध्यें अर्जुनाने पुरुषार्थ नाहीं 
असें हटले त्याचेंही खंडन 'या 'डोकांत केलें आहे. 

प्रो» द्विवेदी-येथपर्यंत सांगितलेला प्रज्ञावाद अर्जुनास कळला 
नसेल हाणून चित्तशुद्धीसाठी कर्म सांगतात. समजला असेल. तर 
देहाचे प्रारध आहे, तोंपर्यंत घर्मेक्म केलें पाहिजे असें म्हणून 
पुढील कमे सांगतात. 

अंकरानंद-ब्राह्मण चित्तशुद्धीसाठीं यज्ञयाग करितात, "तसेंच 
क्षत्रियांनीं युद्ध करावें. 

सरकारनामक एका वंगदेडास्थ विद्ठच्छिरोमणीर्ने * हिंदुळाकांची 
नीति ? नामक एक अतिसुंदर पुस्तक लिहिलें आहे, त्यांत म्हटलें 
आहे “ नीतिदृष्टया चांगलें युद्ध कोणतें व वाईट कोणतें याचें तार- 
तम्य मगवंतांनीं * धर्म्य ? या एका शब्दानेंच केलें आहे. 

रामाजुज व प्रपाकार-क्षत्रियानें युद्ध करावें याच्या समर्थनार्थ 
दोन श्राति देतात. वरील स्मृतीशी समानार्थक आहेत म्हणून येथें 
'बेतल्या नाहींत. 

ज्ञानेश्वर--अजुना ! तुझें चित्त | जरी झालें द्रवीभूत । तऱही हे 
अनुचित । संग्रामसमर्यी ॥ अगा ! गोक्षीर ( गाईंचें दूव ) जऱ्ही 
जाहलें । तरी पथ्यासि नाहीं घेतलें । ऐसेनिही विष होय सुदलें 
( घातलें ) । नवज्वरी देतां ! ॥ तैसे आनी आन करितां ( एकानें 
दुसरेच केलें तर ) । नाश होईल हिता । ह्मणवूनि तूं आतां । सा- 
बघ होई. ॥....जैसें मार्गचि चालतां । अपायो ( अपाय ) नपवे 
संबेथा । कां दीपाथारे व्ततां । नाडळीजे ( अडखळत नाहीं ) ॥ 
तयापरी पाथा । स्वघर्मे राहटतां । सकळकाम पूर्णता । सहज होय ॥ 
दृष्टांत खासे आहेत कीं नाहींत ! 
*_ कुतश्च तदयुद्धं कतेव्यमिति । उच्यते- 

अ०-हे युद्ध करावे, हे कतैन्य आहे, असे कशावरून £ 





“यहच्छंया चोपपन्नं स्वर्गदारमपादृतम॒ ॥  *- 
सुलिनः क्षात्रियाः पाथे लभन्ते युद्धभीदशम॥३२॥ 
प्र. अ० अ०-- 
पार्थ ( अर्जुना! ) इंदृद्य॑( अशा प्रकारचे ) यदइच्छया उपपत्नं 
( आपोआप, आपण कांहीएक न करितां प्राप्त झालेले, आपण उक- 
रून काढलेले नव्हे असें,-1)९(20519९-.) च ( आणि ) स्वगेद्रारं 
( स्वगैलोकांचे दरवाने ) अपाष्टतं ( उघडले आहेत. असे करणारें- 
हॅ-) य॒द्धम्‌ ( य॒द्ध ) सुखिनः ( भाग्यशाली ) क्षत्रियाः ( क्षत्रिय 
छोकच ) लभन्ते ( मिळवितात ).-सारांश, आपण कांहींएक कुरा- 
फ्त न काढितां उत्पन्न झाढेळें आणि स्वगेळोकचे दरवाजे उघडणारे 
हे असले युद्ध करायळा सांपडणे हं क्षत्रियाचें उत्तम भाग्य होय. भा- 
ग्यवंतांसच असलें युद्ध खेळायळा सांपडतें !- 
शां भा०-- 
यइच्छयोति । यइच्छया चामार्थितयोपपत्नमागतं स्वगे- 
द्वारमपाटतमुद्धाटिते ये तदीढशं युद्धं लभन्ते क्षत्रिया हे 
पार्थ, कि न सुखिनस्ते । 
भा. अ. 
आपण प्राथना केल्याशिवाय, आपण बोलावल्याशिवाय, प्रांत झा- 
लेळें आगंतुक युद्ध हें स्वगोची द्वारे खुली करिते. ज्यांना असलें 
युद्ध सांपडते ते क्षत्रिय सुखी, भाग्यवंत नव्हेत काय? अर्जुना ! जय 
मिळाला तर एथ्वी, मृत्यु आढा तर स्वग! असलें हें युध आहे. 
मधु०-कीर्ते, राज्यलाभ, राज्यसुख, .स्वगेसुख इत्यादिकांचें सा- 
धन हे युद्ध होय. अ० ९ छो? ३७ मधील अर्जुनाची शंका येथें 
निवारण केढी; ती अशी कीं, स्वजन 'हे आततायी, घोरकर्मे कर- 
गारे आहेत ह्मणून त्यानां मारणे अयोग्य होणार नाहीं आणि युद्ध 
करणें हा तर क्षत्रियवमेच होय. धं धा 
रामानु०-' अत्यंत सुखाचे साधन असें हें युड आहे. 
ज्ञाने०-क्षत्रिये बहुत पुण्य कीजे । तैं झुंज ऐसें लाहिजे 
श्ढ 








० वे 0) अको दारी 
'तैसा हा संग्राम देख । पातला असे ॥. १ 
वामन-उमय लोक पुरुषार्थी । हे युद्ध देणार गा पार्था !। हें न 
कारितां अनर्था । पावसी ह्मणाने चौ 'छोकी (पुढें येणार चार 'डोक)॥२२॥ 
एवं कतेव्यता प्ाप्तमपि- 
याप्रमाणें कतेव्याच्या पदवोस हें युद्ध आलें असूनही- * 


अथ चेत्त्वमिमं धर्म्य संग्रामं न करिष्यसि ॥ 
ततः स्वधर्म कीति च हित्वा पापमवाप्स्यसि॥३२॥ 


पं» अ० अे०-- 
अथ चेत्‌ ( यानंतर जर, असें असतांही जर ) त्व॑ ( तूं) इमं 
थर्म्ये संग्राम ( हे धर्गोक्त युद्ध ) न करिष्यसि (वःरणार नाहीत) 
ततः ( तर, त्यापासून ) स्वधर्म कीर्ति च हित्वा ( आपला क्षात्र 
यघर्मे आणि शोर्याबद्दलची कीर्ति हरवून ) पापं (पाप मात्र) अवा: 
ति ( संपादून करून वेशील ). ही लढाई केळी नाहींस तर तुझा 
नाहींसा होई, कीर्ति वुडेळ, आणि पाप मात्र येऊन पद्रांत 


अथ चेच््वमिमं धर्म्य धर्मादनपेतं सड्ग्राम॑ यु$ न करि- 
ष्यसि चेत्ततस्तदकरणात्स्वधर्म कीतिं च महादेवादिस- 
मागमनिमित्तां हित्वा केवलं पापमवाप्स्यसि॥ ३३ ॥ 
शा भा. अ:-- 
आतां जर धमोवोहित आणि प्राप्त झालेले युडध-तूं मोहाने किंवा 
अज्ञानाने करणार नाहींस तर ह्या तुझ्या औदासीन्यामुळें तूं क्षात्रघ- 
॥ होशील वृ मा 9 साम्ना होना. 
आणि पापाला मात्र आधिकारी होशील---कतेव्य केलें नाहीं. तर. काय. 


परिणाम. होते तो सांगण्यासाठी पुढील चार 'डोकांची योजना आहे.- 
मधु ०-व प्रपाः अ. १ डोक ३१ भेध्ये .' मळा जय नको? 
आह्यमांला पाप मात्र लागेल, वगेरे अजुनाच्या शंकांचा येथे प्रतिकार 
केला. * धर्म्ये -हिंसा वरचा दोष लागत नाहीं असे. ' पापमू 
रणांतून पलायन केलें असतां लागणारे पाप. परलोकी जाण्याच्या 
आड येतें तें पाप होय. ' राजा सुळतमादत्ते हतानां विपलायि- 
नाम्‌ :-रणांत मेल्यामुळें मुक्त झालेल्या लोकांचें शिल्लक राहिलेले 
पुण्य व पळालेल्या लोकांचें पुण्य राजास मिळतें! ) 
रामानुज-पापंननित्याकरणं; नित्यकर्म न करणें ह्मणजे पाप. 
» शंकरानंद-तूं युद्ध केलें नाहींस तर तुला कमेसंन्यासाचें पुण्य 
तर मिळणार नाहींच, पण कतेब्यकमे न केल्याचें पाप मात्र लागेल 
सरकार-' अनुष्टानं निपिड्टस्य त्यागो विहितकमणः ? * शा- 
खाने निषिद्ध केलेल्या गोष्टी करणं आणि शास्त्रविहित गोष्टी न क- 
रणें ह्मणजे पाप होय. ? महानिर्वाणतंत्र अ? १४ श्होक ९४११५. 
ज्ञाने९--जैसी मतीरें हीन वनिता । उपहती ( अपमान ) पावे * 
सर्वथा । मग तैसी दशा जीविता । स्वघर्मे वीण ॥ ना तरी रणीं शव 
सांडिजे । चौमेरी तें ( चोहांकडून ) गि्धी ( गिघाडांनीं ) विदा-_ 
रिजे । तैसें स्वघरमेहीना अभिभाविजे ( त्रास दिला जातो, ) । महा> 
दोषी ॥ ३३ ॥ 
न केवलं स्वघरमकीतिपरित्याग:-- 
या योगाने स्वतःचा धर्म आणि स्वकीर्ति यांचाच केवळ त्याग 
होतो असें नाहीं तर-- 
अकौर्ति चापि भूतानि कथयिर्ष्यान्ततेळ्ययामा 
संभावितस्य चाकीतिमेरणादतिरिच्यते ॥ २४ ॥. 


प> अ० अ०-- > 


च ( आणि ) भूतानि ( प्राणीमात्र ) ते. ( तुझी) अव्ययाम' 
( कधीही कमी न होणारी अशी-निरंतर असाही असणे 
अकीतिम्‌ ( अपकीर्त ) आपि ( ही ) कथयिष्यन्ति ( सांगत. 





१५६ औमळूगवद्रीता. 


सतीळ ). च ( शिवाय-आणखी असें घ्यानांत ठेव की-) संभा- 
वितस्य ( संमाविताळा, शिष्ट पुरुषाळा ) अकीतिः ( अपकोर्ते, अ- 
पमान )-ही-मरणात्‌ ( मरणापेक्षा ) अतिरिच्यते ( जास्त अप- 
ते-जास्त दुःख देते )-सारांश तूं स्वघमीनें चाळणार नाहींस तर तुझ. 
छौकिक नष्ट होईळ इतकेच नाही,-तर सर्व प्राणीमात्र तुझी अपकीर्ति 
गात बसतीळ. आणि हा सामान्य अनुभव आहे कीं अपमान सो- 
सरणे हे श्रेष्ठ पुरुषाला मरणापेक्षांही जास्त संतापदायक होतिं.-- 
शां भा०-- टु 
अकौर्ति चापि भरतानि कथयिष्यन्ति ते तवाव्ययां 
दीघेकालामू्‌ । धर्मात्मा श्रूर इत्येबमादिभिर्गुणेः | संभावि- 
तस्य चाकीतिमरणादतिरिच्यते ।, संभावितस्य चाकीर्ते- 
बैरं मरणमित्यर्थः ॥ ३४ ॥ 
भा०? अ०-- 
सवे लोक दीर्घकालपर्यंत तुझी ' आपला धर्म सोडून परघर्म 
स्वीकारलास अशी ” अपकीर्ति सांगत बसतील. “ मोठा धर्मशील 
आहे, शूर आहे अशा गुणांनी नांवालौंकिकास आलेल्या पुरुषाला 
अपकीतिपेक्षां मरण येणें हे जास्त इष्ट असतें.-लढला नाहींस तर 
तुझी अपकीर्ति होईल आणि ती तुला सहन होणार नाहीं हा मा- 
वार्थ होय. * न भीतो मरणादस्मि केवलं दूषित यशः ? ही चारुद- 
त्तोक्ति समानार्थकच होय. *1)650) ७८101 0890107? ( अब्रू 
जाण्यापूर्वी मरण यावें ? हें वाक्यही हाच अर्थ प्रकट करिते. अ- 
जुनाप्रमाणेच आह्यांला हीं वाक्यें सात्विक बोध करूं शकतील काय १ 
वल़ूभ->* मूत * शब्दाच्या नपुंसकलिंगी प्रयोगावरून य:क- 
श्रित्‌ माणसेंतुद्धां तुझी बेअब्रू करतील असें सुचविले आहे. मधुसू- 
दनीकारांचें व रामानुजांचेंही असेंच मत आहे. 
सरकार--येथें केलेला उपदेश स्वार्थमूलक आहे हें खरें, पण 
वश होऊन अज्ञानाने स्तब्ध बसण्यापेक्षा कमेफलाशेने 
तरी कतेव्य करणें इष्ट आहे, हें सांगण्याचा आशय आहे, 
असें सुचवितात. . 





अध्याय २ स. 





'किंच-- 
 आणखी-- 


भयाद्रणादुपरतं मंस्यन्ते त्वां महारथाः ॥ 
येषां च त्वं बहुमतो भूत्वा यास्यासि लाघवम्‌ ॥२५॥ 


प* अ० अ०-- 
महारथाः ( हजारो वीरांशीं एक एकट्याने लढणारे महावीर ) 
त्वां (तुळा) भयात्‌ ( भय उत्पन्न झाल्यामुळें ) रणात्‌ (रणभूमीतून) 
उपरतं ( तूं परत फिरळास असें ) मंस्यन्ते ( मानतीढ. ) च (आगि) 
येषां ( ज्या वीरांच्या ) बहुभतो भ्रूत्वा ( आजपर्यंत सन्मानाळा पात्र 
अशणारा ) त्व ( तूं ) लाधवं ( तुच्छतेळा ) यास्यासि (जाशीळ.) 
सारांश मोठमोठे वीर ह्मणताळ का, अजुन म्याळा ह्मणून रणभमीव- 
रून पळून गेळा ! आजपयंत ज्यांनीं तुळा बहुमान दिला, जे तुळा 
चांगळा असें हणत आले, त्यांच्याच मताने तूं यःकश्चित्‌ आहेस 
असं ठरल.-- 
शा० भा०-- 
भयादिति । भयात्कणीदिभ्यो रणाय्युद्धादुपरतं निवृत्त 
मंस्यन्ते चिन्तयिष्यन्ति न कूपयेति त्वां महारथा दुर्योधन- 
अभरतयः । येषां च त्व॑ दुर्योधनादीनां बहुमतो बहुभिर्गु- 
णेयुक्त इत्येवं बहुमतो भरत्वा पुनर्यास्यसि लाघव लमु- 
भावम्‌ ॥ ३५ ॥ 
भा? अ०-- 

. तुझे दुर्योधनशकुनिप्रभषाते पराक्रमी शत्रु असें समजतील कीं, तूं 
रणांतून परत फिरलास तें तुला आप्तरृष्टांचा कळवळा आला ह्मणून 
नव्हे, तर तू क्णौदिकांस भ्यालास ह्मणून पळालास ! ' तूं शुर, धी- 
र, पराक्रमी आहेस ' असें जे दुर्योधनादिक व मीप्मद्रोणादिक तु- 
झ्या. संबंधाने हणत असत, तेच लोक." तूं तुच्छ ' हणून तु 
झी निंदा करूं लागतील; तूं त्यांच्या 
पात्र होशील. टर त्तर जक 


१्ष्ट औमद्धगवद्रीता. 
रामानुज-- लाघवम्‌? याचा अर्थ * लवकर घरण्यासं योग्य, 
नेमळा; असा करितात. 
द्विवेदी--द्रोणादिक तुत्गा 'बायको' समजतील. कर्णदुर्यो- 
घंनांदिक तुझ्या बायलेपणाबद्दलची दाही फिरावेतील ! 
किंच-- 
आणखी पुन:-- 


अवाच्यवादांश्र बहून्वदिष्यन्ति तवाहिताः ॥ 
निन्दन्तस्तव सामर्थ्य ततो दुःखतरं चु किम॥२६॥ 


प> अ० अ०-- 

च ( आणखी ) तव ( तुझें ) सामधथ्यंमर ( सामथ्ये, युद्धकोश- 
ल्य, पराक्रम यांची ) निन्दन्तः ( निंदा करणारे, मत्सरदृष्टीने बच- 
शारे ) तव ( तुझे ) अहिताः ( शत्र ) बहून्‌ ( पुष्कळ ) अवा- 
च्यवादान्‌ ( बोळूं नये असे शब्द ) वादिष्यान्ति ( तुझ्या संबंधाने 

शे बोळ्तीळ. ) ततः (त्यापेक्षां) दुःखतरं (जास्त दुःख देणारे) किम्‌ नु 
काय आहे*बरे £ ) तुझ्या पराक्रमाविषयीं ज्यांना मत्सर उत्पन्न 
झाळा आहे असे तुझे शत्रु, नाहीं नाहीं त्या बातम्या पिकवितील. या- 
ट् पेक्षां जास्त तापदायक काय आहे १ कांहीं नाही. हेंच अत्यंत दुःख. 
दायक आहे. 
शां भा*-- 
अवाच्यवादानिति । अवाच्यवादानवक्तव्यवादांश्व 
बहूननेकभ्रकारान्वदिष्यान्ति तवाहिताः शत्रवो निन्दन्त: 
कुत्सयन्तस्तव त्वदीयं सामर्थ्ये निवातकवचादियुद्धनिमि- 
त्तम. । तस्मात्ततो निन्दाप्रापेुःखाडुखतरं तु किम्‌ । ततः 
दुःखं नास्तीत्यर्थेः ॥ 
आ. अ-- 

निवातकवचादि राक्षरांचा तूं संहार रतजय युद्धामध्ये 
असन्न केलेंस,-इत्यादे तुझ पराक्रम पाहून मत्सरयुक्त 
तुझे दुर्योधनकणं प्रश्नाति शत्रु तुझ्या संबंधानें हजारों प्रकारचे 'कुतर्क 











काढून वाटेल तें महणून सुटतील.-तुझा कांही पराक्रम. नसतां तुला 
उगीच्या उगीच कर्ते मिळाठी, बृहन्नटेचें काम करणें हेंच तुझे. 
मूळचें स्वरूप असें बडबडत सुटतील.-असली_ निंदा झाल्यामुळें उ- 
त्पन्न होणारें दुःख-मीष्मादिकांच्या योग्य वघाने होणाऱ्या दुःखाप- 
क्षां-अधिक कष्टतर नाहीं काय ? या अपकीर्तीनें होणाऱ्या दुःखा- 
गेक्षा अधिक तापदायक असें दुसरें कोणतें दुःख आहे ! अथात्‌ 
नाहीं हा मावाथे आहे.-सारांश अर्जुन हा मीष्मादिकांच्या वघानें हो- 
णारी निंदा चुकवावयास पहात हाता तों त्याच्या गळ्यांत शत्रंची 
उग्र आणि अवास्तव निंदा पडेल असें मगवंतांनीं त्यास दाखविलें! 
दोहींकडे त्यास पाशरज्ज़ आढळले, अथवा एकीकडे आड. ब दुस- 
रीकडे विहीर असें झालें. महुधुदनीकाराचे हृ ह्मणणें यथाथ आ- 
हे. जोपर्यंत अज्ञान आहे, तोंपर्यंत शाक सुटत नाहीं. मगबंतास 
अर्जुनाला होणाऱ्या दुःखांचीं व शोकांचीं कारणेंच नष्ट करावयाची 
होतीं. असो, येथें मगवंतांचें वकतृत्वकौशल्य दिसून येतें. त्यांनीं. 
प्रथम अकीर्ति होईल म्हणून सांगितलें, नंतर अनादर होईल ह्मणून 
सांगितलें आणि शेवटीं तुझ्या तोंडावर तुझी निंदा होईल ह्मणून 
सांगितलें. एकापेक्षा एक वरचढ असे हेतु येथें आणले आहेत. या- 
भ्रमाणें, युद्ध न केलें असतां उत्पन्न होणारी दुःखपरंपरा व छोकचतु- 


यी आटपली.-॥ ३६ ॥ 
युद्धे पुनः क्रियमाणे कर्णादिभिः- 


पुन: कणीदिकांशीं युद्ध करीत असतां त्यांच्याकडून- 


- हतोवा प्राप्स्यासि खर्ग जित्वा वा भोक्ष्यसे महीम्‌ ॥ 
: .तस्मादुत्तिष्ठ कोन्तेय युद्धाय कृतनिश्चयः॥ ३७॥ 


_ पदा अ अ०-- 


हततः वा ( जर भेढास तर ) स्वगेम्‌_( स्वरगीप्रत ) आप्स्यसि 


1: (आप्त करून घेझीड, स्वगीळा जाशील ) जित्वा वा. ( तुल्य नय 








तर ) महीम्‌ ( प्रथ्वी ) भोक्ष्यसे ' ( भोगशीळ, राज्यसुख 


१६७ श्रीमद्धगवद्वीता: 


अस्ता ) उत्तिष्ठ ( ऊठ. तयार हो. ) सारांश युद्धांत मेलास तर स्व- 
गैळोक मिळाविशील, आणि, जय मिळविळास तर पथ्वीचें राज्यसुख मोग- 
शोळ,-दोन्हीपली सुखच आहे. म्हणून यृद्ध करावयाचें असा मनांचा 
निश्चय करून एकदम ऊठ. 
शां. भा.-- 
हतो वेति । हतो वा भाप्स्यसि स्वर्ग हत: सन्स्वर्ग मा- 
& प्स्यासे जित्वा वा कर्णादीञ्श्रान्भोक्ष्यसे महीम्‌ | उभूय- 
था$पि तव लाभ एवेत्यभिप्रायः । यतं एवं तस्मादुत्तिष्ठ 
कौन्तेय युद्धाय कृतानिश्वयो जेण्यामे शत्रन्मरिष्यामे वाते 
निश्चयं कृत्वेत्यर्थः । 
मा० अ०-- 
करणोदिकांच्या कडून युद्धांत मेलास तर स्वर्गाप्रत जाशील अगर 
त्या झर पुरुषांचा पराभव केलास तर पृथ्वीचे राज्य तुला मिळेल. दोन्ही 
बाजूंनीं तुला लामच प्राप्त होणार आहे असा अर्थ आहे. असे आहे 
म्हणून हे कुंतीपुत्रा ! ' शत्रूंस मारीन, किंवा मरेन "-असा मनाचा 
< निश्र्चवय करून युद्ध करण्यास तयार हो.-प्रस्तुत अध्यायांतील सहा- 

न्या छोकांत केलेल्या प्रश्नाला हं उत्तर आहे.- 

शंकरा ०-युड॒ केलें तर शिष्टलोक निंदा करतील, नाहीं केलें, 
तर शत्रु करतील ! तेव्हां काय करावें असा अर्जुनास गलेपाश 
॥ळा1& पडला. श्रीकृष्ण म्हणतात:-धम्येयुद्धाला. शिष्ट- 
लोक नांवें ठेवणार नाहींत, रात्रूंना निंदा करण्याला सवड नाहींशी 
होईल आणि पापही लागणार नाहीं. सुटला गलळेपाश! 

द्विवेदी-' त धमोप्रमाणें चालून निष्कामकर्म (युध) केल्यास चि- 
त्तशुद्धि होऊन मोक्ष मिळेल. 

श्रपा०-युद्धांत मेलास तर स्वाराज्य ( स्वगीचें राज्य ) आणि 
जगलास 'तर साम्राज्य मिळेल. 

ज्ञानेश्वर--देखे स्ववर्भ हा आचरतां । दोष नासे असता तक 
सलेला ) । तुज भ्रांती हे कवण चित्ता । पातकाची? ॥ सांगे 
काय बुडिजे | कां मार्गी जातां आडळींजे ( आपटावें ) । परी वि- 


रै 


शु 








पार्ये ( कदाचित्‌ ) चालो नेणिजे । तरी तेही घडे ॥ अमृते तरीच 
मरिजे । जरी विपेसी सविजे । तेसा दोष पाविजे । हेतृक- 
पर्ण ( इच्छा ठेवून केला असतां ) ॥ क. पार्था! । हेतु सांडूनि 
सर्वथा । तुज क्षात्रवृत्ति झुंजतां । पाप नाहीं ॥ २७ ॥ 

याप्रमाणे ५ आत्मा अकती आहे व आत्मा नित्य असून तोच 
सर्वव्यापी आहे ? हें ज्ञान अथवा स्वस्वरूपाचा स्वानुमव आणि 
* आत्मा कती आहे, भोक्ता आहे, आत्मे अनेक आहेत, कमोप्र- 
माणे आत्म्यास सुखद:ख प्राप्त हातें ' हें अज्ञान (म्हणजे गाळ ऱ्ि 
आणि कर्मबुद्धि ) निराळीं आहेत व त्यांच्यामध्ये अत्यंत 
आहे, उजेड आण अंधकार यांमध्यें नित्य विरोध आहे, 
ज्ञान आणि कर्म यांमध्यें आहे. म्हणून मुमक्षूला उपदेश करितांना 
५ ज्ञान व कर्म एकत्र ठेवून मोक्ष मिळीव ' असें भगवान्‌ कधींही 
सांगणार नाहींत असा आचायीनीं सिद्धांत अगर अर्से गीतारहस्य 
प्रकट केलें आहे. इतर सर्व माग वज्ये करून केवळ निष्कमंस्वरूपी 
ज्ञानमार्गीचाच उपदेश भगवंतांनी केटा आहे असे आचायीचे . 
म्हणर्णे आहे. ४9८९४ 

या आचायीच्या प्रतिपादनाविरुद्ध अनेक आक्षेप घेण्यांत येतात. 
(१) अजुंनास युद्ध करण्याचें कमे करावयास ज्या गीतेनें प्रो भु 
मिळालें, त्या गीतर्चे रहस्य कमझन्य व ज्ञानपर कसें असेल १ (२ 
ज्या गीतेत सात्विक भक्तिमार्गाचें विवरण सहा अध्यायांमध्ये 
आहे, त्या गीतेनें प्रवुडू झालेला अर्जुन हिंसापर युद्धकर्म करण्यास 
कसा प्रवृत्त झाला १ (३) गीता हा नीतिपर ग्रंथ आहे, व सर्वका- 
लीं टिकणारी नीति आणि त्या नीतीवर प्रस्थापित होणारे सर्व धर्म 
गीतेत अंतभूत होतात, असें शेवटच्या पडध्यायीवरून दिसतें, तेव्हां 
अर्जुनास शुद्ध नीतिपर व सावैत्रिक धर्मपर उपदेश. करणाऱ्या मग- 
बंतांनीं आपला प्रिय शिष्य जो अजुन व सव मानवजाती या सवीस 
22 बुक हत्या करणाऱ्या युद्धाकड प्रवृत्ति कां केली, 








श्वर 'श्रीमद्रगवंदीता. 


आहे. तेथांपि वर निर्दिष्ट केलेल्या शंकांचे संमाथानार्थ आपल्या मं-* 
ग या अध्याह्यांचे शवटीं करीन इतकेंच येथे सांगून 


तत्र युद्धं स्वथमे इत्येवं युद्धयमानस्योपदेशमिमं शुणु-- 
युड करणें हा आपला स्वघमे आहे असें म्हणून युद्धास तयार 
होणाऱ्या वीरास योग्य असा उपदेश ऐक. 


सुखदुःखे समे कृत्वा लाभालाभो जयाजयौ ॥ 
ततो युद्धाय युज्यस्व नेवं पापमवाप्स्यसि॥३८॥ 


प. अ. अ. ळ्‌ 

सुखदुःखे ( पुखदुःख हीं दोन्ही )-तसेंच-लाभालाभी ( ढाम 
ब हानि ) आणि-जयाजयो (जय व अपजय)-हीं सर्व-समे कृत्वा 
€ एकच आहेत असें समजून ) ततः ( तदनंतर ) युद्धाय युज्यस्व 
( युद्ध करण्याची पिद्धता कर, युद्ध करूं लाग. ) एवं ( याप्रमाणे ) 
पापं न अवाप्स्यासे (-तुला-पाप लागणार नाही.) सारांश, सुख किंवा 
दुःख कांही झाळें तरी मनास विकार होऊं द्यावयाचा नाहीं असा म- 
नाचा निश्चय कर आणि नंतर युद्धास सुरवात कर.-आपळें कतेव्य 
आहे ह्मणून युद्ध कर.-हझणजे तुळा पापाचा संपर्कसुद्धां डागणार नाहीं. 
शं. भा.-- 

सुखदुःखे इति । सुखदुःखे समे तुल्ये कृत्वा रागद्रेषा- 

बळृत्वेत्येतत्‌ । तथा लाभालाभौ जयाजयी च समो कृ- 

त्वा ततो युद्धाय युज्यस्व घटस्व । नेवं युद्धं कुवेन्पापम- 

बाप्स्यसीत्येष उपदेशः प्रासाद्चिकः | 


शं भा. अ. 

'अजुन-युद्ध केलें असतां गुरुव्ध होऊन पाप लागेल असें मीं 
अथम ( अं. ९ छोक १६ मर्ध्ये) म्हट होतें त्याची बॉट काय १ 
. आरळष्ण-अरे! अजून पापशंका तुझ्या मनांत राहिटी आहे ? 
मित्र जगून शत्रु मेळे किंवा मित्र मरून शत्रु अंगे किंवा शत्रूचे 
चंनसरवेस्व आपल्या हातीं डगळे किंवा आपलें सवेस्व शत्रूने नेलें 





शल 
तरी दोन्ही गोष्टी समानच मानून अथवा: हपेद्रेष' नः करितां शांत: रा”. 
हावे; त्याचप्रमाणे आपण शात्रचा पराजय केला किंवा त्याने आपला 
केला, तथापि हषविषाद मानूं नये, अशी मनाची तयारी करून ठे" 
वून युद्धास सिद्ध हो. सारांश, विकारशून्य मनार्ने व निष्कामबुद्धीने 
कर्तेब्य कर, याप्रमाणें स्वक्तेन्य जें युद्ध ते केलें असतां तुला बिलकुल 
पाप म्हणून लागावयाचें नाहीं.-स्वतःचा लोम सोडून कर्तव्य केळे. 
असतां पाप लागणें संभवनीयच नाहीं.-असो हा उपदेझ केवळ पुढे 
येऊन झर्मे राहिळलें कर्तव्य करण्यापुरताच आहे. ज्ञान आणि कर्म 
यांचा येथें समुच्चय झाला आहे व ज्ञानी पुरुषास कमे करणें अव- 
शय आहे, असा या 'छोकांतून अर्थ काढणें शक्‍य नाहीं. 
*श्रीथर-जय मिळाला असतां लाम व लाभानंतर सुख अशी का- 
रणपरंपरा या छोकांत दाखवितात. 
रामान॒ज-' पापम्‌ ? ह्मणजे दुःखरूपी संसार असा अथ क- 
रितात. अर्थात हा अथे घेतल्यास स्वकतेन्य केल्यावर ज्ञानी अ- 
जनास मोक्ष मिळणार असें सुचवितात. हाच ज्ञान कर्मांचा समुच्चय! 
सत्त्या -'समे? लक्ष्मीसहित हरीच ठायी आहे कीं नाहीं पांडित्या! 
शंकरानंद्ही याचा अर्थ ' माझ्या ' भक्तीने विविविधिय होऊन. 
असा करितात. री 
हा वेळपर्यंत हणजे ११ व्या छोकापासून ते &८ न्या 'छोकाप« 
यैत भगवंतांनी अर्जुनास सांख्यविचार अगर आचार्यांचे. मताप्रमाणे 
आत्मानात्मविचाराचा प्रथम भाग सांगितला. आत्मा अमर आहे व 
सर्वकालीन आहे, स्थूल देहापासून मिन्न आहे हणून देहाचे वृद्ध 
तारुण्यादि कोणतेही विकार त्या आत्म्याला होत नाहींत, असें बारा 
न्या व तेराव्या 'छोकांत सांगून देहात्मवादी चावीक व क्षणिक विर 
ज्ञानवादी बौद्धांचे खंडन केलें. नंतर बुद्धि, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न 
धम, अवरमे, संस्कार ( भावना ) सुखदुःख हे नऊ विकार केवळ 
तहत होतात, आत्म्याशी -र म कोणताही र 
आत्मा कबळ साक्षीरूप आ। १४.न्या होकांत 
दन'केळें, नंतर. १५ व्या मध्ये सवेसाक्षी 






एकचं असून निर्विकार अततो व त्णचा प्रत्वय प्रत्येक मतृष्यास 
झाप आटपल्यावर * मी पता निजलो हातो ? असा प्रत्यही हात 
असतो असा ध्वनी प्रकट केला. सत्‌ कोणतें आणि असत्‌ कोणतें हा 
नित्यानित्यविवेक करून आत्मा नित्य आह; आणि इतर सगळें अनात्म- 
क, अनित्य अगर मायिक आहे; या अविनाशी अगर नित्य आणि 
सवेब्यापी आत्म्याचा नाश हाणें शक्यच नाहीं, व आत्म्याशिवाय 
इतर सवे नाशवंत आहे असें (६,९१७, ९८ व्या श्हाकांत सांगितले 
व हाणून मीप्प्रादिकांच्या देहांतील आत्मा नित्य आहे, त्यांविषयी 
झोक करणें उाचत नाहीं, सर्वीच्याच शरीरांचा नाश प्रतीच्या 
स्वमावानुसार होतो, तेव्हां भीष्मादिकांच्या हरीरांविषयींचाही शोक 
वृथा आहे असा उपदेश केलटा.- र 
पुढें “ आत्मा मरतो किंवा मारितो ' असें ह्मणणारे अनुक्रमे चा- 
वाक, मीमांसक व नैयायक ह अज्ञानी आहेत, आत्म्याठा सहा 
बिकारांपैकी कोणताही विकार होत नाहीं, तो अविनाशी, नित्य, 
अज आहे, तो कोणतीच क्रिया करित नाहीं, जीणे झाललीं शरीरे 
जाऊन नवीं शरोरें मात्र त्यास प्राप्त हातात, त्याला पंचमहामृतांकडून 
अगर इतर कोणाकड्न कसलाच उपद्रव लागणें शक्‍य नार्ह, का- 
रण त्याच्याच सत्तेने सवे जडद्रव्यें आपआपली नियतकर्म करितात, 
असें मायेच्या योगानें आपल्यास दिसर्ते, पण वस्तुत: जड द्रव्ये नाहींत 
आणि कर्मही नाहीं; तो नित्य, सवेगत, स्थाणु, अचल व सनातन 
असून अव्यक्त, अचिंत्य व अविकारी आहे हें प्रतिपादन १९ ते 
२५ 'होकापर्यंत झालें. 
सारांश आत्मा नित्य व अविकारी आहे, तो सत्‌ आहे, चित्‌ 
आहे, बाकी सवे मायिक, अनित्य, विकारी, असत्‌ व जड आहे, 
इतका ' उपदेश येथपर्यंत झाला. पुनः, हा कठिण विषय अर्जुनास 
समजणार नाहीं असें ग्रहीत धरून, किंवा उलट कल्पना घेतटी अ- 
सतांही शोकमोहाचें कारण नाहीं हाच सिद्धांत कसा निष्पूत्न होता हँ. 
सांगण्याच्या बुद्धीने, आत्मा क्षणजीवी आहे अशी कल्पन/केली; नंतर 
क्षणजीवी वस्तु क्षणध्वेसी असतात, त्या काढून येतात, कोठें जातात 
__ हें माहित नसते, हाणून असल्या अनियमित वस्तूंचा शोक करणें 


क 


समंजस पुरुषास योग्य नाहीं अर्थ ठरवन पुन: आत्म्याचे वृत्त आ-. 
श्रपरकारी आहे, तो एकच असून से ह्रह्मांडामध्ये मरलला आहे. 
ह्मणून अवध्य आहे, तेव्हां त्याच्याविषया शोक करणें सर्वया अस- 
मंजस आहे, असें २६ ते ३९ प4त सांगितर्ठे. 

यामार्णे अर्जुनास झालेला जो शोकमोह तो नाहींसा करण्यापाठीं 
आत्म'वरूपाची मीमांसा करून सागान्यत:असें ठरविलें की,कर्तन्याच्या 
आड येऊं पाहणारे शाकमोह हे अज्ञानजन्य आहत, खर नव्हत; नंतर 
क्षत्रियौनें स्वकतेव्य कलें असतां लाभ कोणता, न केळे तर धर्मनाश, . 
कीर्विच्छेद, पापाधिगम, लोकनिंदा इत्यादि दाष काणते हें स्पष्ट सां- 
गूत जयापजय-कांहीं-झालें तरी युद्ध कां करावें ह्याचे संकीर्तन केळे. 
आणि. शेवटीं जय यवा वा पराजय होवो, लाभ असो वा नसो, 
सख मिळो वा दःख जडो, कांहीं झालें. तरी चित्ताची समता ठेवून 
निष्काम बुद्धीने कर्तन्य कलें असतां कोणत्याही प्रकारचें पातक ला. 
गत नाहीं हा सर्व धमीस आणि प्राचीन व आधुनिक तत्तववेत्त्यांस 
मान्य असा उत्कृष्ट निद्धांत सांगितटा. हा झ.ढेल्या विष- , 
याचा सारांदा आह व यांतच सांख्यमतांचं खंडन आहे. भ 

सांख्यमताचे मुख्य आचार्य कपिलमहामुनी हात,असें म्हणतात. 
हे कापिल कोणते, ह्यांचा काळ कोणता, यांनीं प्रथमतः प्रणीत केले- 
ली मर्ते कोणतीं, या सर्वांचा उलगडा यथासांग करणें हा मोठा मौ- 
जेचा ब उपयोगाचा विषय आहे. सांख्यकारिका, सांख्यसूर्त्रे हे ग्रंथ 
मला वाचण्यास मिळाले, त्यांवरून पाहतां कपिलमुनी ह अतिप्राचीन 
कालांत झाले असूनही सर्वकाटीन तत्त्ववेत्त्यांच्या पहिल्या बगत या श्रे- 
ष्ठपुरुपास खुशाल बसवितां यडेल असे मला वाटलें. प्रचलित घमोस 
ब शाख््रास अमळ एकीकडे ठेवून ज्या महात्म्याने सव सृष्टीच्या उ- 
त्पात्तस्थितिल्यांची उत्कृष्ट मीमांसा एका बुद्धीच्या जोरावर कर- 
ण्याचा प्रयत्न केला व अलीकडील स्पायनोझा, क्यांट, हेगेळ,शोपन- 
हार, हा्टूमन्‌, स्पेन्सर, डार्विन, हक्‍सळे इत्यादिक महामुनींच्या ए- 
कंदर प्रयत्नांस जें यश आलं आहे, तें यहा आमच्या आयोः 
महातत्त्वज्ञाने सुमारें चार हजार वर्षांपूर्वी ज्या एकद्यानेच 
करण्याचें पुण्य घेतलें, ह्ीं जगांतील सन्माननीय । 















हकक ॒ोग्रज्गवहीता 

णांस बुद्धचर्म हाः ज्याच्या खटपटीचा एक अंश, तो महापुरुषकी* 
तो. बुद्धिमात्‌ असला पाहिजे याची बाचकांनींच कल्पना करावी. 
आमच्या पूर्वजांनीही ह्या अलौकिक पुरुषाचे कोतुक केलें नाहीं असे. 
नाहीं. कापेल हा ईश्वरी अवतार असें भागवतांत वणन आहे कापि- 
लाच्या दुर्वर शापाने सगराचे साठ हजार पुत्र एका क्षणमात्रांत मस्म 
झाले असें रामायण ह्मणतें. जीवन्मुक्त नारदाने दक्षाच्या मुलांस 
“सांख्याचें अध्ययन करा ' असा उपदेश केला त्याचें वणन महा- 
भारतांत आहे. असो; तेव्हां सवे जगास आपल्या बुडधिप्रमीवाने 
थक्क करून टाकून जगाची व मानवी बुद्धिसामथ्यीची महती वाढ- 
बिणाऱ्या या थोर-अतिथोर पुरुषाचो लागेळ तितका शोध लावून 
त्याचीं तत्त्वे मराठी वाचकांस अपण करण्याचा प्रयत्न करणारा पॅ" 
डितर.आहा सर्वत्रांवर अनेक उपकार करील असें मला वाटतें. 





खरंख्यतत्त्व'चे प्रतिपादक कपिलमहामुठी यांच्या संबंधानें इतके स्तृतिपर लिहा- 
वयाचे. कारण इतकेंच कीं हिंदस्थानामध्यें पुढें जे तत्त्वविचार प्रस्तत झाले 
त्यांचा मूळ पाया. सांख्यतत्त्वामध्ये आहे. प्रथमतः सद्वस्तु दोन, पुरुष आगि प्रकृति 
पुरुष म्हणजे आत्मा हा निर्विकार आणि निष्क्रिय असून साक्षी असतो. मूळ प्रकृती- 
अध्ये खरत्ब, रज व तम हे तिन्ही गुण सारखेच असतात हाणून ती साम्यावस्थेंत. अ- 
सते. पण 'प्रुष आणि प्रकृतीची गांठ पडली हणजे आत्म्याचे शुद्ध आणि निर्विकार 
स्वरूप मूळ-स्वरूपापासून भिन्न हे त तें प्रकृतीच्या संयोगाने होतें, आत्म्यास त्रि 
किबतापांपासून दुःख भोगावे ळागतें तें प्रकृतीच्या संगतीमुळे होय आणि प्रकृतीची 
संगति तोदून. टाकण्याची खटपट झाली, अगर कर्माचा सर्वथैव त्याग केला तर आ* 
त्मा. पुन: पू स्वरूपात जाऊन मिळेल, सर्वत्र भिन्नरूपानें दिसणारे पदार्थ एकाच प्र- 
कृतीपासून झाले आहेत ही सांख्यांची मूळ तत्त्वमालिका आहे. कापिल महामुनीनीं सर्व 
प्रकारचें कतृत्व आत्मतांनिध्याने विकृत झाले€य' प्रकृतीकडेच आहेव विश्वाची उत्पात, 
त्याची स्थिति व त्याचा लय हें सर्व प्रतीकरवींच होतें असें मत प्रकट केलें. भापली. 
बुद्धि, अहंकार व सर्व इंड ही प्रकृतीपासूनच उत्क्रांत झालीं असें कपिल ह्मणतात व अ- 
लौकडील ह्िफई आदि तत्ववरेते ही हेंच ह्मणतात स्पायनोझ,चें सांख्यतत्त्वाशी साम्य दे- 
. सते तें सेश्वर सांख्य अंगर गोगतत्त्वांशीं होय असो; सांगावयाचें तात्पर्य हाणून इतकेच 
की सर्वे विश्व प्रकतीपासून, अव्यक्तीपांसूनच, उ्लन्न झालें असें ज हटले अहे, त्या 
च्या जवळ जवळच स्पेन्सरादि डत्क्रांतिततत्वःचे पुरस्कर्ते यांचें ह्मणे येत आहे | 
भद देशांकर आरिस्टाटल नामक, तत्वेत्याने सुमारे होच हजार दोनशे वषापूवी सा 





“आता ह्या श्रेष्ठ पुरुषाच्या सिड्धांतपेकी' गीतेत 'ओधाने आलेल्या 
तत्त्वांचे नेदर्शन व खंडन यांचें दिग्दर्शनु करून हा विषय आटपतो. 





मागाल पृष्ठावरून पुढें चालू. 
मान्य गोष्टी झाखाच्या चक्रामध्ये गंतवून ठेविल्या, तीने वर्षापूर्वी बेकनःनामक आं- 
ग्लमोमतत्त्ववेत्त्याने पूर्वींच्या ज्ञानाचा आढावा वेऊन मौ तेक शाक्लांची सीमा कशी 
वाढवावी हें तत्त्व प्रकट केलें, आलीकडे या एकोणीसाव्या शतकांत स्पेन्सर नामक 
महापेड्टित आणे महतत्त्ववत्त्यानें सर्व मौ|तिक व भानांसक गोष्टींचा काँदींसा लगढा आप- 
ल्या उत्क्रांतितत्त्वाे केला, त्याचप्रमाणें आमच्या देशांत सुमारे 'चार हजार बर्षापूर्वा सांख्य- 
मुनीनें इहलोकामध्यें दिसणार्‍या सर्व पदार्थाचे प्रत्यक्ष आणि अनुमान नें अवलोकन 
कुरून सर्व पदार्थ एका मूळप्रकृतीप.सन निचाले आहेत असें ठरविलें ! ही गोष्ठ 
लहान सामान्य अहे काय ? सांख्यांच्या नंतर जीं तत्त्वशास्रे उदूत झालीं ती योग, 
बेदांत व इतर दर्शने, व त्यांचे परस्कर्ते, यांनीं पुष्कळ अंशांनी स'ख्यभताचिंच अनुस- 
रण केढे आहे. सांख्य मताने मूळपासूनच 'अनंत आरमे निरनिराळे होते? बे एकाच 
महान्‌ आत्म्यापासून निघाले आहेत असें योगानें ठरविले; ह्मणजे निरेश्वर सांख्य 
मताला ठेश्वर केले. बेदांत्यांनीं प्रकृति व पुरुष दींदोन तत्त्वे शुद्ध विचारांच्या कसोटीस 
उतरते नाहीत व दोन वस्तूंमध्ये साम न्य असें कांहीं तरी पाहिजे अंसें ठरविणे हा 
बुद्धीचा धभेच आहे, असा विचार करून पुरुष आणि प्रकृति या दोहोंच्याही पलीकडे 
ब्रह्म हणून खरी सद्रस्तु आहे व तिच्याच मत्र सत्तेनें सब दृश्य जग उंत्यत्ति-स्थिति- 
लयाच्या चक्रांतून हिंडत आहेसें भासते असा सिद्धांत करून अद्वैतमताची स्थाप- 
भा केली. तारांश जे जे कोणी तत्ववेत्ते पुढें निमीण झाले त्यांपैकी काहींनी सांख्याचे 
अनुसरण तरी केलें आहे व इतरांनी सांख्यमताची सुधारणा केलो 'आहे. हा 
संसार, हें जन्ममरण, हा ऐहिक वास हें सर्वे दःखमय आहे असें सोंख्यमनीनीं स!गित- 
लें आहे, तेंच योग्यांस, अद्ेत्यांस, बुद्धास, व आगस्टाईनसारख्या ख्रिस्त भक्तास, व 
* हाद्ैमन, शोपेनह्वार नामक तत्त्ववत्त्यांत मान्य आहे. असो; तेव्हां सांख्यमहामुनींची 
स्तुत करणें अवश्य आहे असें भा हाटलें तें यथार्थ आहे. असें यांवरून दिसेल. 
बेदांतमताला जे आति उत्कृष्ट स्थेय प्रात्त झाले व दुःखी “व. अनाथ 
आणि तळमळणाच्या जीवांचें सभावान करण्याचें सामथ्यं जें त्यास प्रांत झलि. त्या- 
चा मूळपाया सांख्यांत अ.हे असें हारले असत! अद्वैत मताची स््खु ह्वोत 
उलट येवढ्या जबरदस्त सांड्यमताचांही पराभव करण्याचे सामथ्य त्याच्या 
बेच उत्पन्न झालेल्या वेद'त त आहें दे त्यास मूपणच आहे. 
पित होतें तें प्रथमतः होत न दी, दर्मतांचा विध्वंस करून मग ते. 
संत हेंदी आमच्या 'पाविक मुमुळूंनी बिसरता कामा नबे- 









१ आत्मे व प्रकाते किंवा प्रकाते आरण पुरुष अशा दोन सद्दस्तु 
.__ आहेत असा सांख्यासिद्धांत आहे. 

५» येथपर्यंत झालेल्या प्रकरणांत-व पुढेही-गीतेंत सांगितलें आहे 
कीं सहस्तु एकच आहे. प्रकाते ( ४५॥,॥॥८ ) मायिक ह्मणजे 
मिथ्या आहे,सद्दस्तु मिथ्या नाहीं, असा गीतेचा उपनिषदानुसार 

सिद्धांत आहे. (पहा अ० २ छोक १७८२०२५). 

२ सांख्याचे मते आत्मे अनेक आहेत. 

५) गीतेचा, उंपनिषदांचा व वेदांताचा मथितार्थ ' आत्मा एकच 
आहे ? असा आहे. ( पहा अ० २ छोक १७ ते २५). 
१२ वा 'छोक संशंधित आहे त्याचा विचार त्याच 'होका- 
मध्यें केला आहे. 

३ सांख्यमत.नें * अव्यक्त ' प्रकतीच, श्रेष्ठ व चिंतनीय आहे. 
गोतामतानें आत्मा अव्यक्त खरा पण तो अविकारी आहे. 
म्हणून अव्यक्त या शाब्दार्ने प्रति घेतां येत नाहीं. आत्मा- 
च ध्यावा लागतो. ( पहा अ> २ छोक २५ ), 
कर्मे न करणें हा सांख्यभतानें पुरुपा्थ ठरतो. 
कर्तव्य केलेच पाहिजे, निष्काम आणि निरहेकारबुडीनें मात्र 
कर्म केलें पाहिजे असें गीत झाख्र सां»तें ज्ञानोत्पत्तीपर्वी कमे 
केळें नाहीं तर प्रपंचही होत नाही व परमार्थही सावत नाहीं, 
(पहा अ० २ छोक १८व ११.ते १८. ) 

५ आत्मा सुखदु:खाचा अधिकारी आहे. 

॥॥ आत्मा अविकारी नाहीं. ( पहा अ० २ छोक १४११५), 

वरील विषयांत सांख्यमतखंडनपर जे जे छोक मला आढळले 
यांचें येथे निदर्शन कें आहे. सुखदुःखाच्या विमोचनासाठी तत्त्व 
ज्ञानाचा व्यासंग केला पाहिजे, ज्ञानाशिवाय माक्ष नाहीं, आत्म्या- 
शिवाय 'माझे' असें दृश्य जग त काहीं नाही, विषय, ६द्रिये, मन, 
डिंगदह, अहंकार वाढि, कारणदेह दी सव प्रळदीचीं कार्वे आहेत, .. 





आत्मा. निराळाच. आहे, वगैरे पुष्कळ सिद्धांत कपिल्सांल्य आणि 
ग्रीतासांख्य ह्या दोन्ही शास्रांसही मान्य*आहेत. मुख्य गोष्ट छक्ष्यांत 
डेवावयाची ती ही कौ, तत्त्वविवेकाने आत्मानात्मविषयाचे 
ठरवून ठेवून व त्याप्रमाणे आचरण करावयाचें असा निश्चय करून 
मनुष्यानें आपआपले कतेव्य करावें, दैहिक, मानसिक अगतिक 
अडचणी येतीळ त्या एकीकडे सारून शास्त्रप्रणीत कर्तव्य 
केलेंच्‌ पाहिजे असें सांगण्याचा श्रीभगवंताचा हेतु आहे व तो हेतु 
वरीळ तात्विक, सयुक्तिक आणि समंजस प्रतिपादनाच्या योगार्ने 
_ सिद्धीसही गेळा आहे. सारांश गीता सांख्यशास्त्र निष्काम कर्तव्याच्या 
_ झाड येत नाहीं हे येथे सिद्ध झालें. 
आतां या मासिक पुस्तकाचे काळजीपूर्वक पठन करणाऱ्या मुमु- 
शूंपैकी कांहीं सट्र्हस्थांस अशी शंका आली आहे कीं, हा तत्त्वोपदेश 
| युद्धसमरयीच कां केळा£ व तो अजनासच कां केला या प्रश्नास 
आचायोनीं आपल्या प्रस्तावनेत उत्तरें दिलींच आहेत; पण यांचें 
थोडेसें जास्त स्पष्टीकरण येथेंच करून घेतों. भारती युद्ध हें ऐतिहा- 
सिक युद्ध आहे अशी फारा दिवसांची समजूत आहे. पण प्रत्येक 
शी आपल्या मनांत भारती युद्ध चाललेळें असतें हें कदाचित्‌ बऱ्याच 
'छोकांस माहीत नसेल. आपण प्रपंचांत गुंतळों असतांना जेव्हां 
ं कर्तव्याचा प्रश्न पुढें येतो त्यावेळीं कामक्रोधादि पड़रपु आणि 
चारादि मित्र यांमध्ये तुमु रण जुंपून कधीं कौरवांचा जय व 
सारथी असेळ व आपली निष्ठा चांगळी असेल तेव्हां कौरवांचा 
दुष्ट शत्रूंचा, दुर्विकारांचा, पराजय होत असतो; हा अनुभव 
[स यावा व येतो. अशा या प्रत्येक युद्धाच्या वेळी 
प तटस्थ राहणारा परंतु वेळोवेळीं सदुपदेश करणारा विवेकरूपी 
. श्रीकृष्ण सारथी आपल्या हृदयांत वास करीत 
त्याचा उपदेश ऐकत नाहीं! तर असें करूं नये, 



















१७० औमद्धगवद्वीता. 
वेळी आपल्यास अत्यंत म्रिय अशा अनेक गोष्टी वजे कराव्या 
ांगतीळ, इष्टमित्रांस, गणगोरास दुखवावें लागेल, कदाचित्‌ आपल्यास 
व समाजास अत्यंत अप्रिय अशा एकाद्या वाईट गोष्टीचें सुद्धां 
सास््विकतेनें अवलंबन करावें लागेळ, तेव्हां अशा कठिण प्रसंगी घैये 
'बरून आपलें शास्त्रप्रणीत कर्तव्य आपण करावें असा उपदेश अ्जु- 
नांसचस्ता काय पण आपणा सर्वानाही हा उपदेश भगवंतांनी अर्जनास 
निमित्तमात्र पुढे उभा करून केळा आहे. भारतीयुद्ध खरें असो वा 
नसो, आपल्या मनोभूमिकेवर जें तुमुळ युद्ध अहर्निश चाललेळें आहे 
वर्‍ज्या ह्या युद्धविषयक गोष्टीला मार्टिनो आदि 
पूर्ण संमाते आहे, त्या मानसिक युद्धाचा प्रत्येकाने अनुभव घ्यावा, 
क्थिर करावा हणजे ईश्वरी गीतेमध्ये पूर्णत्वाने प्रतिपादन केलेल्या 
अमोलिक उपदेशाचें चीज होईल. आपण प्रत्येकजण अर्जुन आहो, 
व आपला विवेकर्सिह हा श्रीकृष्ण होय. तेव्हां भारती युद्धांत श्रीकू- 
ष्णांनीं अर्जुनास * उपदेशिली स्वयें गीता! या गोष्टीचा वरी प्रमाणें 
अर्थ करूंन आपण गौतासृत वाचावयास लागलो हणजे अर्जुनाचा 
जसा. मोह नष्ट झाळा, तसा आपळाही होईल आणि सदूबुद्धीच्या 
मात्र उपदेशाप्रमाणें आपण वागावयास लागूं. हे यावरीळ शंकांचे 
निवारण .झाळें. यापुढें आपळें कतेव्य काय हा प्रश्न आहे; 
ल्याचा विचार आणखी एखाद्या प्रसंगी करीन असें अभिवचन देऊनॅ 
हा विषयभाग आटपता घेतों. 
शोकपोहापनयनार्‍य लोकिको न्यायः स्वधर्ममपि चा* 
वेक्ष्येत्यायेः *छोकेरुक्तो न तु तात्पर्येण । परमार्यदशन 
त्विह् भकृत तद्चोक्तमुपसंहियत एषा ते5मिहिताते शास्त्र" 
विषयविभागभदरीनाय । इह हि द्शिते पुनः शास्त्रविषय- 
बिभाग उपरिष्टाज्ज्ञानयोगेन सांख्यानां कर्मयोगेण यो- 
गिनामिति निष्ठाद्रयविषयं शास्त्रे सुखं प्रवतिष्यते श्रोता” 
' रश्च विष्रयविभागेन सुखं ग्रहीष्यन्तीत्यत आह-- 
*  ६आंपला धमे काय आहे तो ढक्ष्यांत ठेवून ही” वँगेरे एकति- 
*झाब्या 'छोकापासून तों येथपर्यंत जी उपदेशपद्धति भगवेतांनी-अर्ज- 








नांचा शोक व मोह दूर करण्यासाठी अगीकृत केळी ती व्यावहारिक 
क व्शोश्रम धमास धरून चाळणारी पद्धति होय. वेदांताची सरणी 
रून सद्वस्तूचें प्रतिपादन करणारी ही पद्धति नव्हे. केवळ सामान्य 
मनुष्यास व्यवहारांत होणाऱ्या शोकमोहांचा निरास करण्यासाठीं 
ओवत्याचा अधिकार पाहून ह्या लौकिकपद्धतीचा भगवंतांनी, स्वीकार 
केळा आहे. भशवंतांस गीताशाक्ञांत मुख्यतः प्रतिपादन. करावयाचे 
आाहे तें सद्स्तूचे, न्म्हाचें, ज्ञान होय. तें अकराव्या *छोकापासून 
एकतिसाव्या “छोकापर्यंत केळेंच आहे. आतां त्या सवे उपदेशाचा 
उपसंहार प्रकृत *छोकांत “ ही तु्ा सांख्यबरद्धे सांगितली ' असें ह्मणून 
 क्वेद्य आहे. हा सारांश सांगितला तो गीताशासत्रामध्ये ' ज्ञान आणि 
१ असे जे दोन विभाग केळे आहेत, त्यांचें स्पष्ट आकलन व्हावें, ते 
विमाग सहज ढक्षांत यावे, एतदथे सांगितला आहे. येथ जे.विष- 
॥. याचे विभाग करून दाखविळे आहेत, तेच पुनः, * ज्ञानयोगानें सां- 
€“क््यांची निष्ठा आणि कर्मयोगानें योग्यांची निष्ठा;-[ पहा अ० ३ 
अ्छोक ३] या “छाकांतही तेच दोन निष्ठाविभाग स्पष्ट करून दाख- 
 वितीळ. उद्देश हा कीं असा विभाग केला हणजे विषयाची 
_ स्पष्टतर .व्हावी आणि श्रोत्यांसही हा विषय सुखाने, 
_ ससजावा. भगवान म्हणतात:--- र 


। एषा ते$मिहिता सांख्ये 
| बुद्धि योगे त्विमां शूणु ॥ 
बुद्धया युक्तो यया पार्थ 
कमंबन्धं प्रहास्यासि ॥ ३९ ॥ 
(एषा ( ही-आतांपर्यंत सांगितळेडी- ) सांख्ये ( सांख्य-परमार्थ- 
शासत्रांतीळ-) बुद्धिः (ज्ञान ) ते ( तुत ) _अभिहिता :( सांगितळे 
आहे- ): तु ( आतां यापुढ-पण आतां-) योगे. ( योगशास्त्रांतील ) 
इमा ( ही-मी यापुढें सांगणार आहे ती बुद-ते ज्ञान-) शरण (ऐक). 
: पार्थ (अजुना!) यया बुद्धया युक्तः (जी. 





ज्र औमडगवीता. 


आम्ल. झाळें असतां -) कमेवस्थं ( कर्मे हाच. एक बंध, ताप. 
महास्यस्ि:( सोडून टाकशील ). सारांश; आतां यापुढे तुळा मीः जे 
योगशास्त्राचें ज्ञान सांगणार आहे, त्याचें तुळा पूर्ण ज्ञान झाठें:तर॑ 

बंधापासून होणाऱ्या तापत्रयाची बाधा तुला बिलकूल होणार 
नाहीं, : तूं कर्माचे कपाट फोडून बाहेर येशील.--- 

/ एषा त इते। एषा ते तुभ्यमभिहितोक्ता सांख्ये पर 
मार्थवस्तुविवेकाविषये बुद्धिज्ञांन साक्षाच्छोकमोहादिसं-* 
सारहेतुदोषनिद्टत्तिकारणम्‌ । योगे तु तत्माप्त्युपाये निः- 
स$ृतया दृंद्रभरहाणपूवेकमीश्वराराधनार्थे कर्मयोगे कर्मा- 
तुष्टाने समाधियोगे चेमामनन्तरमेवोच्यमानां बुद्धि शूणु। 
तां बुद्धि स्तोति भरोचनार्थम्‌--बुद्धया यया योगविष- 
यया युक्तो हे पार्थ कमेबन्थं कर्मेव धर्माधमोख्यो वन्थः 
कर्मबन्थस्तं भहास्यसीवरप्रसादानामित्तज्ञानमाप्तेरित्यभि- 
प्रायः ॥ ३१९ ॥ र 
आतापर्यत जें तुळा ज्ञान सांगितळें त्याचा हेतु तुळा परमार्थ 

बस्तूंची, सद्वस्तूची, ओळख व्हावी हा होता. हें ज्ञान सांख्यशा- 
स्तरांतील, अध्यात्मशास्त्रांतीठ, आहे. अजुना ! सांख्यशास्राचे ज्ञान 
प्राप्त झाळें असतां काय होतें असें म्हणशोळ तर सांगता. * आत्मा 
कती आहे, आत्मा भोक्ता आहे? वगेरे ज्या अज्ञानामुळे प्राण्यास 
'शोकमोहादिक विकार होतात तें अज्ञान अगर ती मायाच या सांख्य- 
ज्ञानाने समूळ नाहीशी होते. अज्ञान नाहींसें झाळें म्हणजे मुक्ति 
मिळते; ' हे तुळा  विदितच आहे.-पण हा अवघड विषय 
तुळा समनलळा नसेल, तुळा ग्रहण करितां आला नसेल, अशी मळा 
बळकट शंका आती आहे.--म्हणून तुळा समजण्यास अत्यंत सोपें 
असें. कर्मयोगाचे ज्ञान आतां सांगतो. कर्मयोग म्हणजे निष्काम- 
बुद्धीने, फळाची आशा न ठेजितां व लाभ हानि झाळी तरी सुख* 
दुःब न'मानितां; कर्तव्यकम करून ते सवे परमेश्वराच्या चरणाकडें 
छावावयाची निष्ठा होय. कर्मयोगाचे असे भनुष्ठान केलें म्हणजे 
चित्तशुद्धि होऊन तत्प्राप्ति म्हणजे * वर सांगितठेल्या ज्ञानाची प्राति, 





अध्वॉर्य र रॉ. शन 


* होतेः-सारांश कर्मयोग ' हा ज्ञानप्राप्तीचा एक उपाय की 
तेव्हा आतां तुत कर्मयोगाचे ज्ञान सांगतो. हे ज्ञान प्राप्त 
असतां इष्ट फळ मिळतें, हे ऐकून तरी उदासीन झालेल्या तु 
कमे करण्यांची स्फर्त होईछ, असें जाणून कर्मयोगाची फंश्रति 
सांगतो. “हे पाथा ! ह्या कर्मयोगाचे जर तुला चांगलें ज्ञान झार्ले व॑ 
तें तुझ्या आचरणांत दिसू लागळें तर कम रूपी जो धम व 
अधर्म या नांवाचा बन्थ ( पिजरा ) त्यापासून तूं मुक्त होशील. *' 

अजुन--कर्म केल्यानें मुक्ति कशी मिळेळ £ कळत 
£ भगवान्‌--अरे ! फळाची आशा सोडून देऊन सुखदुःखविरहित 
अशा मनाच्या स्थितीनें क्तव्यकम केलें व ते परमेश्वरास समपेण केळ 
म्ह्धुज त्याच्या कृपेने “मी क्ती आहे ' वगरे अज्ञान नाहीसे होतें, 
व आत्मस्वरूप कळतें. आत्मस्वरूप कळढें व आपणच अ्जह्म 
अशी वृत्ति होऊन बह्मामध्यें सर्वाचा ल्य झाळा म्हणजे मुक्तीच 
मिंळौळी ! नव्हे काय £ 

या *छोकावर प्रपाकार, मधुस्‌दनीकार, भाषाविवृतीकार कै० 
रघुनाथशास्त्री पर्वते, के” भो० ट्रिवेदी या सर्वांचा आणि शंकरा- 
नैदाचा अभिप्राय एकच पडला आहे. हे सर्व टीकाकार शंकरा 
चार्योपजीवी आहेत असें म्हणण्यास हरकत नाहीं. या विशेष- 
णानें सदरहू टीकाकारांचा अपमान होत नसून उलट त्यांस व आचा- 
यांस हा सर्व प्रकार भूपणास्पदच आहे असे म्हटळें पाहिजे. निष्काम 
वे परमेश्वरास अपेण केलेला कमेयोग हा चित्तशुद्धि करितो म्हणजे 
करेमाक्रमाने मनुष्याचा स्वाभिमान व अज्ञान घालवितो म्हणून 
राचा असल्या कमेयोग्यावरही अनुग्रह होतो. कर्मयोगाने ह्या गोष्टी 
साध्य होतात म्हणून त्याला ज्ञानमागाचा उपाय, ज्ञानमागीचे सा . 
धन, असे म्हटळें आहे. “हामी व हे”माझं! असे ज्या 
अज्ञांन असतें त्याच्यासाठी निष्काम कर्मयोग 111: आहे; 
नीकारांनो सांख्य शब्दाची व्युत्पत्ति देऊन असा अर्थ केला. 
की, “ज्या उपनिषदामध्यें परब्रह्म हें निर्विकार 







शक औमद्धगवद्ठीता 
७: अस्ते प्रतिपादन केलेलें असतं तें संरूयोपनिंषद त्याचा तात्प> 

९ .उपानिषदांतीळ परमयुरुष ) ज्यांत सांगितळा असतो तें 
होय.! पर्वते व द्विवेदी यांस हाच अथे मान्य आहे. सांख्य 
म्हणजे. निर्विशेष परज़म्ह अर्स शेकरानंद म्हणतात. गीताशास्त्रतां 
ज्ञान आणि कर्म यांचा समुचय नाहीं असें मधुसूदनीकार, शंकरा” 
नंद, पवते आगि द्रिवेदी यांचा आचायोप्रमार्णच अभिप्राय आहे; 
“ज्ञानाचा प्रतिबंध करणाऱ्या कमीने ज्ञान कसें प्राप्त होईल?! झशा 
शंकेचे निवारण असें कीं निष्कामत्वाने, निरभिमानपणानें, ईश्वरापण- 
बुद्धीनं आणि समवृत्तीने कमे केळे तर तेंच शुद्धीस कारण होऊन 
ज्ञानाचा मार्ग खुला करिते. * धर्मेण पापमपनुदतीति श्रुतेः' धर्माने 
बापाचा, “अज्ञानाचा, नाश होतो अशी श्रुति आहे. 
- 'वद*--योगरभगवंताशीं एकरूपता करणारे क्म. कर्मबंधऱ्केळे- 
स्या कर्माचे पातक. 

मध्या --' सांख्य ' > शुद्धात्मतत्त्वविज्ञानं. योग - उपाय. 
सत्यानंद सांख्य आणि योग हे विष्णुकृत सांख्यशास्र व योगशाखर 
अते समजतात. कपिलकृत सांख्य निरीश्वर आहे व वेदबाह्य आहे 
क्त यांस संमत नाहीं. विद्याधिराजभट्ट सत्यानंदाचे अनुयायी 

यांनीं असं कारण दिळें आहे कीं कपिळ व पतंजळीकृत 

आंख्य व योग शास्त्रे वेतल्रीं तर त्यांच्या आधारावर ' युद्ध कर! 
असें भगवंतास सांगतांच येणार नाहीं! भृूणु > ऐक व त्याप्रमाणें कर. 

रामा ०--सांख्यं र्‌ बुद्धीनंच आकलन करावयाजोगे ज्ञान. * कमेणा 
ब्बः कर्मेबंधः (कमाने उत्पन्न होणारा बंध तो कमेबंध) असा समास 
सोडावितात. आचायोनी कर्म हाच बंध असा विग्रह केला आहे. 
अद्ैतपंथोस कर्मे मुळांच नको आहे. कारण तें बंध करणारे आहे. 
इतर पंथीयांस सत्कमे पाहिजे आहे व दुष्कमीनें मात्र बंध होतो 
अशी त्यांची समजूत आहे. तसेंच या विशिष्टाद्वेताचार्यानीं चालूं 'छोकां- 
'तींढ-योगास बुद्धियोग असें म्हटलें आहे व आपलें हाणें बरोबर 
आहे! हें दाखविण्यासाठी अ० ९ “छोक ४९. मधील * बुद्धियोग * 





| 
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अध्याय' २ राः 


शब्दाचा आधार : दिछया आहे. यांच्या मतानें बुद्धियोग ही ओः 
देणाऱ्या कर्माचे ' आत्मज्ञानपूर्वक अनुष्ठान! असा अर्थ आहे. आत्म- 
ज्ञान झाल्यावर कर्माची आवश्‍यकता नाहीं हें मागे. अनेक वेळां 
सांगितळेंच आहे. » 
ज्ञानेश्वरांचा कर्मफल्दर्शक दृष्टांत पहा:--जैसे वज़ेकवच ठेइने | 
मग शा्रांचा वरिखाव ( वर्षाव ) साहिजे । परि जैतेसी ( जयासह, 
जय भ्रावून ) उरिजे । अचुंबित ( आघारहित ) ॥ कर्मबंध सुटण्याहा 
निष्कामकर्मरूपी कवच कर्ते उपयोगी पडतें हें ज्ञानेश्वरांनी किती 
सुदर रीतीनें दाखविलें आहे बरें? 

. * बामन पंडितांचा व मधुसूदनीकारांचा एकच अभिप्राय आहे. 
_ सांख्य हणजे गणना । सकल तत्त्वांची अजुंना । ज्या शाखांत हे 
., रचना । सांख्य म्हणावें ते शास्त्र ॥ असत्पदें जड क्रेत्र । त्यांत 
गागिजे जढतत्त्वमात्र । केत्रज्ञ जागे जो हें विचेत्र । तो सत्पदें वर्णिला ॥ 

- तें क्षेत्र नाशवंत | क्ेत्रज्ञ साक्षी शाश्‍वत । जाणोनी तो 
 ( सवेव्यापी )। शोक टाकी, असें बोलिलो ॥ हे सांख्य रीतीची 
-. बुद्रि। .... [ पहा “छोक २१ अध्या० २. ] श 

किंचान्यतू-- 
आणखीही पहा:--- 
नेहामिक्रमनाशो5स्ति 
प्रत्यवायो न विद्यते ॥ 

स्वल्पमप्यस्य धमॅस्य र 
आयते महतो भयात्‌ ॥ ४० ॥ 
* इह (या आतांच सांगितलेल्या निष्काद पीटी ' > 
नाशः ( आरंभ झालेल्या कमीचा नाश ) न अस्ति ( असत, 


डड 







अस्व' धर्मस्य  ( ह्या निष्काम अशा ' विहित 





१७६ औमद्नगवद्वीता. 
स्त्ल्पमपि ( थोडासा सुद्धां अंश ) महतः भयात्‌ .( मोठ्या अया? 
पासून ) वटे ९ टी तारितो, तारण्यास समर्थ होतो.) 
सारांश, निष्काम कर्माळा आरंभ केला व मध्येंच ते थांबठें तरी त्याचा 
नाश होत नाही, तसेंच कर्म कारेतांना कसली अडचणही येत नाहीं, 
शिवाय एवढेसें कर्म केळेढें असळें तर तें मोठमोठ्या संकटांपासून क्मे- 
कर्त्याचें तारण करितें ह्मणजे मोठमोठ्या संकटांचा नाश करिते. 
नेहाभशीति । नेह मोक्षमार्गे कर्मयोगे5भिक्रमनाशोञभे” 
कमणमभिक्रमः मारम्भस्तस्य नाशो नास्ति। यथा कृष्या- 
देः। योगविषये प्रारम्भस्य नानेकान्तिकफलत्वमित्यर्थः। * 
किच नावे चिकित्सावत्तत्यवायो विद्यते। कि तु भवाति। . 
स्वल्पमप्यस्य योगधमस्यानुष्टिते त्रायते रक्षाते महतः 
संसारभयाज्ञन्ममरणादिलक्षणात्‌ | ४० ॥ 
पूर्ब*--गुरुजी! कर्म केलें असतां फ़ आवश्यक रीतीनें मिळतेच 
असें नाहीं, हे मागें आपणच सांगितठें असून आतां त्या तसल्या 
कर्माची स्तुति करून कर्म करावयास सांगतां व कर्मबंधांतून सुटशील 
म्हणतां हे काय! 
सिद्धा०--कर्म सांग झाल्याशिवाय सकाम कमोचें फळ निरांबा- 
श्रत्वानें मिळत नाहीं हें बरोबर आहे. व सकामकमीमध्यें विच्न येऊन 
हें बंद पडळें तर केलेल्या कमीचाही नाश होतो हें बरोबर समजलास. 
उदाहरणार्थ पहा; एखादी जमीन नांगरावयास आरंभ केळा, किंवा 
खरेदीविकरीचा व्यापार आरंभिला, अगर ज्योतिष्टोमादिकास आरंभ 
केला आगि मध्येच कांही कारणानें कमे बंद पडळें तर शेती व्य 
भाते, न्यापार बुडतो आगि ल्योतिशेमादिक कर्म व्यथै होतें! म्हणजे 
भरारख्य कर्माचा नाश होतो. पण निष्काम क्मीचे तसे नाही. अम्हज्ञानाची 
अगर मोक्षाची वाट , दाखविणारा जो हा निष्काम आणि इंथ्वरापत 
कर्मयोग, त्याचा आरंभ केठा असतां जितके कर्म घडते, तितक्याच 
फेड प्राप्त होतेच होत, म्हणजे त्या त्या विहित कमीच्या मानाने चित्त- 
शि मात होते. तेव्हा येथे कम करावयास सांगितढे आहे, ते 


षः 


सकाम कर्म नव्हे, निप्काम कम आहे व तें मोक्षाच्या उपयोगी 
पडणारें आहे. समजलें? ह 
पूर्व -हें समजळें. पण हे निष्काम क्म करतांनाच विच्र आढें तर ! 
सिद्धां-अरे! विघ्न ते कसळें येणार ! ईश्वरास अपण कर- 
ण्याच्या बुद्धीनें निष्काम कर्मीळा आरंभ केला असतां विजन येण्याची 
काय प्राज्ञा आहे? आलेच एखादें विचन, तरीही झाठेल्या कर्माचे 
फळ मिळतें हे मागे सांगितळेंच. आतां शास्त्रशुदरीतीनें कर्म झाळें 
नाहीं, कोठें कांहीं चकी झाली, तर सकाम कर्म फुकट जातें, पण निष्काम 
कर्म व्यथे जाण्याचे कारणच नाहीं. दुसरें, रोगाची परीक्षा करीत 
असतां कदाचित्‌ परीक्षा चुकेढ अथवा पापकमीनें उद्भवढेहा रोग 
दुःसाध्य किंवा असाध्य होईल, रोगी मरेल, वगरे जशा अडचणी 
येऊन शृष्ट हेतु साध्य होत नाहीं तसाही येथे सेभव नाहीं. 
कारण हें निष्काम कतैव्यकमे आहे. असो; तेव्हां कोणत्याही प्रकारचें 
संकट येण्याचा संभव नाहीं व आलें तरी त्यापासून हानि होत नाहीं. 
पूै०-मग असलें.क॒मे करून शेवटी साधावयाचें तरी काय £ 
सिद्धां -साधावयाचें काय? अरे सवे काळ त्रिविधतापामध्यें 
बुडवून टाकणाऱ्या व मनुष्यास अत्यंत दुःख देणाऱ्या संसाराचा व जन्म- 
मरणाचा नाश करावयाचा आहेना : शिष्या फार काय सांगावें ! या वर 
सांगितळेल्या सुभ आणि सुगम अशा वेदोक्त अगर व्यावहारिक निष्काम 
कमीचा थोडासा अंश जरी आपल्या हातून धार्मिक व ईश्वरापेण बुढीनें 
सिडीस गेळा, थोडेसें कम जरी आपल्या हातून झाठें, तरी लागती न चित्त- 
शुद्धि होते आणि जन्ममरणाच्या भयापासून हें कम आपल्यास ीॅ 
हणून हा उपदेश भगवंतांना अर्जुनास केला आहे, व त्यास स्थृति- 
धमेविहित जे युद्ध'तिं करण्यास लाविळें आहे. नक 
मधुसूदनीकार, पपाकार, शेकरानंद, ंश 
मार्गेच अर्थ केला आहे. प्रपाकार भागवतातील एक छोक उदाहर- 


क्र 












__ न्ञान्यस्य बहिषि बरं ददतः स्वघर्म 
अस्ते पदं त्वमविता यदि विप्नमूर्शि ॥"' 
पडी घरें दारें सोडून तुझ्या पदाळा जाण्याची इच्छा कर- 
णाऱ्या भक्तांस देवादिक पुष्कळ विरे करितात. कर्मठांस मात्र 
यांच्याकडून त्रास पोहचत नाहीं, कारण या लोकांकडून देवांस अबदाने 
मिळतात! पण तृंच विज्नसंरक्षण करणारा आहेस ह्मणून देवांसारख्या ब- 
हिष्ठ विश्नकर्त्यांसही न जुमानता तुझे भक्त तुझ्या पदाप्रत निनथोक जातात. 
अपाकार:-प्रत्यवाथपाप असे म्हणतात. निष्कामकमे करितांना 
पाप नाहीं. 'अग्नीषोमीयं पश्नुमालभेत' अभी व सोम यांच्यासाठी 
तयार केलेल्या पश्नंस मारावे. ' या हिंसेत पाप नाहीं. हे टीकाकॉर 
व द्विवेदी सकाम कमीने संसार उत्पन्न होतो अशा अथीची टीका 
करितात. ' यथेह कर्मीचेतो लोकः क्षीयत_ एवामुं पुण्यचितो 
छोकः क्षीयते ' [छांदोग्य] * ज्याप्रमाणे कमीने मिळालेला येथील 
छोक अगर सुख नष्ट होतें, तसेच पुण्याने प्राप्त झालेलें स्वर्गसुखही 
नष्ट होतें.-सारांश पुनः जन्ममरण प्राप्त होतें.'-मधुसुदनीकार 'तग्र- 
नेति या निन्दा सा फळे न तु कमेणि। फलेच्छां तु परित्यज्य कृतं 
विशुद्धिकृत्‌ ' [येथ निंदा केठी आहे ती फळाची आहे, कमीची 
नव्हे. फळेच्छाविरहित कर्म केलें असतां चित्तशुद्धि होते.] असा 
निष्काम कमीचा उपयोग दर्शवितात. 
संत्यानंद-या कर्मयोगाला विष्णूदिष्ट ( विष्णुप्रीत्यथे केळेला 
कर्मयोग ) असे म्हणतात. रामानुज * नाश होत नाहीं' हा अर्थ 
भक गी० अ० ६ “छोक ४. याने समर्थन करितात. 
ज्ञानेश्वर-कर्माधारें राहटिने ( वागावें) । परी कर्मफळा न 
निरीक्षिजे । जैसा. मंत्रज्ञ ( देवार्पे, देवरुपी ) न बधिजे ९ बाधा पावत 
नाहीं, बाधत नाहीं ) | भूत बाधा ॥ 
बामनपंडित-फुका सेवा करूं ढागे | आणि फळ. कांही न 
मागे । विहित आज्ञेमध्यें वागे । फुकाची ॥ पूर्ण होतां ही फळ । जो 
न इच्छीच केवळ । पूर्ण न होतां काय विकळ। होणार त्याचें! ॥४०॥ 





अध्याय २ रा. शश 


य्ेयं सांख्ये बुद्धिरुक्ता योगे च वूयमाणलक्षणा सा-- 

आत्मज्ञान सांगणाऱ्या सांख्यामध्यें नी. बुद्धि सांगितळेही ती व 
बुद्धियोगामध्यें सांगितलेली बुद्धि या. दोन्ही एकस्वरूपात्मकच्. आहेत. 
आतां त्या योगबुद्धांचें लक्षण आतांच पुढें सांगावयाचें आहे, तरी--- 


व्यवसायास्मिका वुद्धि- 
रेकेह कुरुनन्दन ॥ 

बहुशाखा ह्यनन्ताश्व 
बुद्धयो$व्यवसायिनाम्‌ ॥ ४१ ॥ 


कुरुनन्दन ( हे कोरवकुलेत्प्न अजुना! ) इह (या मोक्षमारगी- 
मध्यें, किंवा मोक्षाची वाट दाखविणाऱ्या कमयोगामध्यें ) व्यवसाया- 
त्मिका बुद्धि ( निश्चयच आहे स्वरूप जिचें अशी बुद्धि) एका 
( एकच हणजे खरी आहे.) च ( आगि) अव्यवंसायिनां 
९ सद्वस्तूचे. ज्ञान नसल्यामुळें ज्यांस विवेक झाला नाहीं किंवा ज्यांचा 
निश्चय ठरला नाहीं अशांच्या ) बद्धयः ( वाद्धे ) बइुक्षाखा 
( पुष्कळ फांद्या आहेत, भेद आहेत अशा ) च ( आगि ) 
अनन्ताः ( अगागित ) असतात.-सारांश ज्यांनी आत्मांनात्माविचार 
करून आपली बुद्धि कायमची ठरविली असते त्यांची निश्वया- 
त्मक बुद्धि खरी असते. पण ज्यांनीं हा विकेक केळा नाहीं 
त्यांच्या बुद्धीस अनेक फांटे फुटून त्या अगगित्‌ वांटांनीं धांवत 
असलेल्या दिसतात.- 
ब्यवसायोति । व्यवसायात्मिका निश्चयस्वभावे- 
केव बुद्धिरितरविपरीतबुद्धिश्ाखाभेदस्य वाधिका 
- सम्यक्‍प्रमाणजनितत्वादिह श्रेयोमार्गे हे कुरुनन्दन | याः 
पुनरितरा वुद्धयो यासां शाखाभेदमचारवक्यादनन्तो5- 
पारोञ्वुपरतः संसारो नि त्यमततते विस्तीर्ण भवति, ममा- 


क्क 


णज्ञनितवित्रेकडुद्धिनिमित्तवशाच्योपरतास्वनन्तभेदबुद्धिप 

संसारो5प्युपरमते । ता खुढयो बहुशाखा बहूव्यः शाखा 

यासां ता बहु्ाखा बहुभेदा  इत्येतत्‌ । 

ह्यनन्ताश्र बुद्धयः, केपामव्यवसायिनां 

बेकबुद्धिरहितानामित्यर्थः॥ ४१ ॥ 

त्या योगबुद्धीचें लक्षण हणजे निश्चयात्मकता हँ होय. 
आत्मतत्त्वाचा निश्चय केळा आहे अशी किंवा परमेश्वराला सै निष्काम 
कर्म अपण करून त्याच्या प्रसादानंच मला आत्मज्ञान होऊन मोक्ष 
मिळेढ अर्स मानणारी वृद्धि तिळा निश्चयात्मक बुद्धि हणावे. अजुना! 
मोक्ष मिळविण्याचे मार्गक्रमण चाललें असतां शुद्ध अशीं प्रमाणभूत 
बेदांत वाक्यें ऐकून ऐकून उत्पन्न झालेली ही निश्चयात्मक बुद्धि 
एकच आगि म्हणून खरी असते. ही बुद्धि कायम झाली, ज्ञान- 
बुद्धि ब योगबुद्धि कायम झाल्या म्हणने इतर अप्रमाण, स्वकपोळक- 
श्पित अशा बुद्धि व त्याचे पोटभेद या सर्वांचा अस्त होतो.-हणून ही 
बुंडि संपादन करण्याचा सांख्यशास्त्राने, निदान आत्मज्ञान करून दे- 
भ्यास उपयोगी पडणाऱ्या निष्काम कर्मयोगाने, प्रयत्न कर व मिळवून वे.- 
१ बू्वे०-बरें मग कणादप्रशति लोकांनी सांगितठेल्या इतर वुद्धीरचे काय? 

सिद्धां-अरे! वेदांतशास्र अगर त्यालाच अंगभूत असणारा 

कर्मयोग यांचे ज्ञान नसल्यामुळें समुद्राच्या लाटांप्रमाणे क्षणोक्षणी 

मिन्नस्वरूपाने उत्पन्न होणाऱ्या चंचल बुद्धीचे काय विचारतोस? ह्या 
क्षणभंगुर अनंत बुद्धि, त्यांचे भेद, पोटभेद यांची सारखी वृद्धिच होत 
राहते. “मी कती' “हामी! “हें माझें! *मठा हे हवे, ते मिळावे! 
वगैरे मायेने उत्पन्न झालेंढे दोष, ह्या चंचठवुद्धि कायम असल्या 
म्हणजे, जसेच्या तसेच राहतात! त्यांच्या योगानें जन्ममरणरूपी 
संसाराचा कधींच अंत होत नाही; तो अमयोदपणानें नित्यशः वाढत 
जातो; त्याची निवृत्ति होण्याचे, संसार आंटपण्याचें, चिन्ह दिसत 
नाही, आणि अशा रीतीनें प्राणी * पुनरपि ज-मा येऊनि मरती । 


॥| माने पुनरपि जन्मा येती । ' था घोटाळ्यांत पडतो! .. 


अध्याय * रा. श्व 

शितल ही. संसाराची बेडी सोडविण्यास कांहींच मार्ग' नाही 

सिद्धां*-असें कते होईलः संसारतापानें होरपळून जाऊन त्याचा 
बीट आल्यानंतर श्राति, युक्ति आणि अनुभूति यांच्या नित्य. आणि 
भक्तिपूर्वक साहचर्यानें निश्चय ठरतो, मग विवेकबुद्धि उत्पन्न होऊन 
नित्य कोणतें व अनित्य कोणतें हें कळूं लागते; शेवटी बुद्धीला 
निश्र्‍यात्मकतेचें स्वरूप आलें म्हणजे ज्या कांहीं नाना प्रकारच्या अनंत 
वेडगळ कल्पना असतात त्या नष्ट होतात. त्या बुद्धी नाहींशा झाल्या, 
चित्तशुद्धि झाली, ब्रम्हस्वरूपावर कायमपणानें वुद्धि ठसठी कीं तिच्या 
समोर उभा कशाला राहतो आहे संसार £ अभेदवुद्धि झ्ताली की 
जन्ममरण सुटळें अथवा मोक्ष मिळाला असेच समजावें. 

पूर्व ०-पण या निश्चयात्मकब्रुद्धीशिवाय ज्या दुसऱ्या बुद्धि त्यांना 
अनेकत्व कसें येतें £ 

सिद्धां-त्यांत कांही आश्चर्य नाहीं.-जाम्यावरून एखादा 
* तारा ' सुटला म्हणजे त्याचे शतधा तुकडे होऊन आधार नसल्या 
मुळें ते जसे सैरांवेरा सरव आकाशभर धांवत सुटतात,-याप्रमाणे मुख्य 
आधारस्तंभापासून एकदां बुद्धि चळली कीं जे सांपडेल ताच आश्रय 
असें मानून ' आतां हें केळे म्हणजे अमुक होईल ' क्षणभराने दुसरें 
केलें म्हणजे तमुक होई! असे अनेकविध हेतु उत्पन्न होतांत. या 
हेतूंस पुनः पारंब्या फुटतात, त्यांना आणखी प्रतिपारंब्या फुटतात, 
असे एकना दोन, अनंत हेतु निर्माण होतात व हेतूंप्रमाणे बुद्धीचीही 
सँख्या अगाणितच होते.-सवे संसार सोडून देऊन अरण्यवास पत्का- 
रढेल्या एका अर्धवट साधूळा लंगोटी हवी अशी इच्छा झाल्याबरोबर 
हळूं हळूं त्याच्या भोंवर्ती पुनश्व सगळा संसार जमला ही गोष्ट तुळा 
ठाऊकच आहेना !-सारांश श्रुर्तीतील महावाकयांवरून, किंवा शुद्ध 
अनुंमोनानें अगर खऱ्या. अनुभवाने ज्यांच्या मनाढा विवेक झाढा . 
नाहीं, त्यांच्या बुद्धीस अनंतत्वर येऊन त्यांचा संसार अखंड कायम 
राहतो; तसाच मळा अमुक फळ मिळावे अशी इच्छा 
कमे अगर उपासना करणाऱ्या उपासकांचाही होतो. 








१८९ औमज्ञगबद्रीता.  *- 
:: अपाकार हेंच सिद्ध करण्यासाठी 'ज्ञाया मे स्ात, अथ अजाये- 
येति? मल्ला बायको मिळाल्याद्वतर मी प्रजा उत्पन्न करीन ' ही [बृह 
१॥४॥१७-] श्रुति देतात, “ बहुशाखाः ' कामात्कामान्तरजनकाः 
( एका इच्छेपासून अनेक इच्छा उत्पन्न करणार्‍या त्या बहुशाखा 
होत. ) मधठुस्‌० सांख्य व योगविषयक वुद्धीचें अंतिम फड एकच 
६ मोक्ष ) आहे हाणून बुद्धिही एकस्वरूपी असावी असे ह्मणतात. 
कार, मष्ठयदनीकार, शंकरानंद व द्विवेदी कर्मयोगांत इंथुरा- 
बुद्धि कायम असेळ तरच तीस व्यवसायात्मिका हणतात. ही 
आठे तत्त्वरायण असते हेंही सर्वांस संभत आहे. शंकरानंद 
५ एकैव 'नआंत बाहेर सदूपानेंच असणारी. द्विवेदी यांनीं दिलेला 
एक प्रमाणभूत रछोक-- 
“« ततो 5न्यथा किंचन यक्विवक्षतः पृरथग्दरस्तत्कृतनामरूपामिः ॥ 
न कुत्रचित्कापे च दुःस्थिता मतिलभेत वाताहतनौरिवा55स्पदम्‌" 
(आत्मतत्त्वाशिवाय अगर निष्काम भगवद्गजनाशिवाय इतर 
गोष्टींचा विचार करणारे व नामरूपाच्या योगानें झाठेळें जगच पाहत 
बसणारे ळोकांची बुद्धि वादळाच्या सोसाट्यांत सांपडलेल्या होडग्या- 
प्रमाणे झोके खात राहते ! ) 
मध्वाचार्य, रामातजाचाय, सत्यानंद व विद्याधिराजभट्ट 
यांसही वरील 'छोकाचा अथ अमान्य नाहीं. रामानुजांनीं असें 
सांगितळें आहे कीं “ आत्मा व देह हे भित्न आहेत असं माहित अ- 
सूनही आत्मस्वरूपाचा शोध न करणारे बौद्धादे व आत्मा काय 
आहे हें कळठें असूनही स्वगे प्रात्तीची इच्छा करणारे कर्मठादि हे 
सर्वे अन्यवसायी होत. 
ज्ञानेश्वराचे दष्टांत पहा :-जेसी दीपकळिका धाकुटी । परी 
. बहु तेजाते प्रकटी । तैसी सड्बाद्रे हे थेकुटी (बहन अल्प ) । हाणो 
नये ॥ :.::आगिका सारिखा बहुवस । जैसा न जोडे पारेस । कां 
अमृताचा ळेश । देवगण ॥ तसी. दुळेम सद्बुद्धि । जिथे परमात्माच 
अबाधि ( शेवटचा आधार ) । जैसा गंगेसि उदधि । निरंतर ॥ ४ १ ॥ 
£ ढं 


- अध्याय २ रॉ. शह 


तैसे इश्वरावांचनि कांही । निये ( ज्या बुद्धीला ) हाणें 
( प्राप्त करून वेणे ) नाहीं । ते एकचि बुद्धि पाही । अजुना जगी ॥ 
बामनपॅडित अव्यवसायी लोकांसंबंधार्ने हणतात :---एका एका 
मनोरथासाठीं । यत्न करिती कोटी कोटी । मागुती निश्चय पोटी । 
काये सिद्धीचा असेना ! ॥ होईल कीं नव्हे फळ । या चिंतनेनें तळ- 
मळ । कधीं होईल ! हे हळहळ । सुख केचे तयांते ?॥ ४१ ॥ 
*निश्चित बुद्धि कां होत नाहीं याविषयी पुढील तीन “छोकांनी सांगतात. 
येषां व्यवसायात्मिका बुद्दर्नास्ति ते-- 
, ज्या अविद्वान लोकांना ही निश्चयात्कम वृद्धि अगर ज्ञान नसतें ते- 
यामिमां पुष्पितां वाचं प्रवदन्त्यविपश्चितः ॥ 
वेदवादरताः पार्थ नान्यदस्तीति वादिन:॥४२॥ 
पार्थ ( अर्जुना! ) बेदवादरताः ( वेदाच्या नुसत्या बाह्य 
शब्दाथोळाच जे मोहित झाठे आहेत ) न अन्यत्‌ अस्ति 
इति बादिनः (-शब्दार्थाच्या पलीकडे-कमीशिवाय-दुसरें कांहीं नाहीं 
असे जे ह्णणारे आहेत)-असे-अविपश्रितः ( अविवेकी किंवा कामी 
व भोगरत अविद्वान लोक ) यां इमां (जी ही ) पुष्पितां ( बाहे- 
रून रमणीय दिसणारी ) वाचं ( वाणी ) प्रवदन्ति ( ओोळेतात; ) 
सारांश, वेदाच्या नुसत्या अथेवादामध्यें म्न होऊन कर्माशिवाय व 
स्वगेसुखाशिवाय दुसरें कांहीं मिळविण्यासारखें नाहीं, दुसरा 
नाहीं असें म्हणणारे फळाकांक्षी कमेठ लोक जी बाह्यरमणीय वेद: 
बचरने म्हणत असतात;-संबंध पुढील “छोकांशीं आहे.- 
यामिति । यामिमां वक्ष्यमाणां पृष्पितां पृष्पि 
तट॒क्ष इव झ्लोभमानां धयमाणरमणीयां वाचं वाक्य- 
“लक्षणा मवदान्ति । के5विपश्चिती5ऱ्पमेभसोःविवेकिन 
इत्यर्थः । 
* बेदवाक्येष रता हे पार्थ नात्यत्स्वगेमाप्त्यांदिफलसा- 
प कर्मभ्योडस्तीत्येवंवादेनो वदनशीलाः ॥४२॥ 





पूर्व -भगवन्‌! मंग ही सांख्यानें अगर योगानें सिद्ध होणारी 
बुद्धि सर्वासंच कां उत्पन्न होत नाहीं १ 
सिद्धां“-पा्थी! मंदवुद्धिच ते! अनेक अथवादांचे फळ काय मिळेल, 
तें फल्ल मिळण्यास साधने काय वरे गोष्टी प्रकट करणारे, ने वेदमंत्र 
आहेत त्यांच्या बाह्य अर्थामध्येंच अविद्वान लोक रममाण होतात; 
वेदांचे खरे व सद्वस्तू प्रकट करणारे अथ गुरुमुखानें समजून न घेतां 
केवळ स्वर्गसुख हें फळ व कर्म हेंच साधन ह्याच अर्थामध्ये रमराण 
होतात. आणि स्वर्गसुख आणि तें मिळवून देणारें कम यांशिवाय 
दुसरा पुरुषाथे ( इश्वर अगर ब्रह्म असे ) कांहींच नाहीं असें हे 
अविद्वान लोक म्हणतात. असे ह अविद्वान लोक काय करतात तर 
ऐकण्याळ्य मात्र सुंदर अशीं नादमनोहर आगि म्हणून किंशुक पुष्पां- 
प्रमाणें दिसण्याळा सुंदर परंतु वस्तुतः निष्फळ अर्शी -पुढीऴ “छोकांत 
स्पष्ट केळेलीं आणि राहटगाडम्याप्रमाणें जन्ममरण देणारी-जीं वार्क्ये- 
अथवा वाक्यें तरीं कसली £-नुसती. कणेमनोहर जी जल्पना आहे, 
त्या जल्पनेहा वश होतात ! ह्यामुळें अविद्ठोन्‌ लोकांची वृद्धि निश्च- 
यात्मक होत नाही.- 
या *छोकावर सर्व अद्वेत, शुद्धाद्रेत, विशिष्टद्वेत व द्वैतवादी टीका- 
कारांची सामान्यतः एकच प्रकारची टीका आहे ही समाधानाची 
गोष्ट होय. कममार्ग स्वर्गसुख देण्यासाठी नाही, चित्तशुद्धी साठी 
आहे, कमीनें मोक्ष नाहीं असा सर्वे टीकाकारांचा सामान्यतः 
आशय आहे. ' परोक्षविषया वे वेदा ' * वेदाचा अर्थ बाहेरून 
तसीच तो नसतो, आंत निराळाच खोल अधे असतो! असे 
मध्वाचार्यांनी म्हटलें आहे तेंच सर्वास मान्य आहे. केवळ उत्तांन- 
निमम होणाऱ्यांस शंकरानंदांनीं * बहिर्मुख ' असें 
नहजे आहे अकसव्तीकार यांनीं अविवेकी लोकांस 'विचारानें उत्पन्न 
होणाऱ्या ज्ञानशञन्य ! असं झटळें आहे “ पुष्पितां 
चक यवत मोची गाजी खाती 
श् ज्ञान समुजावून देणारी, वाणी नव्हे, असा 
'अपाकार अथे करितात. ' वेदवाद ? > अथरहित पाठ, असा सत्या- 
9 क 
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जद अशे ..करितात... * मनुष्यानें वेदाचे निरथक पठन करू नये” 
पाखंडमतानें करूं नये अगर सकाम करूं नये! असं विद्याधिराज 
म्हणतात. - सारांश स्वर्गसुखाच्या आशेनें केळेळें कमे अगर उपासना 
आणि निरथैक -वेदपठन यांची सर्वे समंजस टीकाकारांनी खरपूस 
निंदा केळी आहे. नी 

ज्ञानेश्वर--हझणती संसारी जन्मिजे । यज्ञादिक कर्म कीने । मगे 
स्वग्नैसुख मोगिजे । मनोहर ॥ एथ हें वांचूनि कांहीं । आणिक सर्वथा 
सुखाचे नाहीं । ऐसें अजुना बोलती पाही । दुबैद्धी ते ॥ 

वामनपंडित--अजुना कर्म हणजे वेळ । स्वगीदि. पुष्प मोक्ष 
*फल । आधीं वेळास येतें फूल । फळ शेवटी ॥ फळ आलियाबरी । 
वेळ वाळे ञ्यापरी । ज्ञान जालिया उपरी । जळे कर्म ॥ जें ज्ञान तेची 
मुक्ति । तेची जागृती तेची स्वम्ननिवृत्ति । परि ते बम्हात्मताप्राप्ती । 
वित्तशुद्धीने ॥ चित्तशुद्धी कमेमूळा । एवं परंपरेने मोक्षफळ | तोचि 
मोक्ष केवळ । भात्मजोध ॥फळ पक्क होतां वेळ । वाळे, त्यांत नुरे ओळ । 
परी फळाद्दाने पूर्वी येते फूळ । तें घेऊं नये ॥ ज्याणे तोडेळें फूळ । ' 
त्यास कैचे होय फळ । परी बाळांस सद्य: ( लागठींच ), कोमळ । 
पुष्प तोडणें आवडे ॥ पंडितांनी हा “छोक व हें रूपक, समपैक रीतीनें 
जुळविळें आहे त्याचा रस सूज्ञ वाचक चाखतीलच | ४२ ॥ 

ते च-- व 

आणखी ते लोक क॑से आहेत व त्यांचीं वचने कशीं आहेत हें पहाः- 


कामात्मानः स्वर्गपरा जन्मकर्मफलप्रदाम्‌ ॥ 
क्रियाविशेषबहुलां भोगेश्वर्यगाते प्रति ॥४३॥ 


कामास्मानः (च्छा हाच आत्मा आहे ज्यांचा, इच्छापू्ण)स्वगे 
पराः '( स्वर्ग हाच आहे मुख्यपुरुपार्थ पय असे ते 
'ळोक आहेत. ते जी फसविणारी वाणी बोलतात ती- 









श्ढ्द श्रीमद्गवंद्रीता. 


(अनेक प्रकारची कर्मे जिच्या योगाने पुष्कळशी सांगितली जातात. 
अंशी )-अंशी जीं भाषणें करितात,-सारांश वरच्या 'छोकांत सांगि- 
छेळे अपंडित लोक वासनेचे दास व स्वर्गसुसासाठी हपाप्ेठे असतात; 
आगि हणून संकांम कमे केल्यानें संसारांत पाडणारी व पुष्कळ मोंग 
आगि मोठी सत्ता मिळविण्याची इच्छा करणारांना अनेक प्रकारच्या 
क्रिया करण्यास सांगणारी जीं भाषणे करितात;-पुढील “छोकांत 
अरवय पूर्ण होईल.--- भा 
कामात्मान इति । कामात्मानः कामस्वभावाः कामपरा 
इत्यर्थः । स्वर्गपराः स्वगेः परः पुरुषार्थो येषां ते स्वर्गपराः 
स्वर्गमंधानाः । जन्मकमेफल्पदां कर्मणः फलं कर्मफळं 
जन्मेंब कर्मफलं जन्मकर्मफलं तत्मददातीति जन्मकर्मफल- 
अदा तां वाचं प्रवदन्तीत्यनुपज्यते । क्रियाविशेषबहुलां 
क्रियाणां विशेषाः क्रियाविशेषास्ते बहुला यस्यां वाचि तां 
स्वगैपशुपुत्राद्यर्या यया बाचा बाइुल्येन परकाइयन्ते । भो- 
गैखथेगाति माते भोगशरैशवर्य च भोगेशवर्ये तयोगंतिः प्राि- 
भोंगेश्वयंगतिस्तां मति साधनभूता ये क्रियाविशेपास्तद्व- 
इुळां तां वाचं प्रवदन्तो मूढाः संसारे परिवर्तन्त इत्य- 
भिमायः ॥ ४३ ॥ 
इच्छा अगर वासना हा ज्यांचा स्वभाव बनून गेला आहे, 
ज्ञ वासनांच्या सर्वथेव स्वाधीन झाठे आहेत व ज्यांस स्वी 
“हाच प्रधान अगर मुख्य पुरुषार्थ वाटतो; अथवा ज्याचें * जन्म, 
कर्म आणि फळ हाच पुरुषा्थ आहे म्हणने जन्मास यावें, कम 
करे, फलंभोगण्यासाठीं पुनः जन्मास यावें असा पुरुषार्थ आहे आणि 
म्हणून जे मोलाची कथा ऐकत नाहीत किंवा तिचे नांव सुद्धां घेत 
नाहीत! तेच विषयभोगलेपट,मीमांसक आणि अज्ञानी जन्ममरणा- 
च्या फेऱ्यांत सापडल्यामुळे भाषणें बोलतात ती कशीं असतात तें 
शिना फल जन्म मरण आगि संसार हेंच 
“आहे तें फळ देणारी वेदवाक्यें तै छोक बोलत असतात आणि येये 


पळ कळॉ उत्तम प्रकारचें भोग्य पदाथे व उत्तम प्रकारची मड र 


हाच्‌ करण्यासाठीं, उपयोगी 
स्ात्राप्रकारचीं कर्म व स्वगे, व पुत होरे ओग्य सुखात 


मिळवून देणारी अनेक कर्मे ज्यांत सांगितडी आहत अशा प्रक्रारहे 
बेदमंश्र व वेदवाक्यें पठन करणारे मूढ ढोक जन्ममरण आणि मरण 
जन्म या फिरकीच्या चक्तांत सांपडून दुःख भोगतात हा अभिप्राय 
आहे. तात्पये उपभोग मिळविण्याच्या हेतूनें केढेल्या सांग अगर 
व्यंग कर्मांचा विपाक जन्ममरणामध्यें होतो आणि त्यामध्ये वरीळ 
अविचारी कर्मठ सांपडतात ! 
* इतर टीकाकारही कांही विशेष सांगत नाहीत. 

वामनपंडित-कीं वासनानदीची धारा । जन्ममरण्‌ प्रवाही नरा । 
सहभ वाहवी, विशेष वारा । सुटला काम्यवेदोक्तकर्माचा ॥ हांगावया 
तीरा । यत्नही करू नेदी नरा । ........ ॥ ४९ ॥ 


तेषां च- 
आणि असल्या-ळोकांची- 
भोगेश्वर्यप्रसक्तानां 
तया5पद्तचेतसाम्‌ ॥ 
व्यवसायात्मिका बुद्धिः 
समाधो न विधीयते ॥ ४४॥ 


ओगेश्ररयमसक्तानां (उपमोग आणि ऐेश्वये यामध्ये ममक्षाबरेश्या ) 
त्यना (:त्या कमे सांगणाऱ्या वेदवाणीनें ) अपहूतचेतसां .( आकषूंन, 


टोकेरी आहेत मने, परा 
आनी ह ही (.अंतःकरणामध्य )- लही 

निश्चय केढ्ा निश्चयपूणे झाडी. 
जीःजुद्धि आर ज्ञान ) न.,विधीयते'( 'तेअसत-नाही, । 


रज होत. नाही. ) सारांश वरीळ दोन *होकांत सांगितठेढे * बॅ 
| आगि ऐश्वये यांतच गढून गेळेळे आगिं त्या वेदवाक्यांच्या “वेर? 
वरच्या अर्थानेच मतिनरष्ट कममठांच्या अंतकरणांत तली 
निश्चय करणारी अगर करविणारी सांख्य अगर योगवुद्धि कर्षी परवेॅ 
'झंच करीत नाहीं. अथातच वैषयिक सुखांत दंग झालेल्या पुरुषाला 
आत्मस्वरूपाची ओळख करून देणारी बुद्धि कशी मिळणार £ 

भोगेति । भोगेश्वर्यभसक्तानां भोगः कतेव्यमैशवर्ये' 

चेति भागेश्वर्ययोरेव प्रणयवतां तदात्मभूतानां तया क्रि- 

याविशेषवहुलया वाचा5पहृतचेतसामाच्छादितविवेकप्र- 

ज्ञानां व्यवसायात्मिका सांख्ये योगे वा बुद्धिः समाधी 

. समाधीयते5स्मिन्पुरुषोपभागाय सर्वमाते समाधिरन्तः- 

करणं बुद्धिस्तास्मन्समाधो न विधीयते न भवतीत्यथः४४॥ 

पूर्वे --भगवन्‌ ! कमोनें वित्तशुद्धि होते तेव्हां या कर्मठांस 
शेवटीं तरी ज्ञान होऊन मोक्षप्राते होत असेळ £ 

सिद्धां--अजुंना ! अरे नांव कशाला घेतोस सवे जन्मभर कम 
करून भोग व ऐश्वर्य मिळविण्यामध्ये जे दंग झाले, भोग व रेश्वयीचे 
जे दास झाळे-नव्हे तत्स्वरूपीच बनले, तात्पर्य सर्वथैव आसक्त झाले, 
त्या बाहिमुख व विषयांकडेच चित्त असणाऱ्यांची चित्तशुद्धि कसली 
आणि त्यांना मोक्ष तरी कसला मिळणार? 

हेन्जजतं झाळें तरी केव्हां ना केव्हां .त्यास विवेकबुद्धि 

होऊन ते मोल्षमार्गास लागतील, नाहीं बरें मगवन्‌ £ 1 

सिद्धां--विवेकापेक्षा तुझ्या अंतःकरणांत त्या अपंडित छोकांब- 
दळ दया जास्त दिसते. अरे असें पहा की यांचें सर्वच्या संव अंत: 
करण त्या अनेक कर्मे कराक्यास नित्यशः सांगणाऱ्या बाह्मरमणीय 
वेदवाक्यांनो. आपलेसे करून टाकिलेळें असते, व यांची 


पुाचिलेल को. ठेली जोपर्यंत वेदांचा कर्मपर अथे करून 
कमी विषयळंपेट कर्मठ गुंग झाळे आहेत, तोपयत त्यांची 


अध्याय २ रॉ. शड 
चित्तशुद्धि होणेच नाही. ईश्वरप्रसाद किंवा गुरूचा अनुम्रह होऊन 
विष्यंपराड्मुख “चित्त झाले, तर यांत केदवाक्यांचा गूढ अर्थ कळून 
चिंत्तशुंद्धि व्हावयाची !--असो; सव पदार्थ पुरुषाच्या, बह्माच्या उप- 
मोगासाठी मांत्र आहेत असा, कमठांच्या अंतःकरणामध्यें परमाथीचा, 
निश्चय करणारी सांख्यबुद्धि अगर योगबुद्धि कधीही प्रवेश करीत 
नाहीं. सारांश सकाम कर्म करणाऱ्या कर्मठांस अगर उपास" 
कांस"मोश्ष मिळणें अथवा वित्तशुद्धि होणें अत्यंत अशक्य आहे; 
असें सांगण्याचा भगवंताचा हेतु आहे. जितकें विषयासक्त अंतःक- 
रण ज्ञास्त तितका मोक्ष लांब जास्त आणि जन्म मरण अधिक जवळ 
असा मथितार्थ* आहे. 
शंकरानंद व रामाजुज यांशिवाय बाकीचे मळा उपल्ब्ध अस- 
ळेळे टीकाकार ' समाधी ! शब्दाचा अर्थ आचार्याहून भिन्न रीतीने 
करितात. प्रपाकार ' परमेश्वराच्या आराधनेमधील ऐकाम्र्यांत ' असा, 
मधुसूदनीकार “ मीच ब्रम्ह आहे अशा प्रकारची स्थिति होते ती 
समाधे आगि त्यांत ' असा, मध्वाचार्य * इथवरचितनांत ' असा, 
सत्यानंद व श्रीधर ' चित्तेकाम्र्यतेमध्यें ' असा, याप्रमाणें निरनिराळे 
अथ देतात. सरकार नामक नीतिशास्रज्ञ समाधि हणजे मोक्ष असा 
अथे करितात ! मधुसूदनीकारही “ हे अर्थही रूढ आहेत? इतके 
मात्र झ्णतात. प्रस्तुत प्रकरणाला आचार्यांनी दिळेळा अथेच उत्तम 
आहे असें विचारांती दिसेळ. * समाधि ! शब्द प्राचीन उपनिषदांमर्ध्ये 
फारसा दिसत नाहीं. भगवद्रीतेच्या वेळेस तो प्रचारांत येऊ लागला 
असावा असे दिसतें; हाणून योगशास्त्राचा जन्म होण्याच्या सुमारास 
व प्राचीन उपनिषदानंतर गीतावतार झाला असे दिसते. मक 
म्हटळें आहेः:- रं 
खो5हे चिन्मात्रमेवेति चिन्तनृं ध्यानमुच्यते । क्क 
धघ्यानस्याविस्स्हातेः सम्यक्समाधिरमिधीयते ॥ 


* * तत्सदूबझापंणमस्तु * असे य) आरोग्यासार्ठी 
पाुबालोशा यहृमख, पुत्रासाठी पुत्रकामेशी' य! कवे 
बरीळ सीन श्लोकांचे नोट मनन करावे. 










|. 


१९० औमद्धगवद्वीता. 


सो जो चेतन्यरूपी परमात्मा तोच मी अल्रे जे चिंतन त्यात 
श्याम म्हणावें. आणि समाविः म्हणने ध्यानाची उत्तम अविस्मृति होय.!) 
* र्‍या खुकलेल्या मूढांसंबंे ज्ञानेंवर म्हणतातः--' नैसा कपसचा 
राशी कीने । मग आमि लावूनि दीजे । कां मिष्टानीं संचरविले 
(मिसळावे )। काळकूट (विष) ॥ देवें अखतकुंभ जोडिला । तों पाये 
हाणोनि उलंडिटा । तैसा नासिती धे निपजळा । हेतुकपणें ॥....नैसी 
रांधवणी (स्वयंपाकीण ) रससोय ( स्वयंपाक ) निकी ( चांगळ्णी 34 
करूनिया मोळें विकी ॥ तैसा भोगासाठीं अविवेकी । धाडिती 
(श्राहवून ठाकतात ) घर्स ! ॥ 
बामन-एकनिष्ठ जे बुद्धि । तेचि म्हणावी समाबि ।.... ॥ ४४ ॥ 
थे एवं विवेकबुद्धिरहितास्तेषां कामात्मनामू-- 
याप्रमाणें जे लोक स्बुद्धिशून्य आहेत त्या वासनात्मक कर्मेठांस- 
बेद त्रिगुणात्मक दिसतात असें सांगण्याच्या उद्देशानें म्हणतात- 


जरैगुण्याविषया वेदा 
निखैगुण्यो भवार्जुन ॥ 
'निद्ंद्दी नित्यसत्त्वस्थो 
निर्योगक्षेम आत्मवान्‌ ॥ ४५॥ 


बेदाः ( वेद ) ब्रेगुण्याविषयाः ( सत्त्व, रन आंणि तम यांच्या 
योगाने उत्पन्न होणारा जो संसार, त्या सैसाराप्त प्रकट करणारे 
आहेत. ) ज्यांना वेदांचा परमा्थे कळत नाहीं त्या कर्मठ ढोकांस 
वेदांच्या बाह्य कू वासनात्मक सत्त्वादे गुणांचा उद्भव होऊन 
संसारांत पडावे हागतं.-म्ह्णून-अरजुन ( अना ! ) तूं निल्लेगुण्यः 
€ रजतमांनीं व्यापळेल्या > दच्ये निगेलजालड नि 
| ० | )-वसाच-निदद्दः ( मुलखदुःखादि परीत भाव 


अध्याय २ रा. १९१ 
निरयोग्षेमः ( नसठेला पदार्थ मिळविणे तो योग आणि मिळालेल्याचें 
संरक्षण करणें तो लेम, या योगल्षेमांक्रिहित-होत्साता-)-आणि> 
आत्मंबान्‌ ( स्वस्वरूपाचें चिंतन करणारा )-असा हो.-सारांश, 
वेदाचा आहेरीक विषयात्मक अथेच समजून बेऊन वासनेच्या' योगाने 
कर्म करणारे अविद्वान्‌ लोकांच्या संबंधाने पाहिळें असतां वेदासारखा 
अद्वितीय ग्रंथही संसारपरच होतो! म्हणून तू आपलें मन वासना- 
शून्य कर. सुखदुःखाविषयीं हपेविषाद मानूं नको; अहंकार सोडून 
देऊन सात्त्विगुणाचा मात्र आश्रय कर; आपल्यास मिळेल काय व 
मिळाल्याचे संरक्षण कसें होईछ वगेरे चिंता सोडून दे आगि नेहर्मी 
मनोजय करून आपले जें मूळचें स्वरूप त्याचें चिंतन करीत र॒ह.-- 

ब्ैगुण्येति । त्रेगुण्यविषयास््रेगुण्यं संसारो विषयः भरका- 

श्षितव्यो येषां ते वेदास््रेगुण्यविषयास्त्व तु निश्तगुण्यो 

भवाजन निष्कामो भवेत्यथेः । निद्ंद सुखदुःहेतू सम. 

तिपक्ष पदार्थ दंडशब्दवाच्यौ ततो निर्गतो निरी मव। 

त्वं नित्यसत्त्वस्थः सदा सत्त्वगुणाश्रितो भव । तथा नियी- 

गक्षेमो$नुपात्तस्योपादानं योगः, उपात्तस्य रक्षणं क्षेमः, 

योगक्षेमप्रधानस्य भ्रेयासि परवृत्तिदुष्करेत्यतो निर्योगक्षेमो 

भब । आत्मवानभमत्तश्र भव । एप तवोपदेशः स्वघर्मम- 

जुतिष्ठतः ॥ ४५ ॥ 

पूरवै०- श्रीकृष्णा ! वेदांच्याच योगानें परत्रह्म जाणळें जातें, 
बेदोक्तकमीप्रमाणें आचरण करावें असे सांगतात आणि आपण तर 
वेदांची निंदा करीत आहांत हें कसें £ 

सिद्धां-अ्जुना ! निष्कामत्वाने, ममत्वशून्य होऊन, परमेश्वरा- 
प्रीत्यथे जे लोक कमे करितात, त्यांच्या चित्ताची शुद्धि होऊन 
नंतर ज्ञानप्रापि होते व ज्ञानी लोक मोल्षास॑ जातात हा सांगितळेळा 
प्रकार व “मळा अंमुक पाहिजे म्हणूनच वेदोक्त 21) 
नानें करणारे लोक संसारांत पडतात; हा, विशेष. किसस्लास वार्ते ?. 
या अज्ञानी लोकांगीं केलेल्या वेदाथीची निंदा मीं केढी ब आणखीही 





१९२ श्रीमद्धगवद्वीता. 
करणार आहे. अशा लोकांस अ ज्ञान होतें ते. संसार 
वाढविण्यास व कायम ठेवण्यास गे ,. सत्व रज आणि तस 
* मिळून उत्पन्न होणारें कर्म भागि तदंगभूत जें जन्ममरण हांचे. मात्र 
ज्ञान या क्मठांस वेदांपासून होतें. म्हणून बेदांस पर्यायाने संसार- 
प्रकाशक असे म्हटलें.-दीपाचा उपयोग ज्ञानी लोकांस होतो 
ब. ते दीपाच्या सहाय्यानें अंधकाराचा नाश करितात. पण 
'हाच तमोनाशक दीप अज्ञान्यांच्या हातांत पडला तर ते लोक 
आपल्या घरास आगही लावितील! हाच प्रकार वेदांचा आहे 
वः हणूनच त्यांस संसाराचे साहाय्यकारी असें हटले. असो- 
आतां, तूं मायेचे तीन गुण जे सत्त्व,* रज आणि तम यांस टाकून 
देऊन. निष्काम हो; फलाची अशा ठेवू नको; सुखदुःख, जयापजय, 
छाभाळाभ बंगेरे कांही झाळें तरी त्यास, त्या दृंद्रापेकी ( जोडींपैकी ) 
स्तही, विचारांत घेऊं नको; सुखदुःखास न जुमानतां समाधानाने 
क. नेहमी ह्ोभ आणि अज्ञान यांचा नाश करण्याचा यत्न करून 
सास्तविकवृत्तीनें शुद्ध सत्वगुणाचा (-अचंचल्येयीचा-) आश्रय करून 
रहा; शरीरयातेसाठीं द्रव्योपाजन करणें, व मिळविलेल्या रक्षण 
करणें, हे व्यावहारिक लोकांचे जे योगक्षेमाचे मार्ग हे प्रबल झालें तर 
मोक्ष मिळणें दुेट होईल; एतदर्थ “आपलें कसे होईऴ ” ही चित्ताचा 
विक्षेप करणारी संसारचिंता सोडून दे, आणि अप्रमत्त रीतीने (मनाला 
विषयांचे स्वाधीन न ठेविता) सदासवेदा-सांख्ययोगांत सांगितठेल्या- 
“आत्मस्वरूपार्चे चिंतन करीत ऐस. अर्थातच हा उपदेश केला आहे, 
'तो तूं आपलें क्षत्रियधर्माप्रमार्णे कर्तव्य करीत असतांना ही ध्यानांत 
बाळगिला पाहिजे. 
क ोकता स्पष्टीकरणाच्या म लिहितांना बऱ्याच टीका- 
पुष्कळशी धांदऴ उडाली आहे. येथे वेदाची उघड 
आहे असें वाटून कित्येकांनी व विशेषतः द्वैतमतप्रतिपादकांनीं “ हीला 
'प्यविषय? ह्या शब्दाच्या चमत्कारिक व्युत्पत्ति दिल्या आहेत. 
 तकयेथोल सत्वगुग एज भागि तम यार्नी मिश्रित आहे. पुढे तागितछेहा सव 
विवध ती, मक 


अध्याय २ रॉ. श्थ्शॅ 

“ब्वंगुण्यविषं यापयन्तिते ब्रैगुण्यविषया: ( सत्वरजस्तमादि जें विष त्यांचा 
तिरस्कार करणारे, त्यास घालवून टाकणारे' ते त्रेगुण्यविषय ) अशी 
व्युत्पत्ति अद्वैतवादी प्रपाकार व सत्यानंद आगि विद्याधिराज 
देतात! * सत्व, रज आणि तम ज्यांत पृष्कळ आहेत अशा पुरुषांचा 
उद्धार होणें शक्‍य नाहीं असे पाहून दयाद्रदृष्टीने त्या पुरुषांस हितो- 
पदेश करणारे ते वेद ' अशी किंवा अशा अर्थाची व्युत्पत्ति रामानुज 
व श्रीधर देतात. * सर्वे वेदास्तत्पदमामनन्ति' ( सर्व वेदांचे 
महातात्पर्य परमात्मस्वरूप-विष्णुस्वरूप-प्रकट करिते ) हणून वेदांचा 
कामुक लोकांस दिसणारा अर्थ मात्र येथे निदित केला आहे, असें सत्या- 
नेद, बिद्याधिराजभट्ट आगि मध्वाचार्य ह्मणतात. * आत्मवान्‌ याचा 
अथे विद्याधिराजांनीं ' अहं परमात्मा न, कितु स मम स्वामीति'ज्ञानवान्‌ 
(मी परमात्मा नव्हे, तो माझा स्वामी आहे, असं ज्ञान ) हा केळा आहे? 
मध्षुसूदनीकार, श्रीधर, पर्वते द्विवेदी, चांदोरकर वगेरे अद्ेतवादी 
टीकाकार आचायांप्रमाणे ' कामुक लोकांच्या सरबंधाने मात्र वेद त्रिगुणा- 
त्मक आहेत' असे निरनिराळ्या दिशेनें सांगतात. शंकरानेद माल. 
“त्रिगुण अव्याकृतं तस्मादुत्पन्नं जगत्‌ > त्रेगुण्यं तदेवप्रतिपादकत्वेन 
विषयो येषां" ( त्रिगुणात्मक जी मूळ प्रक्षृति, तिच्यापासून झाळिळे 
जगत्‌ तें लैगुण्य. तेंच सांगण्याचा हेतु आहे ज्यांचा ते वेद होत. ) 
अशी व्युत्पत्ति देऊन “ बेदानिमं लोकममुं च परित्यज्या55- 
त्मानमन्विच्छेदिति (वेद, हा व तो लोक-पृथ्वी व स्वर्ग-सोडून, 
त्यांचा त्याग करून, आत्मचिंतन करावें अशा अर्थाची ) श्रुति देतात. 
* द्वेद्द हणजे नामरूप होय असें यांचें हणणे आहे, यावरून निद्द्र 
म्हणजे न्रम्हरूप असा अथे झाडा ! वछ्ठभ-' गुणत्रय उत्पन्न केल्यावर जे 
जीव उत्पन्न केले त्यांस कमीचें फल सांगणारे वेद आहेत ' असें हणतात. 
असो; तात्पय इतकेंच आहे कीं वासना उत्पन्न करणाऱ्या प्रत्येक 
गोष्टींचा त्याग करावा, % र 
ज्ञानेश्वरः-तिहीं गुणी आवृत । हे बेद जाण निश्रांत! । हामणोनि 
उपनिषदादि समस्त । सास्विकते ॥ येर, रजतमात्मक । जेथ 
कर्मीदैक | जे केवळ स्वर्गसूचक । थनुर्धरा !॥. 








३. व 2:22 - 
१९४ श्रीमद्धगवद्वीता. 
पंडितांचा अभिप्राय प्रपाकारांप्रमाणेंच आहे. तथापि यांचें स्प- 
ष्टीकरण अनेक कारणांनी 'वाचण्यासारखें आहे, तें मुमुस्षू्ना अवश्य 
वाचावे. ॥ ४५ ॥ 


बेदोक्तेपु कमसु यान्यनन्तानि फलानि तानि नापेक्ष्य- 

न्ते चोत्किमर्थ तानीश्वरायेत्यसृष्टायन्त इति, उच्यते शणु 
सवे वेदोक्त कमोपासून जीं अनंत फळें उत्पन्न होतात, ह्मणून 
सांगितळें आहे, तीं जर नकोशी आहेत, तर मग असर्ठी कर्मे व कर्म- 
फे ईश्वरापण केलीं तरी व्यथेच होणार अशी शंका वेशीळ 
तर ऐक, सांगतों. वी 


यावानर्थ उदपाने सर्वतः संप्लृतोदके ॥ 
तावान्सर्वेप वेदेषु ब्राह्मणस्य विजानत:॥४६॥ 


उदपाने ( उदकाच्या निरनिराळ्या, लहान, संचयांमध्यें, कूप, 
तडाग, वगैरे मध्ये ) यावान्‌ ( जितका ) अर्थः ( कार्यभाग-प्रत्येकी, 
होतो-) तावान्‌ ( तितकाच, सवे, कार्यभाग ) सवतः संप्ठुतोदके 
( सर्वत्र जळमय असलेल्या महासागरामध्येंही-हे!तो.-)-त्याचप्रमाणे- 
सर्वेषु बेदेष ( सव वेदांमध्ये सांगितळेल्या-सवे कमापासून जी निर- 
निराळी. सुखप्राति होते ती- ) विजानतः ( परमार्थज्ञान झालेल्या ) 
आह्मणस्य (ब्रम्हज्ञानी पुरुषास -समत्रत्वाने, एकदम, होते.-) तात्पय 
असे दिसते को विहीरी, तळों वगेरे निरानेराळ्या उदकसंचयांमध्यें 
कोढें स्नान, कोठें पान, इत्यादि क्रिया करून आपण आपले कार्यभाग 
वेतों, ते सव कार्यभाग एखाद्या अगाध व गोड समुद्रामध्ये 
सहज करून घेतां येतात. तसेच निरनिराळ्या वेदमंत्रांनी जी कर्म 
बं जी फलप्राप्रि सांगितली आहे, सुखप्रातति सांगितली आहे, 
तें सर्व सुख एकदम आगि एके ठिकाणीच ब्रम्हज्ञान झालेल्या विद्वानास 
मिळते. वेदकमोपासून-अगर व्यावहारिक कमांपासून होणारें सुख 
क्षणजीवि असते, पण ब्रम्हानंद हा अक्षय्य सुखाचा सांठा असतो. 


यावानिति । यथा लोके कूपतढागादयनेकास्मिबु- 





दपाने परिच्छिन्नोदके यावान्यावत्परिमाणः स्नान- 
पानादिरथः फळे परयोजनं स सर्वोड्येः सवतः 
सैघुतोदके तावानेव संपद्यतेतजरान्तभेवतीत्यर्थः । एवं तावां- 
स्तावत्परिमाण एव सपद्यते सर्वेषु वेदेषु वेदोक्तेपु कमेसु 
योड्थो यत्कमेफल्म, सो5थो ब्राह्मणस्य संन्यासिनः 
परमार्थत्वं विजानतो यो्थो विज्ञानफलं सवेत संपु- 
तोदकस्थानीयं तस्मस्तावानेव संपद्यते तजेवान्तर्भव- 
तीत्यथेः । * “ सर्वे तदभिसमेति यत्किच मजाः साधु 
कुर्वैन्ति यस्तद्रेद यत्स वेद " इति थ्रुतेः ' सर्व कर्माखिले 
* इति च वक्ष्यति । तस्मात्मागज्ञाननिष्ठाधिकारमाप्तेः कमेण्य- 
धिकृतेन कूपतढागाय्यर्थस्थानीयमापे कर्म कतैव्यम्‌ ॥४६॥ 
ज्याप्रमाणें व्यवहारामध्ये विहिरी, तळीं इत्यादि लहान लहान 
निरनिराळ्या उदकसंचयांमध्यें कोठं आचमन, कोठें स्नान, कोठें पान 
इल्यादि निरनिराळे कायेभाग आपण उरकून 'वेतो; ते सवच कायेभाग 
अगाध अशा गोड महासागरामध्ये एके ठिकाणींच आपल्याला साध्य 
करून घेतां येतात; ह्मणजे निरनिराळ्या ठिकाणीं साध्य होणारी प्रयोजने 
एका गोड समुद्रामध्ये अगर सरोवरामध्यें आपल्यास सहज उरकून 
बेतां येतात; अर्थात्‌ हीं सवे कामें एका गोड पाण्याच्या सरोवरा- 
मध्यें अंतभूत होतात; त्याचप्रमाणें सवे वेदमंत्रांनी सांगितलेल्या कर्मा- 
पासून जं कर्मफल प्राप्त होतें तें फल, परमार्थतत्त्वाचें ज्ञान झाळें आहे 
अशा ब्रह््ञान्यास जें अश्मज्ञानाचें, स्वरस्वरूपज्ञानाचें फळ प्राप्त होते, 
त्यांतच अंतर्भूत होतें.--“* एतस्येवा55नन्दस्यान्यानि भूतानि 
मात्रामुपज्ीवन्ति, इति श्रृतेः'” ( विषयांपासून होणारे आनंद अम्हा 
नंदाचा एक अंश मात्र आहेत. ह्या अंशावरच त्यांचें उपजीवन 
होत असते. ) असतो; तेव्हां हा बह्मानंदु वर दिलेल्या दृष्टांतांतीळ. 
गोड पाण्याचा समुद्र यय आण रतत आ आगि ह्मणूनच यांत बाकीचे सवे 
$ * येथेर्‍्यथा कृताय विजितायाधरेथा: संयन्येवमेनं 
अधिक आहे. . रि 




















अंत्ीन होतात. छांदोग्य उपानिषदांत असे झटले आहे की * ज्याला 
ब्रक्षज्ञान झाळें त्या पुरुषाला, बाकीचे लोक जें काय चांगलें कर्म करि- 
तात. त्या कर्मफलापासून” उत्पन्न होणाऱ्या सुंखाइतके-त्याला 
सुख होतें.' * अर्जुना ! सर्व कर्माचा अंतर्भाव ज्ञानामध्ये होतो ! असे 
मंगवानच्च अ० ४ “छोक ३९ मध्ये सांगतील. हाणून ज्ञाननिष्ठेचा 
अधिकार प्राप्त होण्यापूर्वी कर्माविकाऱ्यानें दृष्टांतांतील विहिरी, तळी 
वगैरेची कार्ये करणारी कर्मच निप्कामत्वानें करावी. तात्पये गोड- 
पाण्याचें महासरोवर मिळाळें नाहीं म्हणून स्नानपानादिक क्रिया जशा 
आपण कूप वगैरे निरनिराळ्या तडागादिकांवरच मागवून घेतों, त्या- 
प्रमार्णे महानंद देणारे ब्रम्हज्ञान झाळें नाहीं तोंपर्यंत लहान लहान 
आनंद देणारी सात्त्विक कृत्यें व कर्तव्ये निप्कामवुद्धीनें करून व्यावीं, 

अपाकार, श्रीधर, मष्ठसूदनीकार, शंकरानंद इत्यादि सर्व 
अद्वेतमती टीकाकारांच्या मतें या छोकांत निष्काम कमे केल्यावर 
चित्तशुद्धि होऊन उत्पन्न होणारा ब्रम्हानंद हा प्रत्येक विषयोप मो- 
गापासून होणाऱ्या आनंदापेक्षा अत्यंत अधिक आहे असं भगवंतांनी 
सांगितळें आहे. ' स मोदते मोदनीयं हि लब्ध्वा' आनंदस्वरूपच 
त्यास मिळाल्यामुळें ब्रम्हज्ञास अत्यानंद होतो ' * विषयसुखें हीं 
ब्नम्हानंदाचा एक अंश मात्र आहेत. ' अश्ा श्रुतिही समथेनाथ 
देतात. तात्पये वेदोक्तकर्मे सकामत्वाने केली असतां ज॑ फलजन्य सुख 
होतें त्यास आपण आंचवूं अशी शंका कोणास येईल तिचे निरा- 
करण या *छोकांत करून निष्काम कर्माने तित्तशुद्धि व पुढे ज्ञान- 
मांगीनें ब्रह्मज्ञान, हीं प्राप्त झालीं असतां अत्यंत आनंद होतो. 
किंबहुना आपण आनंद्स्वरूपच होऊन जातों असं या -छोकांत सांगितळे 
आहे; असे अद्वेतमतधारकांचें म्हणणं आहे. * पूर्वमीमांसा आणि 
उत्तरमीमांसा वगरे दषैनामध्यें निष्काम कर्म करावे असा जो अथ 
सांगितला आहे, तोच वेदतात्पये नाणणाऱ्या त्रम्हज्ञ पुरुषासही साध्य 
होतो असे भ्रपाकार म्हणतात. , तात्पये वेदाचा खरा अथे त्म्ह- 
प्रच आहे, वेद त्या अरम्हपदाचीच स्तुति करितात . म्हणून 
बेदतात्पये समजून वेऊन कतेव्यकर्म करावें. वभ म्हणतातः- '« 





*ऑनन्दं बह्मणो विद्वान बिभेति कदाचन ' ब्रह्मानंद जाण- 
णाऱ्याळा कसलीच भीति उरत नाहीं. ' * तमेव त ह 
मोति? ब्रम्ह जाणल्यानंतर मरण नाहीं. ' अशा श्रुति अर्थ सने 
देतात. मध्व:-' ब्राह्मण याचा अथे अपरोक्षज्ञांनी असा करितात. 
सत्यानंद ' विजानतः ' याचा अर्थ परोक्षज्ञानी जो त्याचे! असा करि- 
तात. दुसरा अर्थः * सर्वेतः संप्टुतोदके! हणजे प्रलय; उद्‌पान 
म्हणजे हरि, विष्णु; तेव्हां प्रलयकाठीसुद्धा विष्णु प्रसन्न असतील 
तर जसे आपले इष्ट हेतु साध्य होतात त्याचप्रमाणे वेदतात्पये जाण- 
णाऱ्याचेही सवे अथे सिद्ध होतात ! विद्याधिराज ही * वेदेफढ! 
म्हणजे ज्ञान होय असे म्हणतात. 

रामानुजांनीं या 'छोकाचा अथे केळा आहे तो पहाः-ज्याप्रमाणे 
सवे आजूंनीं जलमय असलेल्या महासागरामधून आपल्यास हवें तित- 
केंच पाणी मनुष्य अहण करितो, त्याप्रमाणें मुमुलू पुरुष आपल्यास 
हवें तेच वेदामधून ग्रहण करितो. यांच्या अथसरणीनें ' जितका;* 
$ तितका ' हे मूळ *छोकांत शब्द आहेत ते दोन दोनदां ध्यावे छागत 
नाहींत. बाकींच्या टीकाकारांनी हे शब्द दोन दोनदां घेतले आहेत. 
यांनी वेदसंरक्षणासाठीं असा अभे केला हें उघड आहे. 

प्रो द्विवेदी लेरीज करून बाकी बहुतेक अंद्वैती व सर्वे द्वैती 
आणि विशिष्टा्वैती टीकाकारांचा कटाक्ष वेदांचे प्रामाण्य कायम ठेव- 
ण्याचा आहे. प्रो० द्विवेदीप्रमाणे मीही असें म्हणतो कीं सकाम कर्म 
करावयास सांगणाऱ्या वेदमंत्रांची भगवान्‌ निंदा करीत आहेत हें 
प्रस्तुत प्रकरण आहे व चित्तज्ञाडे करणाऱ्या निष्काम कर्माचा गौरव 
करावयाचा आहे; कारण तित्तशुद्धीने मात्र ज्ञान-जद्यज्ञान-साध्य 
होतें. म्हणून येथे वरवर तरी, सक्कदर्शनींच, कमठांच्या मतें सकाम 
कर्म करण्यास सांगणार्‍या वेदमंत्रांची निंदा आहे हें सिद्ध आहे. 

ज्ञानेश्वर ही बहुतेक रामानुजाप्रमुणच अथे करितातः>जरी 
वेदें बहुत बोलिळें । विविध भेद सूचिळे ( सुचविठे) । तऱही आपण 
ह्ति क । तेचि वेगे (ब्यावें) ॥ जैसा प्रगटळिया गभस्ती | अशे- 
*पही मार्ग दिसती । तरी तेतुळेही ( तितकेही ) काय ' 


शूर "> श्रीमद्वगवतगीता. 
क्म 
ढे जातात ) ! । सांगे मज ॥ कां उंदकमय सकळ । जऱ्ही जाहाले 
महीतळ। तरी आपण बेणे केवळ | आतींच जोगे (इच्छे पुरते) ॥ 
तैसे न ज्ञानी होती । ते वेदीथीतं विवारेती ( स्पष्ट करितात ) । मग 
अपेक्षित ते स्वीकारिती । शाश्वत जे ॥ 
बामनपंडित मधुसूदनीकाराप्रमाणें म्हणतात: नाना कुद्रें जळें । 
जी जीं साविती शुद्रफळ। कार्य घडती सकळें | जळीं खोळ एकाचीं! ॥ 
नाना क्षुद्र कामना । सिद्ध होतां, ने सुल जना । तें अनुभावितां एका 
निरंजना । सकळ सुखें बह्मनिष्ठाते ॥ विषय सुखें दुःखमय 'कशीं 
आहेत याचें विवरण पंडितांनी फार चांगळें केळे आहे. अर्थ सम- 
थैनासाठी “ सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म, यो बेद निहितं गुहायां परमे 
ञ्योमन्‌ । सो5*नुते सर्वोन्कामान्सह व्रह्मणा विपश्रिता । 'अशी 
श्लृति देतात. ब्रह्म हे सत्य आहे, ज्ञान आहे, अनन्त आहे, तें 
पस्म तत्त्व बुद्धिरूपी गुहेत आहे हे ज्यास समजले तो बरह्मानन्दासह 
सवे विषयसुखांचा एकदम अनुभव घेतो. ॥ ४६ | 
वरीळ “छोकाष्टकांतील ३९ व्या छोकांत प्रथमतः अज्ञानी मनु- 
व्याळा, ज्या मनुष्याला ब्रम्ह आणि आत्मा यांचें एक्य समजत नाहीं 
व॑ हाणून त्याच्यावर श्रद्धा नाहीं त्याला चित्तशाद्धे संपादन करावयास 
छागणाऱ्या कर्माची स्तृति करून संसारनाश हे त्या कर्माचे फल आहे, 
असें सांगितळें आहे. दुसऱ्या म्हणजे ४० व्या “छोकांत या निष्काम 
नाश होत नाहीं व संसारसागर सुखाने तरून जाण्यास हें 
कर्म म्हणजे उत्कृष्ट नोका आहे असें कथन केलें आहे. नंतर 
8१ न्या “छोकांत निष्काम कमे करण्यास अवश्यक साधन जें निश्च- 
यात्मक बुद्धि तिचें संकीतेन केळें आहे. ' सत्र परमेश्वर भरळा आहे, 
वमाझें संवे कर्मे मी त्यासच अपेण करित आहे, माझें असं कांहींच 
नाही, है्वराचा अनुग्रह झाला तरच मला मोक्ष मिळण्याचा मार्ग 
म्हणजे चित्तशुद्धि हस्तगत होईल, असा जो निश्चय त्यास निश्चित- 
बुद्धि म्हणावें. पुढे 8५ व्या *छोकापर्यंत वासनायुक्त बुद्धीने वेदोक्त 
कर्म करणाऱ्या अज्ञानी ळोकांचें निद्य आचरण, त्यांचा घोंटाळा 
आणि असमाधानजन्य दुःख न्न जन्ममरण यांचें फारच सुरेख वणन 


य व 
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आलें आहे.'नंतर निश्चय झालेला पुरुष कसा अस्षावा व स्त्रस्वरूपा- 
प्रत-पावळेल्या जीवन्मुक्ताचा आनंद किती * अमयीद असतो. या विष- 
यांचें संकीतेन ४५ “छोकांचा उत्तराधे व ४९ शोक यांत अनुक्रमे 
केलें आहे. कमेठ लोकांच्या कर्ममारगीचें खंडनही तेथेंच. आळें आहे. 
कामना ठेवून वेदोक्तकर्मे करणारे कर्मठ वेदांत “करम करावें क॑ 
कर्माचे फल स्वर्गसुखादि भोग व ऐश्वये यांत परिणत होतें" असें 
म्हणतांत. भगवंतांनी यांस इतर्केच उत्तर दिळें आहे की असल्या 
कर्माने कर्मनाश अथवा संसारनाश कर्षीही व्हावयाचा नाहीं; अंतः- 
करणास स्थिरता आगि समाधान प्राप्त व्हावयाची नाहींत; आगि 
चित्तशुद्धि झाल्यानंतर ज्ञानमार्गानें नित्य, निरंजन, निर्षिकार' अशा 
अ्रम्हसुखाचा आस्वाद घेण्याला व शेत्रटी तद्रूप होण्याला . तुम्हांस 
संधीच सांपडावयाची नाहीं! माटिनो नामक प्रसिद्ध नीतिमीमांसक म्हणतांतः 
* छ्या 55 घाट ल्यापाट क्यात. हळ्ालट 0 १] तात, दावर धाछ 
अ्रण्वेशा ७ 8९७ धाटणाट भंगाटू ्णाकेषंगा ग पया 
शां ७० ( अहेकार, मीपणा, हा सवे पापाचा उगम आणि 
आहे. आत्मत्याग केल्याशिवाय ईश्वराशी एकरूप होणें शक्‍यच. 

. नाही). ही पूर्वतत्वज्ञ सिस्त भक्तांची वाक्यें आहेत. त्यांचा एक अथे प्रस्तुत 
प्रकरणास उपयोगी असा माटिंनो साहेबांनी केला आहे. ते म्हण* 
तातः * छळ शया, लार्ला 1 50०5 १७, जिला चाह 
काला ० १०७॥/१७० घ्यातशाठु” ते प्राथ, -धाठ १० 
र्ग धा हण पाइप ्याय७ते ७ 1९४श'ाटट ि' ७ ४0०१ 018६ 
15 106 ०पा5. ' ( जेव्हां जेव्हां इच्छा, कामना, मागरष्ट होते, तेव्हां 

* तेव्हां ती अहकाराच्या कलास व इच्छेस अशय वश असते. हा 
कल व ही इच्छा हे अहंकाराचे वाहक आहेत. जें व्यक्तीचे सुख 
नव्हे, अथवा जे परमात्म्याचे सुख आहे, त्या सुखाविषयी अनादर ६ 
उत्पन्न होऊन. हे अहंकाराचे घोडे उच्छूंबंड्र झाले म्हणने, (ल 
वासनांचा रथ कसा मागेन्रष्ट होईल हें सांगावयास नकोच!) 
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निश्वयात्मिका बुद्धि यांत बुद्धि्रद्धा असा अर्थ चंतरजीं नामक 
विद्वान मरेयकारानें केढा आहे. ईश्वर एकच आहे, आद्वितीय आहे, 
त्याळा सजातीय अगर विजातीय असा दुसरा कोणीच नाहीं असा 
जो दृढ निश्चय त्याचें नांव निश्चयात्मिका वाढे. या संबंधानें व ४२) 
४५, ४६ “छोकातंबंधानें बायबलमधील रोमन्स हा भाग वाचावा 
अंशी यांची शिफारस आहे. * ईश्वराचे पूणे ज्ञान व्हावे हणून 
जीवास अमर केठें आहे ' असे खाइस्ट म्हणतो [ पहा जानर्चे शुभ- 
वतेभान अ० १७ ] व पृणीवस्था प्राप्त होते तेव्हां,-इश्वराशीं प्रत्यक्ष 
परिचय होतो तेव्हां-अपूण सृष्टीवरोळ प्रेम नष्ट होते. [ पहा कोरिं- 
थिअन्स अ० १० ] मनुष्यांस सासत्तिक गुणांची प्राप्ति झाली नाही, 
कारण निश्चयात्मकबुद्धि अगर विश्वास न ठेविता केवळ काय- 
द्याच्या शब्दाथीलाच ते मोहित झाले” [ पहा रोमन्स अ० ९ ]. 
* आयबळच्या नियमाप्रमाणे कर्म केळे म्हणजे पुरुषार्थ साध्य होतो- 
जीव पवित्र होतो, असं नाहीं; नियमांनी फक्त पापाचे ज्ञान होतें. 
नियमांनी तामस गुणांस प्रकटता येते. विश्वास, निश्चयात्मकबुद्धि, 
उत्पन्न झाळी ह्मणजे नियमांस अंधत्व येतें ह्मणजे आपण निश्चया- 
त्मक विश्वासबुद्धीनें वागावें, नियमांच्या शब्दाथीकडे लक्ष्य देऊं नये. 
जे आपण परमात्मभजनीं लागलों व विषयभजन सोडून देतें झाळों 
त्यांच्यामध्ये ईश्वराचा पूणे सात्विकगुण अवतीण होईल. [ पहा 
रोमन्स अ. ३,४,७ व ८]. 

तव च-- 

आणि तुझा तर-- 


कर्मण्येवाधिकारस्ते 
मा फलेषू कदाचन ॥ 
- मा कर्मफटहेतुभूर्मा ते 
सडूगो5स्त्वकर्मणि ॥ ४७ ॥ 


ते ( तुप्ता ) कमीणि एव (कर्म करण्याचा मात्र) आधिकार 
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(अधिकार आहे ); कदाचन (केव्हांही) फलेष (फळ मिळण्याच्या 
कामीं ) मा (अधिकार आहे असें समनूं-नको ). कर्मफलहेतुः 
(कर्माचे फळ मिळावे 'असा हेतु ज्याचा आहे असा ) मा भू 
(होऊं नको ) तु (पण-तरी-) ते (तुझी) अकमेणि (कर्म न करण्या- 
मध्यें ) सहुः ( संगति, इच्छा भक्ति ) मा5स्तु (-अस॑ देऊं-नको ). 
सारांश भगवान सांगतातः-तुझा अधिकार, केवळ, विहितकर्म करणें 
इतकाच आहे. आपल्यास फल मिळेल कीं नाहीं, मिळालें तर काय 
मिळेल, वगेरे विचार अगर आशा करण्याचें तुझे कामच नाहीं; झ्षणून 
फलाच्या आशेने केव्हांही कमे करण्यास प्रवृत्त होऊं नको. * फळच 
मिळावयाचें नाहीं. मग कम कशाला करूं?' असेंही विचारू नको, 
बिहित कर्म न करणें हे तुर्झे कर्तव्य नाहीं, व कर्मसंन्यास करण्याळा 
तुळा अधिकारही नाहीं.- 
कर्मणीति । कमेण्येवाधिकारो न ज्ञाननिष्ठायां ते 
तव । तत्र च कमे कुर्वतो मा फलेष्वधिकारो5स्तु कमफले 
तृष्णा मा भूत्कदाचन कस्यांचिदप्यवस्थायामित्यथः। यदा 
कर्मफळे तृष्णा ते स्यात्तदा कर्मफलप्रासेहेतुः स्याः, एवं 
मा कर्मफल्हेतुर्भूः । यदा हि कर्मफलतृष्णाप्रयुक्तः कमेणि 
भवर्तते तदा कमेफलस्येव जन्मनो हेतुरभवेत्‌ । यदि फळं 
नेष्यते किं कमंणा दुःखरूपेणोति मा ते तव सडगो5स्त्वक- 
मेण्यकरणे भौतिमी भूत्‌ ॥ ४७॥ 
पूर्व -- भगवंता ! बर्हज्ञान्याला जर सवे प्रकारचा संपूर्ण आनंद 
प्राप्त होतो तर क्म करून वित्तशुद्धि करावयाची, मग ज्ञानसंपादन 
करावयाचें, ही यातायात मला कां सांगतां! मी 
अवलंबन करितो. री 
: सिद्धां-ळेः! अजुना ! ब्रम्हज्ञान मिळविण्याळा तूं अद्यापि 
आरी झाला पी धं शशी “हा ह श्ड्नं नाहे” 
अज्ञान पुझ्यामर्ध्ये कायम आहे; म्हणून “ 
करण्याचीच आहे. कमैमार्गच तुला योग्य आहे. ह 
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पूै०-बरें तर मला कमेफलाचा उपभोग तरी असूं दे; ब्रम्ह- 
सुखही नाही आणि कर्गमुखही नाहीं, असा मी सुखशून्यच 
राहणार, नाहीं कां! क 

सिद्धां ---काय वेडा आहेस : कर्माच्या फलाची आशा ठेवून 
तै कर्म करणार म्हणने निष्काम कमीनें जी वित्तशुद्धि व्हावयाची 
तिछ्ठा तूं मुकणार नाहींस काय! चित्तशुद्धीनंतर महावाक्यांच्या श्रव- 
णानें व निदिध्यासाने ज्ञान व अहम यांचा साक्षात्कार होऊन जो पर- 
मावधीचा आनंद व्हावयाचा त्यास तू मुकणार वाटतें :-असें करगें 
म्हणजे आंब्याचें फळ येण्याची व पिकण्याची वाट न बघतां झाडांस 
मोहोर पाहिल्याबरोबर तो तोडन खाण्यासारख होय !-पार्थी ! असे 
करूं नको. तुळा कोणतीही अवस्था प्राप्त झाळी तथापि कर्मफ- 
छाची आशा केव्हांहो धारण करूं नको.-व वेदशास्त्रनिषिद्ध 
करम करूं नको.-कारण सकाम कमे करावें आणि फळ मिळवावे, 
असे तुळा वाटूं लागलें कीं त्या कर्मेफलाचा उपभोग घेण्या- 
साठी संसाराचें व जन्ममरणांचे चक्र तुझ्यापाठीमागे ढागठेंच 
असे समज म्हणजे जन्मरणाला तुझा तूंच कारण झालास असे 
समज!-ही आपल्या हातानें आपल्या पायावर कशाला धोंड पाडून 
घेतोस? कम करणारा मीच आहे असा अभिमान धरिला. त्याचें फल्ही 
माच मिळणार अशी आशा धरिली. म्हणजे जन्म प्राप्त होते, 
जन्म झाल्यावर कर्म होतें, कमीने जन्म मिळतें! हें रहाटगाडगे 
छोम आहे तोंपर्यंत अखंड चालवायचेंच झणून म्हणतो-जाबा ! बंध 
उत्पन्न करणाऱ्या कमेफलाची आशा ठेवून कर्म करूं नको. 

पूर्वे७--फलाची आशा ठेवावयाची जर नाहीं तर मग कर्म तरी 
कशाला करूं£ ती कमोची दु:खदायक यातायात तरी कशाला हवी £ 

सिद्धां--अशासाठीं की तुझ्या चित्तांतील अहंकारवुद्धि 
नष्ट व्हावी. परमेश्वराला सर्वे क्रिया व सर्व क्रियाफळें अर्पण 
केलीं म्हणजे चित्तशुद्धि होते. तूं कर्मच करावयाचें नाहीं असें आळ- 
साने. अगर अविश्वासी झालेल्या बुद्धीने म्हणू नयेस. आळसाने 
कर्मच केळें नाहींस तर ज्याच्या साहाय्याने चित्तशुदि, ज्ञान, 
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साक्षात्कार वगरे होऊन तुठा मोक्ष मिळणार त्या. देहाचे संरक्षण 
व्हावयाचें नाहीं. कर्मत्याग करण्याइतके सामथ्येही तुळा अद्यापि प्राप्त 
झाठें नाहीं म्हणून तुला श्रद्धेने करम केळेंच पाहिजे. मार पुढचा जन्म 
टाळण्यासाठी निष्कामबुद्धीनं ते केळे पाहिजे. एतावता तुत युद्ध 
केळेंच पाहिजे. 

मधुसूदनीकार, प्रपाकार, श्रीधर, शंकरानंद द्विवेदी वगै- 
रचा अथर वरीलप्रमाणेच आहे. * कमे ' म्हणजे युद्ध च नव्हे, तर सामा- 
न्यतः सवे कर्म असं मधुसूदनीकार म्हणतात तें नीटच आहे. 
ज्ञूनाढा अधिकार नाहीं अशा मुमुकूनें स्वधर्मीनुष्ठान केलें नाहीं तर 
त्याहा तें अकरण प्रतिबंधक होतें, सारांश ज्ञान होईपर्यंत कर्मेत्यांग 
इष्ट नाहीं असे शंकरानंद म्हणतात, वछुभ म्हणतात:-- 

“ तावत्कमीणि कुर्वीत न निविद्येत यावता ? 

( जोपर्यंत वैराग्य उत्पन्न झालें नाहीं तोंवर कमे केलेंच पाहिजे. ) 
आशेच्या तृत्तीसाठी मात्र कमे नको असें भरपाकार सुचवितात. 

मध्वाचार्य म्हणतातः--' येथें वासनेचा निषेध केला आहें 
वासनारहित कर्म केळें म्हणजे परमेश्वर प्रस्न होतो. यावरून 
आत्मा व परमात्मा यांत ऐकात्म्य होगे शक्‍य नाहीं.! सत्यानंद 
हें सांगून आणखी विशेषतः म्हणतात कीं कर्म फलद्रूप होण्याचे 
इे्रराधीन आहे आगि कर्म करणें मानवाचें कतेव्य आहे. आग्छः 
भाषेतील 3181 1100503 १1 (३०१ ताड ०5७ ही म्हण आणि 
* मनसा चिन्तितं कार्य देवमन्यत्र नीयते ' (:) वगरे ही समा- 
नाथैकच आहेत. हे स्वामी * जिवंत राहूं इच्छिणाऱ्या मनुध्यानें क्म 

केढेंच पाहिजे ' हा इश्यावास्यांतील दुतरा मंत्र समर्थनार्थ देतात. 
कम करण्याचा अधिकार आहे तरी * भी अकर्ता आहें असे मान? 
हे रामानुजांचें सांगणें आहे. 26 

चतरजी नामक विख्यात बंगाली ज्यां आयबळ 
ख्रिस्ती पक्‍्त्रप्स्तकांतीद़ उतारे दिळे आहेत. * जेव्हा. 
करशील तेव्हां डाव्या हाताळा सुढां कळूं नये, 
सत्कर्म कर.! ण काय कर्म करशील तें ई* 






२०४ श्रीमद्धगवद्वीता. 


कर  आाळशी राहूं नको ! ' ईश्वराची उपासना कर ! ' इब्वरावर 
पूण निष्ठा असल्यामुळें जो ईश्वरी तत्त्वांचा प्रसार करितो, तो संसा- 
रांत पडत नाही.! 

ज्ञानेश्वरः--आम्ही समस्तही विचारिलें | तंव ऐसेंचि हें मना 
आलें । जें न सांडिजे तुवां आपुढें । विहित कर्म । ........ हे सत्क्रियाचि 
आचरावी । हेतुविण ॥ 

पंडितांचे एक दोन दृष्टांत समपक आहेत:--समुद्र वुडवी खरा | 
तथापि जाती द्वीपांतरा । धनें मेळवून येती घरा । दृढ नोका आश्रयें ॥ 
कमे करितां जन्ममरण | तथापि निप्कामपण | भवसमृद्री तारू जाण | 
पाववी ब्रह्मात्मतेसी || राजसेवेविण | लभ्थ नव्हे थोरपण | तेथें जे 
घातुक गुण | तास्कयीदि ( चोरटेपणा वगरे ) टाकावे ॥ हे गोष्टी 
आइकता । भिऊन आपल्या घाता | राजसेवाच टाकितां । पद प्राप्ति 
( मोठेपणा ) न घडे ! ..कर्म' नुलोकः ( कमे केळें असतां 
मनुष्य पितृळोकास जातो ) या श्रुतीचे विवेचन असें करितातः-कर्म 
(सकाम अगर निप्काम ) न आर्पितां इंश्वरी । तें अवश्य आपला 
गुण करी । जन्म मरण हें तरी | अढळाचे कीं ॥ ह्याचें स्पष्टीकरण 
पुढीळ “छोकांत आहे ॥ ४७ ॥ 

यादि कमेफलपयुक्तेन न कर्तव्यं कर्म कथं तार्हे 
कर्तंव्यमित्युच्यते-- 
७--कमे फळाच्या आशेनें जर कमे करणें अनिष्ट आहे, तर 

हें केशात्मक कर्म करायचें तरी कसें! 


भग०--पांगता एक. 
योगस्थः कुरु कर्माणि 
सह त्यक्‍त्वा धनंजय ॥ 
सिद्धथसिब्योः समो भरृत्वा 
. समत्वं योगं उच्यते ॥ ४८ ॥. 
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धनंजय ( संपत्ति, स्वर्गादिसुख, यांस जिंकणारा, हीं तुच्छ 
म्हणून टाकून देण्याची योग्यता आहे ज्या अशा अजुना! ) स 
त्यक्त्बा ( मी कती आहे व मढाच फल मिळेळ असा अभिमान 
अगर लोभ टाकून देऊन )-आगि-सिद्धयसिद्ध॒योः समः भूत्वा 
( आपलें कर्म फलट्रूप अगर निप्फळ झालें तरी मनाची समता 
कायम ठेवून )-व- योगस्थः ( इंधराच्या ठिकाणं पूर्ण निष्ठा ठेवून 
समतेने व निर्लेभपणानें वागणारा-असा होऊन ) कमोणि ( सर्व विहित 
कर्म ) कुरु ( कर ) -सारांशा कमे करावयाचें तें परमेश्वरास वासना- 
शुन्यत्वानें अपण करावयाचें, * मी कतो असा अभिमान ठेवावयाचा 
नाही, हाभ, हानी झाली तरी चित्ताच्या समतेचा भंग होऊं द्यावयाचा 
नाहीं [ अ० २ 'छोक ३८ पहा ] अशी तुझी वात्ति असूं दे.-समत्व॑ 
( स॒मत्व-ठेवणें यालाच- ) योगः उच्यते ( योग असं म्हणतात. ). 

योगस्थ इति । योगस्थः सन्कुरु कर्माणि केवलमी- 

श्वरार्थ, तत्रापीश्वरो मे तुष्यात्वाति सड्गं त्यक्त्वा, 

धनंजय । फलतृप्णागन्येन क्रियमाणे कमीणि सत्तवशु- 

डिजा ज्ञानमाप्तिलक्षणा सिद्धिस्तद्रिपर्ययजा5सिडिस्त- 

योः सिद्धथसिद्धयोरापे समस्तुल्यो भूत्वा कुरु कर्माणि। 

को5सो योगो यत्रस्थः कुवित्युक्तमिदमेव तांत्सडच- 

सिद्धथोः समत्बं योग उच्यते ॥ ४८ ॥ 

सि०--हे धनंजया ! संपत्तीस व स्वर्गादिसुखांस तुच्छ मान- 
णाऱ्या अज्ञेना ! योगामध्यें राहून कर्मे कर. 

पू०--महाराज ! योग म्हणजे काय ? 

सि०--योग म्हणजे कर्मफळ प्राप्त होवो अगर न होवो, चित्ताचें 
समाधान व समता सोडून न देतां केवळ परमेश्वरास अपेण करण्याच्या 
बुद्धीनें कर्मे करणें यास योग म्हणतात. ईश्वुर माझ्यावर प्रसन्न 
असा सुद्धां लोभ व “मी करणारा ' असा अभिमान येथें असतां उप- 
योगी नाहीं. असो; तेव्हां फळाशाविरहित कर्म केळें असतां ज्ञानाच्या 
उत्पत्तीस उपयोगी पडणारी चित्तशुद्धि प्राप्त होते हे खरें. पण हे. 
"फ़ मिळाळें किंबा-कांहीं कारणाने-मिळाळें नाहीं, तरी मनाची समता. 








रा हपेलेदांनीं 
सर्व हई) पाहिजे. असेच 
समतेचा भंग कालत्रयी होऊं न देणे याळाच योग म्हणतात. 
शा * करम करणे ! हेंच आपलें कर्तव्य आहे-दृष्ट अगर 
-फळ मिळण्याची आशा न करणें व तित्ताचे समत्व ठेवणे हीही 
| कर्तव्ये आहेत असें समजून कमे कर. 
टौकाकारांचा वरीलप्रमाणेच अर्थ आहे. ' योग म्हणजे 
रन किंवा अमृतस्वरूपी मग्रता ' असें पतंजळीकृत 
द्विवेदी देतात. ' सिद्धि ' म्हणजे आत्मस्वरूपाची प्राति असें 
४) समजतात. *“ योगस्थ 'स्भगवंताकडे ज्यांचे चित्त सवेस्व 
तो मनुष्य, असें वल्लभ म्हणंतात. शंकरानंद ' सम ' याचा 
बह्म आणि * सिद्धि ' याचा चित्तप्रसक्ति असा अथे करितात. 
.. रामानुज.-- सगं ' ऱ्राज्य बेधु वगेरे विपर्यांचें ममत्व. ' योग "२८ 
वित्ताचें समाधान. मध्य, सत्यानंद वगेरे * योगस्थ ' ऱज्ञान प्राप्त- 
> साधन जें कम तें करण्यास अधिकारी व फलाबरिषयीं अन- 

. विकारी-सारांश इेश्वराच्या प्रसन्नतेसाठी कर्म करणारा. 
'चतरजीः-योगसईश्वराची अनन्यभक्ति, इश्वर प्रसनन होईळे 

इच्छा, * कतेव्य केल्यावर अतें म्हणावें कीं आम्ही निष्काम 

त व आम्ही कर्तेव्य म्हणून कर्तव्य केलें. ' ल्यूक. 
कर्म ईश्वरास समपिळें असतां तें बंध देणारे होत नाहीं 
हा दृष्टांत:--बचनाग विष मारी ! तो देतां वैद्याचे करी । 
करी । ज्या रसें आरोग्य देहासी ॥ ईध्रापेत कर्म 
याचा विस्तार तिसऱ्या व नवव्या अध्यायांत. 





















सि०-सकाम कर्मीपेक्षां निष्काम कर्म फार श्रेष्ट आहे. 
सांगतों कसें ते-- र भे 
दूरेण ह्यवरं कर्म वुद्धियोगादवनंजय ॥ 
बुद्धो शरणमन्विच्छ कृपणा: फलहेतव: ॥४९॥ 
धनंजय ( अर्जुना !) बुद्धियोगात्‌ ( बुद्धियोगापेक्षां, ईश्वरास 
अपेण केढेल्या निष्काम कमीपेक्षा) कमे ( सकाम कर्म ) दुरेण 
हिअवरं ( आतिशय अधम-आहे- )-हझणून-बुद्धो ( बुद्धियोगाळा ) 
शुरणं अन्बिच्छ ( आपला आश्रय आहे अस मान-शरण जा- . 
फलहेतवः ( केठेल्या कर्माचे फळ मिळावे असा ज्यांचा हेतु असतो 
असे ढोक ) कृपणाः ( नीच, अज्ञानी, पामर आहेत.) सारांश 
बुद्धीनें मात्र कळणाऱ्या निष्काम आणि इंश्वरापित कर्मापेक्षा आशेला 
तृप्त करून जन्ममरण देणारी सकाम कर्मे अत्यंत नीच असतात. 
हणून तूं बुद्धियोगाचा आश्रय कर. आशा ठेवून कार्मे करणारे लोक 
फारच अज्ञानी असतात. 
दूरेणेति । दूरेणातिविभकर्षेण द्यवरं निकृष्ट कम 
« फलाधिना क्रियमाणं, बुद्धियोगात्समत्वबुद्धियुक्तात्कमेणो 
जन्ममरणादिहेतुत्वाद्वनंजय । यत एवं योगविषयायां 
बुद्ध तत्परिपाकजायां वा सांख्यवुद्धो शरणमाश्रंयम- 
भयप्नाप्रिकारणमन्विच्छ प्रार्थयस्व, परमार्थज्ञानशरणो 
भबेत्यर्थः। यतो5वरे कमे कुवोणाः कृपणा हीनाः फळहेतवः 
फलतृष्णाभयुक्ताः सन्तः “यो वा एतदक्षरं गाग्योविदि- 
त्वा$स्माळलोकात्माते स कृपणः ! इति श्रतेः ॥ ४९॥ 
अज्ञुना ! समत्वबुद्धि ठेवून निष्कामत्वानें कमे करणाऱ्या व 
थोगें आत्मज्ञानाचा मागे जवळ करणाऱ्या झूलच्या निर्लोभ कम 
करणाऱ्या 
४ हि 


ह: 





कामी ह्मणजे फळाची आशा ठेवून 


पेक्षां 


कुबट... औमद्गवहीता. 
अभिमानी कर्त्यांच्या मागें जन्ममरणाचें चक्र हातें. आगि मुक्तीहा 


अवश्य अशा निष्काम कयोपेलां, जन्ममरणारचे चक्र अत्यंत ताप" 
दायक आहे.-अते आहे हाणून तित्तवृत्ति शांत ठेवणारी व सवे केश 
चुकविणारी-जी योगवुद्धे किवा तिच्या पूर्णत्वाने होणारी जी सांख्य- 
बुद्धि तित्ञा शरण जा. ममुक्षस अभय देणारी हीच बुद्धि आहे. 
सारांश परमार्थज्ञानाकढे तुझ्या कमीची व शेवटी चित्ताची वृत्ति 
असूं दे.-परमाथे ज्ञानाा तूं शरण जा. कारण फलाच्या तृष्णेने 
कम करण्यास प्रवृत्त झाठेडे लोक कृपण, दीन, पामर, अज्ञानी, 
असतात. ह्मणून त्यांच्या मागीने जाऊं नको. ब्रृहदारण्यक श्रृतिही 
असेच सांगतेः “हे गार्गे! जो या अक्षरास ( नित्य आणि निश्चित 
अशा संद्स्तूस ) न जाणतां या लोकांतून निघून जातो. त्याढाच 
मूखे म्हणावें.'-उघडच आहे मनुप्येदेह प्रात झाला असूनही जो 
मोक्ष मिळण्याची, स्वस्वरूगास जाणण्याची खटपट करित नाहीं, तो 


होय.-- 

मधुसूदनीकार म्हणतात कीं मिळविठेठें धन दानधर्मामध्यें खच 
न करणारा कू मूर्खच होय. कारण मृत्युसमयीं आपल्यापासून नष्ट 
होणाऱ्या धनाचाही तो आपल्या हातान व्यय कारित नाहीं! शेक- 
रानंद-कर्म सांग झाळें तर जन्ममरणाचें दुःख देतें आगि कोठें व्यंग 
पडलें तर नरकास नेते. एतावता सकाम कमे तापदायकच होय. 

* दूरमेते बिपरीते विषूची याइविद्या या च विद्या इति! 
(अविद्या आणि विद्या या एकमेकांपासून फार दूर आहेत, एकमेकांशी 
अत्यंत विरुद्ध आहेत आणि अत्यंत भिन्न आहेत.) अशी कठ श्रति आहे. 
ही गअविकवति सूढाः। जरा सुत्यु ते पुनरेबापियन्वि । 
न प्रबेदयन्ति रागात्तेनातुराः क्षीणलोकाळ्यवन्ते ' ॥ 

स्वर्गसुख हेंच अत्यंत कल्याण होय असें जे मानितात, ८९: 
छोक म्हातारपण आणि 'मृत्यु यांप्रत जातात. लोमाच्या 
कमैठ ठोकांस हे ब्रम्हत्व न समजल्यामुळे हे येथेशून्य लोक जन्मं- 
चक्तांत सांपडतात. ( मुंडकापनिपदू. )-' घीराचे लोक, 
'छोक, अ्मतत्व जाणतात म्हणून येथील अत्यंत स्थिर गोष्टी- 


न 







बुद्धीछा म र; 

मध्ब, सत्यानंद, बिद्याधिराज व राघवेंद्रयतिः-' 
बाकीचे सवे उपाय सोडून माझी उपासना कर' असा या 
द्वैतपर तात्पर्यीथे आहे, असे सांगतात. ज्याचे गुण आणि इच्छा 
गुण, व इच्छेहून अत्यंत निराळ्या असा जो परमेश्वर तो व 
एकच आहों असें जे अंद्वेती मानतात तेच कृपण होत. हे अत्तळे 
अत्यंत घनांधकारांत जाऊन पडत असतील यांत संशय 
अद्वतवादी हे परमेश्वर व आपण इश्यसृष्टींत एक नाहीत असेच 
तांत; मंग त्यांच्या विरुद्ध एवढा कडाका कां मात्र शेवटी 
ब्रह्म एकच आहे; तेथें जीव शिव असा भेदाभेद नाहीं; व तेथे 
अंगर इच्छा यांचें वास्तव्य नाहीं हें त्यांचे म्हणणे सयुक्तिक आ 

रामानुजः--मुख्य फलांचा त्याग करणें व जयापजयाच्या 


उत्पन्न होणारी अवांतर फळें, यांच्या संबंधाने समत्वबुड्ि > 
कर्म करणें हें इतर कमीहून श्रेष्ठ आहे. 
चतरजीः--' ज्यांना इश्वरीज्ञान झालें नाही, ते पापांतच 
जान. इंश्ावास्यांत अज्ञानी लोकांचे हाळ उत्तम रीतीनें 
, केळे आहेत. * संसारांत मझ असणार्‍या पापाप्रियानो ! 1 
असो. ! माथ्यु. * इंश्वराचें पूर्ण ज्ञान झाळेल्या मनुष्याने 
कर्मे केळीं नाहींत, तरी हरकत नाही. ' रोमन्स अ० ३. 
















तस्माद्योगाय युज्यस्व 
योगः कर्मसु कौशलम्‌ ॥५०॥ 


_ इहृह(ह्या छोकामध्येच ) उभे ( दोन्ही ) सुकृतदुष्कृते ( पुण्यें व 
यापे ) बुद्धियुक्तः ( समत्वाची बुद्धि प्रात झालेला साधक ) जहाति 
(सोडून देतो ) तस्मात्‌ ( म्हणून ) योगाय ( समत्व चित्तवृत्तीठा-) 
युज्यस्तर ( मिळवून वे ) करमखु (कमोमध्ये ) कौशलं (कुशलता असणें) 
योगः (-हाच-योग-होय ).--सारांश, समत्वाची शांतवृत्ति ज्याला 
प्राप्त झ्षाळी अता बुद्धियोगी पापपुण्यांचा या लोकींच त्याग' कार्रतो 
-आणि म्हणून जन्ममरणाच्या कचाट्यातून सुटतो.--- यासाठी तूं 
या योगबुद्धीा साध्य करून घे. कमे करूनही कमीचा परिपाक 
. जन्ममरण, ज्याच्या योगानें चुकते तोच योग म्हणावा. 
_ कमीमध्ये कौशल्य तें हें होय. 
बुद्धाति । बुद्धियुक्तः समत्वविषयया वुद्धया युक्तो 
क्तो जहाति परित्यजतीहास्मिंठ्ोक उभे सुकृतदु- 
पुण्यपापे सत्त्वशुद्धिज्ञानप्रातिद्रारेण यतस्तस्मात्सम- 
डियोगाय युज्यश्व घटस्व । योगो हि करमसु कोशलं, 
कमेसु वतेमानस्य या सिद्ध चासिद्ध योः सम- 
पितचेतस्तया तत्कोशलं कुशलभावः। तद. 
भावान्यापे कर्माणि ् 





पुण्यानेही जन्ममरणाचा फेरा पाठीमागे ,छागतो म्हणून योगी 
पुण्याचाही त्याग कारेतात;-ही गोष्ट डैतवाद्यांस कळत नाहीं. 
पूर्व --भगवन्‌! जरा थांबा, समत्वबुद्धि झाढी, 
थांबळे, म्हणजे लागलीच पापपुण्ये नाहींशी होतात हें म्हणणें मळा 
समजत नाहीं. परमार्थज्ञान ज्याला झालें त्याचे. पापपुण्य संपले 
ठीक जुळते; पण--- 

सिद्धां>---समजलों तूं काय म्हणणार तें. अरे! समत्वबुद्धीनं व. 
ताटस्थ्यवृत्तीने मनुष्य पर तक लागला म्हणजे त्याचें चित्त शुद्ध > र 
भिमेळ होतं. निमेळ चित्त झाल्यावर ईश्वराच्या अगर गुरूच्या कृपेनं. 
ज्ञानप्रात्रि होते; आणि ती झाल्याबरोबर पापपुर्ण्ये अस्तंगत होतात. 
आतां समजला को "हीं क्रम? बरें; आतां असें आहे म्हणजे सम- 
त्वबुद्धीनें स्वकम केलें म्हणजे जन्ममरण चुकते म्हणून तूं यापुढे 
समत्ववुद्धि प्राप्त होईल असें कर. हा बुद्धियोग तुला साध्य | 
करून घेतला पाहिजे. पव 

पूर्व०--श्रीकृष्णा ! स्वघरमीनें आचरण केल्यावर पुनः योगबुद्धीचा 
आश्रय करून घे म्हणून आपण सांगतां तें कशाला £ ह. 

सिद्धां*--फिरून आपलठेंच. अरे! स्वघमीनें सांगितळेली कर्म 
करीत असतांना आपल्यास इष्टप्रासि व अनिष्टप्राति होणार त्यांच्या 
संबंधानें आपल्या चित्ताची समता ढळूं द्यावयाची नाही हें व सर्व 
विहित कर्मे व कर्मफळें ईश्वरास समपैण करावयाची असतात 
याळाच योगाचें कौशल्य म्हणतात. ही कर्मकुशलता अगर योगबु 





























केलें? “मीं पुण्य केलें! ह्या दोन्ही अभिमानांमधून तरून जातो; 

ह्या दोन्ही वृत्ति न देतो. पुण्य अगर पाप, कर्मे किंवा अकरम 

( ही कोणींच त्यास त्रास देऊं शकत नाहींत. ) चित्तशुद्धीने ईश्वरी 

मातर झाल्यावर मुमुक्ष हा पापपुण्याची मुळींच परवा बाळगीत 

। नाहीं. स्वघर्माप्रमाणे आचरण न केल्यापळें आपलठे शत्रु दुर्योधनार्दि 

ठेविळे आहेस, हें कौशल्य नव्हे असेही मधुमदनींकार. 

&$ डा इश्वर प्रेरणा करील तर्मे वागणारा मनुष्य योगी हाय, 

असे वल्लभ म्हणतात. प्रायश्चित्ताने पापं जळतात, पण पुण्यें तशींच 

राहतात व वासनाही राहते; म्हणून या सर्वांचा नाश करण्यासाठीं 

 समत्वबद्धीच पाहिने असें झंकरानंद म्हणतात. मंदाधिकाऱ्यास 

मोल्षप्राति करून घेण्याला ह्या योगाशिवाय दुसरें साधनच नाहीं हा 
अभिप्राय आहे. 

-_*सुकृतं ' मनुष्यजन्म देणारं फळ-उपासना वगरे मोठें 

मनुष्य टाकीत नाहीं; कारण ह्या महाफळाचा नाशच होत 

पापाचा मात्र नाश होतो असें हे टीकाकार म्हणतात. यांचे 

व्य ह्या छोकापुरतें तरी वाचावे अशी सप्रेम विनंति 

._ कौशळे ' अत्यंतसामर्थ्यानें साध्य होणारी वस्तु असा. 

नांचा अर्थ आहे. पंडितांचे या *छोकावर मोठंच व्याख्यान 

न म , माया, नक्ष वगेरे गहन विषयांचा चांगळा 








फलं त्यक्‍्त्वा मनीषिण:॥ 
जन्मबन्धविनिर्मक्ता: अक 
पदं गच्छन्त्यनामयम्‌ ॥५१॥ 
हि ( कारण प्रसिद्धच आहे कीं) बुद्धियुक्ताः ( पापपुण्य 
दुःखसुखाचे वेळीं निर्विकार बुद्धि अगर समबुद्धि झाळेळे 
मभीषिणः ( ज्ञानवंत होत्साते ) कमजं फलं ( ना | 
स्वर्गसुख, नरकयातना वगेरे सर्व फल) त्यक्‍त्वा ( गाकून देऊन, 
परमेश्वरास अपेण करून ) जन्मबन्थाविनिरमुक्ताः ( जन्ममरणाचें चक 
जो संसार त्यापासून-जिवंत असतांच-मुक्त-होतात आणि-) अनार 
मय पदं ( नेथें कोणाही प्रकारचा उपद्रव नाहीं अशा पदाला, 
नित्य, बद्ध, शुद्ध, मुक्त अशा परत्रह्मपदाला ) गच्छन्ति ( जातात. ५. 
सारांश, कर्मफलाचा त्याग केल्यानंतर अगर तें । 
केल्यानंतर चित्तशुद्धि झाठेल्या मनुष्यास ज्ञान होतें ०] 
मागचं जन्ममरणाचें लोढणें तुटते. अर्थातच हें सुटल्यानंतर तो 
मनुष्य जिवंत असतांनाही मोक्षाच्या नित्य आणि निरंतिशय सुखांचा 
अनुभव बेतो-नव्हे तो सुखस्वरूपच होतो !-- त 
कर्मजमिति । कर्मजं फलं त्यक्त्वेति व्यवाहितेन 










साक्षात्मुकृतदुष्कृतमहाणादिदेतुत्वश्रवणात<! 
प दागारे 7 या शब्दांचा फळाकडे संबंध आहे. असो, 
अवश्य उत्पन्न होणारें फल-म्हणजे इष्ट देह ( देव शरीर ), 
ष्ट देह ( पशुपक्ष्यांदिकांचें शरीर ) वगेरे फल, अथवा सुखदु:- 
चा अनुभव देणारे फळ-त्याचा थिःकार बुद्धिवंत डोक करितात; 
' आणि चित्तशुद्धे होईपर्यंत कर्मे करितात तो सर्व ईश्वरास समपैण 
( करण्याच्या बुद्धीनंच करितात. ज्यांस समत्ववुद्धि प्राप्त झाली, 
ज्यांचें चित्त वि ळें तेच वुद्धिमान्‌ लोक होत. असं विका- 
“ब्रह्म तूंच आहेस! वगेरे महावा- 
का श्रवण, मनन, निदिध्यासानें होते. हे ज्ञान झालें म्हणजे 
जन्मरूपी जी दुःखद शुंखळा ती पृणेत्वानें तुटून जाते; आणि हे' 
ज्ञानी पुरुष जिवेत असतांनाच जन्मबंधांतून पार सुटून जाऊन 
विष्णूचे पद जो मोक्ष, त्याप्रत जातात.-विद्वानांचा अनुभव असाच 
आहे.-हें मोक्षपद॒ असें आहे की येथे कोणत्याही प्रकारचा शारी- 
रिक मानसिक अगर इतर कसलाही रोग, उपद्रव, ( अगर अविद्या, 
आणि तिच्यापासून उत्पन्न होणारें कार्य यांचा उपद्रव ) होणें शक्‍य 
नाहीं. आचाये म्हणतात की ४९ व्या “छोकांत जी बुद्धि सांगितली 
आहे ती सांख्यबुद्धीच होय असाही अर्थ करावा. तेथपासून पुढे 
_ जेथें बुद्धि शब्द आला आहे तेथे बुद्धीचा अर्थ परमार्यदर्शन देणारी 
२६ व्या “छोकांतीऴ दृष्टांतांत-महासरोवराच्या स्थानीं असणारी व 
उत्पन्न झाळेल्या चित्तशुद्धीची कन्या ज्ञानबुद्धि. 
करावा. कारण ह्या ठिकाणीं प्रत्यक्ष सवे कमीचा त्यागच 
सारांश, बुद्धि शब्दाचा अर्थ समत्ववुद्धि असा केढा 
त्या शब्दाचा अथे * बक्ञज्ञान ' असा बेतला तरी 



































--_कर्मकलवासनेची त्यागवुद्धि र 

वर भगवंताचें ज्ञान करून घेणें हा योग होय. यानें परर 
साक्षात्कार होऊन मोक्ष मिळतो. | 

ज्ञानेश्वरांचा सरळ अथ पहाः:--ते कर्भी तरी वर्तती । परी कर्म- 
फळा नातळती (शिवत नाहीं) | आणि याताय़ाती ( जन्ममरणाच्या 
येरझारा ) होपती । अजुना! तयां ॥ मग निरामयभरित । पावती पद. 
अच्युत । ते बुद्धियोगयुक्त। धनुधैरा ॥ येथें यातायाती आणि 
हे शब्द किती समपैक आहेत हें तज्ज्ञांसच कळेल! छ्ड 
» पंडितांची एकच आंवी देतों, त्याजवरून त्यांचा आशय कळेल. 
नित्यकर्म करितांही । फळ होतें जं कांहीं । तें ्वरापणे, होत नाही. 
( इश्वरापैण केळें म्हणजे नित्यकमीचें फळ नष्टच होति. ) । ळृपा होते 
तयाची ॥ ........ बुद्धियुक्त होती केवळ । ते परम पदात पावती ॥. 
येथें त्याग सांगितला तो नित्यकमेफळाचाच होय, काम्यकर्माचा 
नाही; असा पंडितांचा आशय आहे. * अमुक एक फळ मिळणार 
असे ऐक्रिळें म्हणजे उत्पन्न होते ती कामना, व न ऐकलेले फळ 
मिळावे अशी इच्छा असते त्यास वासना म्हणावें. ! असा कामना 
ब वासना या शब्दांत पंडितांनी विशेष काढला आहे तो चिंतनीय 
आहे. वासना व कामना या दोघींचाही त्याग करावा असा 
यांचा उपदेश आहे ॥ ५१ ॥ 

योगानुष्ठानजनितसत्त्वशद्धिः कदा माप्यत इत्युचते- 

योगबुद्धीच्या साहाय्यानें उत्पन्न झाठेली चित्तुद्धि केव्हां 
होते, असं विचारशील तर सांगतो ऐक :--- 


यदा ते मोहकलिलं 







) गन्तासि ( तुठा प्रात्त झाळेळें असेल, तुला प्राप्त 
, तुझ्या बुद्धीवर जो अज्ञानाचा पडदा आला आहे तो दूर 
म्हणजे तुला ऐकलेल्या ज्ञानाचा अगर वेदमागीचा व ऐकावं. 
ज्ञानाचा अगर वेदमागीचा कंटाळा येईल; म्हणजे ऐकलेले 
हा कुवत असे कांहीं रहावयाचे नाहीं. आत्मज्ञान झाळे, 
ध्य ठरळें म्हणने ऐकण्यासारखें दुसरें काय राहणार £ 


वा । यदा यस्मिन्काळे ते तव मोहकलिलं मोहा- 
काळुष्यं येना55त्मानात्मावेवेकबोधं कलु- 
त्य विषयं प्रत्यन्तःकरणं प्रवतेते तत्तव बुद्धिव्येति 


 तरिष्याते व्यतिक्रमिष्यति शुद्धिभावमापत्स्यत इत्यर्थः 
तदा तस््मिन्काळे गन्तासि भाप्स्यसि निवेंदं वेराग्यं 
ओतव्यस्थ शुतस्य च, तदा श्रोतव्यं थुतं च निष्फळं . 
' अतिपद्यत इत्याभिम्नायः ॥ ५२ ॥ 
हा वेळीं तुझ्या बुद्धीला शाद्धभाव प्राप्त होईल, तुझी बुद्धि निर्वि- 
है, त्या वेळीं तुळा परमार्थज्ञान प्राप्त होईल. 
आहे, ! “हें मळा हवे! अशा प्रकारचें अहेतापूर्वक 
हीं असतात तीं एखाद्या गहन अरण्याप्रमाणें किवा. 
असतात. तेथें अत्यंत धन व निबिड अंधकार 









उदिल्यामुळें तुझी बुद्धि निविषय होईल, जेव्हां ती नसा सी 
सारखी स्वच्छ आणि निर्विकार होईल, तेव्हां, “| 
याचें असं दोन्ही शास्त्रभागांचे फळ सांगून गुंतविणाऱ्या 
अंथांचा तुला कंटाळा येईल; तुला वैराग्य प्राप्त होईल. कारण यांपा- 
सून मोक्षाचें ज्ञान मिळणें शक्‍य नाहीं असें तुळा समजेळ. सारांश 
मग तुळा कमे करण्याचें कारण राहणार नाहीं. 
मधसूद ०--' : कमेफळाचा. “* परीक्ष्य ळोकान्कर्म- 
चितान्निवेदमायाति'  कमोनें उत्पन्न , होणाऱ्या नँश्वरफळांची, 
अनेक भुवनांची विचारपूवैक परीक्षा केल्यानंतर त्याला वैराग्य प्राप्त 
होते.'--मंडकोपनिषत्‌--- १ 
शंकरानंद--* श्रोतव्यस्य श्रुतस्य च । > दृशय जगाचा. 
व्ैभ-- श्रुत ! स सांख्यशास्त्र ( हें ११ ज्या भसातच 
४८ व्या पर्यंत सांगितठें आहे ). ' श्रोतव्य ) > भक्तिमाग, 
विवेचन पुढें होणार आहे. 
भपाकार--' बुद्धीनें उत्पन्न केलेल्या सुखदुःखाने पुरुषास 
बंधन कां होतें : तो बुद्धीचा स्वामी आहे म्हणून तो बद्ध होतो. 
पुरुषार्थ ( मोक्ष ) प्राप्त होईपर्यंत बुद्धीच बंधास कारण असते. 
तिळा शुद्ध करून पुरुषार्थ संपादन करणें याचेच नांव मोक्ष होय * 
असे पतंजलींचें गणणें अवतीण करितात. 
मध्व आणि सत्यानंद--* निर्वेदे | > अत्यंत मोठा लाभ. निर्वेद 
म्ह वैराग्य नव्हे; कारण ज्ञानी पुरुष झाळा तरी त्याची भाक्ते सुटत नाहीं. 
नारद, शुकादिकांची भक्ति कायमच आहे. सारांश, “कर्मफढाचा 
त्याग करावयाचा तो परमेश्वराची मक्ति हा जो मोठा ठाम तो मिळ- 
: ण्यासाठींच होय. हे भक्तिमाहात्म्य अनेक वेळ ऐकिळें आहे व पुष्कर 
बेळ ऐकावयाचेंही आहे. 





शक्र अलम 


कांही जाणावें । कां मागीळ तें स्मरावे । हें अर्जुना! आघवे (सर्वे ) । 
पारुषेळ ( राहील, संपेल, नष्ट होईल) ॥ : 
पंडितांचा याच शब्दांवरीळ अर्थः-तेव्हां श्रुतफळांची कामना । 
अश्चृतंफळाची वासना । टोकोनि, वुदधि तुझी अलुना! । निवळ 
वैराग्य पावेळ ॥ केव्हां :........मोह निरसे । अठेकारीं हेम समरसें, 
९ एकरसानें ) । तैसा चराचरी गवसे । आत्मा जेव्हां ॥ ५२ ॥ 
मोहकळिलात्ययद्रारेण लब्थात्मविवेकप्रज्ञः' कदा 
कर्मयोगजं फलं परमार्थयोगमवाप्स्यामीति चेत्तकृण- 
अहेतापूवैक अज्ञानगहनाचा निरास होऊन आत्मविवेकाचे ज्ञान 
आप्त झाल्यानंतर कर्मयोगाचे फल जो परमार्थयोग, परमार्थज्ञान व 
विज्ञान, तो मला केव्हां मिळेल असें म्हणशील तर ऐक-- 
श्रुतिविप्तिपन्ना ते 
यदा स्थास्यति निश्वला ॥ 
समाधावचला वुद्धि- 


स्तदा योगमवाप्स्यासे ॥ ५३॥ 

शुतिविम्रतिपद्ना ( अनेक प्रकारचे वेदमंत्र, कर्मफळें सांगणारे 
वेदमंत्र रेकल्यामुळें गोंधळून गेठेडी ) ते बुद्धिः ( तुझी बुडि ) यदा 
( जेव्हां) निथ्रला स्थास्याते ( निश्व़ राहील, सद्स्तूा सोडून 
इकडे तिकडे हिंडणार ती, )-आणि-समाधी अचला ( 
अचल-राहील-) तदा ( तेव्हां ) योग अवाप्स्यासि (-तुळा-योगाची 
प्राति होइेळ. ): ज्या वेळीं तुझी बुद्धि कमेफाशेने बावरणार नाहीं, 
आत्मचितनामध्यें स्थिर राहील तेव्हां तुढा ज्ञानयोगाची प्राति 
ण शा सक वहा तुदा कोची होऊन मोक्ष 

-____ शुतिविमतिपन्ञेति। थुतिविमतिपन्ना5नेकसाध्यसाधन- 





अध्याय २ रा. ््ढ 

शुतिविमरतिपज्ना विश्षिप्ता सति ते तव बुद्धियेदा यास्मिन्काले 

स्थास्याते स्थिरीभूता भविष्याते, निश्चळा विश्षेपचलन- 

वार्जिता सती समाथो समाधीयते चित्तमस्मित्रिति समा- 

घिरात्मा तस्मिन्नात्मनीत्येतत्‌ । अचला तत्रापि विकल्प- 

वजितेत्येतत, बुद्धिरन्तःकरणम्‌ । तदा तस्मिन्काळे योगम- 

वाप्स्यासि विवेकमज्ञां समाथिं प्राप्यसि ॥ ५३ ॥ 

७--भगवंता ! आपण बुद्धीची शुद्धता, विवेक व वैराग्य- 

प्राप्ति हे सवे सांगितलें पण परमार्थबाद्धे केव्हां प्राप्त होईल तें अजून 
सांगितळें नाहीं. 

* सिद्धां--अरे ! वत्सा ! विवेकाने वगैरे युक्त झालेल्या बुद्धीछा 
आत्मस्वरूपामध्यें स्थिरता प्राप्त झाली म्हणजे परमाथेबुद्धीचे 
संपादन होतें. 

पूवै०-हे कसें £ 6 

सिद्धां*--सांगतों ऐक. ' स्वगे पाहिजे असेल तर अमुक 
करावें, * पुत्र पाहिजे असेल तर तमुक करावें; इत्यादि प्रकारें 
साध्य वस्तू अनेक आहेत व साधनेही अनेक आहेत व त्या उम- 
यतांचे संबंध अमुक प्रकारचे आहेत असें वेदस्मृतिवाकयांवरून ऐकल्या- 
मुळें जिळ नानाप्रकारचीं स्वरूपे प्राप्त होतात, अथवा जी निश्चयात्मक 
होत नाहीं, अशी बिचारी बुद्धि ( अंतःकरण ) प्रथमतः गोंधळून जाते. 
पण पुढें दुःखमय संसारानें भाजून निवाळेली बुद्धि-गुरूपदेशाने, श्रुति- 
स्मृतीतीळ वाक्यांनीं व चित्तशुद्धि . झाल्यामुळें-स्वभानावर येऊन 
जेव्हां अनेक गोण पुरुषार्थ सोडून देते व हिकडे तिकडे भ्रमण कर- 
ण्याचा त्याग करिते व एक ठिकाणीं स्थिर होते, जेव्हां चित्ताचा ल्य 
करणाऱ्या आत्म्यामध्येंच ती गतिशून्य व निश्चयात्मक होऊन स्वस्थ 
राहते, तसेंच सर्व प्रकारचे संशय सोडून देऊन जेव्हां त्या आत्म्या- 
मर्ध्ये-वारा न हागणाऱ्या दिव्याप्रमाण-स्थिर होते, तेव्हां मात्र खरी 
योगबुद्दि ( परमायबुद्धि, जीव परमात्म्याचे . ऐक्यविषयक ज्ञान ) 
साध्य होते-व मतुष्य इतक्य होतो. “...... 0.11. 
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___ अपाकार०- श्रृतिविप्रतिपत्ना ' याचा अर्थ फलश्रुतींचा अ-. 
नादर करणारी, फलश्रुतींथ टाकून देणारी, असा करतात. * समाधि -८ 
- परमेश्वररूपी योग > परमेश्वराचे सांनिध्य. 
मधु०--' निश्वळा ! > जागृति, स्वम वगेरेंमध्यें दिसणाऱ्या व- 
स्तूंनीं न हलविठेढी. (२) संकल्प विकल्प रहित. ' अचला १, 
प, मूडी, वायूचा झटका वगेरे येऊन आत्म्याशी संबेध तुटला 
आहे अशी न झालेली. 
शंकरा ०--' योगं ' > प्रज्ञेची स्थिरता. 
सत्यानेद--'निश्वला' > खोट्या शास्त्रास न बघणारी. 
५ अचडा' > कोणत्याही. त्रासाने संतप्त न होणारी. 
रामानुज-' अचला ' एकरूप. श्रृतिविप्रतिपन्ना '>्‌श्रुतींच्या श्रव- 
शाने इतर सवे सजातीय व विज्ञातीय सूक्ष्म पदाथाचा विवेक करणारी. 
या “छोकांचा अथे करितांना हे आचाय म्हणतात कौ, शास्त्राच्या 
योगानें आत्मज्ञान होऊन नेतर केळेला कमेयोग स्थितप्रज्ञा नांवाची 
ज्ञाननिष्ठा उत्पन्न करितो. आणि ही स्थितप्रज्ञा योग नांवाचे 
साध्य कररत. 
ज्ञानेश्वरांनी ' श्रातिविप्रतिपज्ञा ' याचा अर्थः--इंद्रियांचिया 
संगति । जिये पसर होतसे मती ( जी बुद्धि विस्तृत होते, नानास्व- 
रूपी होते. ) । 
पंडितांनी समाधि व योग यांत चमत्कारिक विशेष प्रकट केळा 
आहे तो चिंतनीय आहे. मग ते आत्मबोधी । एकाग्रता बुद्धि साधी । 
त्यास म्हणावें समाधी । अचळ समाधीत त्या होय ॥ आत्मसमाधीत 
। बुद्धि । पावे जेव्हां अचढत्व सिडि । तेव्हां पावसी योगसमृद्धि 
कमे नासती ज्या योगी ॥ 
मक्षबीज प्रतिलभ्झ्ाजुन उवाच लब्धसमाधिप्रजञस्य 








एप रारजहहा 
पुरुष कसा असतो हें जाण्याच्या इच्छेनें अर्जुनाने संधी साधून 


भगवंतास प्रश्न विचारला:--- 


अर्जुन उवाच-- 
स्थितप्रज्ञस्य का भाषा 
समाधिस्थस्य केशव ॥ 
स्थितधी: किं प्रभाषेत 
भं किमासीत त्रजेत किम्‌ ॥ ५४ ॥ 


अजुन म्हणाळा:--केशव ( हे सर्वेज्ञ केशवा ! ) समाधिस्थस्य 
स्थितमज्ञंस्य ( समाधीमध्ये परमात्म्याशी ल्य लागलेल्या स्थितप्र- 
ज्ञा) का भाषा ( काय म्हणावें £ त्याच्याशीं कसें बोळावें ? ) 
स्थितथीः ( स्थिरवुद्धीचा पुरुष ) किं प्रभाषेत ( कसें बोलतो £ ) 
किं आसीत ( तो असतो, बसतो, कसा ? ) किं ब्रजेत -व-( जातो 
कोठें £ ) सारांश समाधीमध्ये लय लावून ऐक्यत्वाप्रत पावळेल्या 
महापुरुषाचे छक्षण काय, तो बोलतो, बसतो, चालतो, व्यवहार 
करितो कसा : हे प्रश्न अर्जुनाने विचारलें आहेत. 
स्थितमज्ञस्येति । स्थिता प्रतिष्ठिता5हमस्मि परं ब्रह्मोति 
अज्ञा यस्य स स्थितमज्ञस्तस्य का भाषा किं भाषणं 
वचनं कथमसो परेभोष्यते समाधिस्थस्य समाधी स्थि- * 
तस्य केशव । स्थितधीः स्थितप्रज्ञ: ख्य वा किं मभा- 
घेत । किमासीत व्रजेत किम्‌ । आसनं व्रजनं वा. 
त्तस्य कथमित्यर्थः । स्थितप्रज्ञस्य लक्षणमनेन 'छोकेन 
पृच्छाति ॥५४॥ शू 1 
आपण सर्वांच्या अंतयीमीं असतां म्हणून विचारतोंः है 
केशवा एकचित्त होऊन ऐक्यत्वास पोह 






पुरुष दुसऱ्यांनी कसता ओळखावा, अशा सिद्ध पुरुषांची लक्षणे 
काय तें मळा कृपा करून सांगावे. समाधींतून उठल्यानंतर तो पुरुष 
बोळतो कसा, समाधीत असतांना तो राहतो कसा व समाधि विसर्जन 
केल्यानंतर त्याचा व्यवहार कसा असतो हेही मला सांगावे. हे चार 
प्रश्न करून अर्जुनाने स्थितप्रज्ञाची टक्षणें विचारली आहेत. 
येथें मतभेदास जागाच नाहीं. मध्वाचाये मात्र ' क॑ ब्रह्माणं ईशं 
शंकरं वर्तयतीति केशवः ' > ब्रह्मा व शंकर यांच्यावरही सत्ता 
करणारा तो केशव अशी वैष्णवी व्युपतित्ति करितात आणि अजञनानें 
हे प्रश्न लोकांवर उपकार करण्याच्या बुद्धीने विचारळे असे 
सांगतात. ॥ ५७ ॥ 
यो ह्यादित एव संन्यस्य कर्माणि ज्ञानयोगनिष्ठायां 
प्रहत्तो यत्न कमेयोगेण तयोः स्थितमरज्ञस्य भजहातीत्यार- 
भ्याध्यायपरिसमास्तिपयेन्तं स्थितपरज्ञलक्षणं साधनं चोप- 
दिश्यते । सवेत्रेव द्यात्मशास्त्रे कृतार्थलक्षणानि यानि 
तान्येब साधनान्युपादिश्यन्ते यत्नसाध्यत्वात्‌ । यानि 
यत्नसाध्यानि साधनानि लक्षणानि च भवन्ति तानि- 
(१) जो बह्मचयोश्रमींच कर्मसंन्यास करून आम्मानात्मविवेकानें 
शुद होत्साता ज्ञाननिष्ठ झाला व (२) ज्यानें कर्म, उपासना निष्कामत्वानें 
करून चित्तशुद्धीनंतर ज्ञाननिष्ठ झाला त्या दोहोंपैकी कोणत्याही 
अकस्थेच्या द्वारें जो स्थितप्रज्ञ झाला त्याची ढक्षणें व स्थितप्रज्ञ 
होण्याची साधनें या ५५ व्या “छोकापासून तो अध्यायसमाप्तीपर्यंत 
सांगितडीं आहेत. व 
पूर्व --मगवतन्‌ ! ज्ञानयोग आणि कर्मयोग असे दोन निरनि- 
राळे मार्ग असतां दोबांसही एकच साधन करे सांगितळे £ 
सिद्धां*--शाबास ! न्उत्तम वेळीं शंका काढलळीस. अरे वत्सा ! 
वेदांतशास्त्रामध्यें बरह्मज्ञान्याची जी लक्षणें सांगितडीं आहेत, तीं नि- 


1.) मयवुकरेता आहेत. यय ती लक्षणेंच भसतात तेव्हां त्यांना 
ल न नसते र साधनें यत्नसाध्य आहेत. तेन्हां ही 








कती ठक्षणें व मुमुकषूंची साधनें म्हणून जे मी आतां सांगणार 


श्रीभगवानुवाच-- 
प्रजहाति यदा कामा- 
न्सर्वान्पार्थ मनोगतान्‌ ॥ 
आत्मन्येवा55त्मना तुष्टः 
स्थितप्रज्ञस्तदोच्यते ॥ ५५ ॥ 


श्रीभगवान म्हणतात:--पार्थ ( अर्जुना! ) यदा (जेव्हां)सर्वीन्‌, 
मनोगतान्‌ कामान्‌ ( मनामध्ये असढेल्या सर्व प्रकारच्या वासना व 
कामना ) प्रजहाति ( मनःपूर्वक सोडून देतो )-आणि आत्मनि 
एव ( आत्मस्वरूपामध्येंच ) आत्मना (आत्मस्वरूपानं ) तुष्ट॒ः 
(संतुष्ट असतो ) तदा ( त्या वेळीं )-त्या पुरुषाळा-स्थितपज्ञः 
उच्यते ( स्थितप्रज्ञ असें म्हणतात. ) सारांश मनामधीळ सवे वास- 
नांचें अहंकार वृत्तीसह जेव्हां ज्ञानी पुरुष उच्चाटन करितो आणि 
नेहमीं आत्मस्वरूपी ख्य लावून आत्मानंदानें संतुष्ट असतो, बह्य 
व आत्मा यांचें ऐक्य करून समाधानवृत्तींत असतो, तेव्हां त्या 
ज्ञानी पुरुषाला स्थितप्रज्ञ असं म्हणावें. ह पहिल्या प्रश्नाचे उत्तर 
होय. हेच स्थितप्रज्ञाचें मुख्य लक्षण आहे. 

श्रीभगवालुवाच--प्रजहातीति । प्रजह्याति प्रकर्षेण 

जहाति परित्यजति यदा यस्मिन्काळे सर्वीन्समस्तान्का- 

मानिच्छाभेदान्हे पार्थ मनोगतान्मनसि भविष्टान्ह्ृदि भ- 

विष्टान्‌ । सर्वकामपरित्यागे तु्टिकारणाभावाच्छरीर- 

धारणनिमित्तशेषे च 0171011210: अदृत्तिः 

उच्यते--आत्मन्येब पत्यगात्मस्वरूप एवा: 
क सळ स्ती 








' अलययवान्स्थितमज्ञः स्थिता प्रतिष्ठिता5डत्माना- 
प्रज्ञा यस्य स स्थितप्रज्ञ विद्वांस्तदोच्यते । 
:__ ल्यक्तपुत्रवित्तलोकेपणः संन्यस्या5त्माराम आत्मक्रीडः 
स्थितप्रज्ञ इत्यं्थः ॥ ५५ ॥ 
श्रीभगवान सांगतातः अर्जुना! अंतःकरणामध्यें, हृदयामध्ये प्र- 
: वेश करून राहिलेल्या सवे इच्छा व वासना, तशीच अहंकारवृत्ति 
-या सर्वाचा समूळ व सबीज त्याग ज्या वेळीं होतो त्यावेळीं ज्ञानी पुरु- 
पाळा स्थितप्रज्ञ असे म्हणतां येते, हें ऐक-- 
जमीन ] अमळ थांबा. महाराज ! सर्वे कामनांचा त्याग 
केळ तेव्हां अर्थातच सुखाचे व समाधानाचें कारण संपे. सुख नाहीं 
तर कर्म करण्याचें कारण नाहीं. नव्हे £ 
सिद्धां --नाहीं. त्याढा शरीर धारण करावयाचें नाहीं का देह- 
प्रारब्ध आहे तोंपर्यंत £ 
पूरवै०--जरें. शरीर धारण तर करावयाचें आहे व सुख आणि 
समाधान तर बिलकुल मिळवायाचें नाही, तेव्हां अथोतच तो मनुष्य 
उन्मत्त म्हणजे विवेकशन्य आणि प्रमत्त म्हणजे मस्तक फिरळेला, 
वेडा झालेला असा होइ नाहीं काय 
सिदधां०--नाही त्याला संतोषाचें अत्युत्तम स्थळ आहे. तें को- 
णत म्हणशील तर ब्रह्मस्वरूपी लय लावणें हें होय. बाह्यवस्तूंचा, 
विषयांचा त्याग करून आत्मानंदामध्येंच तो रममाण होतो. परमार्थ- 
रस जो बह्मानंद त्याच्या लाभामध्ये रममाण होऊन तो निम्न झाळा 
म्हणजे बाह्यविषयांविषरयी त्याला बळकट वैराग्य उत्पन्न होतें. संमज- 
न बाह्मविषयांचा सवेथा त्याग करणे तो इतका कीं विषयाचे भानच 
नाहींसे न्हावें व आत्मस्वरूपीं लय लावून राहणे हा त्याचा 
आनंद होय. वत्सा ! आनंदाची ही पराकाष्ठा आहे. म्हणून म्ह- 
ळू, निमेळ आणि नित्य आनंदामध्ये ज्याची 
विद्ठानालाच 


म्हणावे. । 
































॥ घेऊन ज्याने परब्रह्मामध्यें विश्रांति वेतळी, परब्रह्माबरोबरच क्रीडा 
करण्यास आरंभ केला, सारांश जो परबह्माशीं ऐकात्म्य पाबळा 
त्याळाच स्थितप्रज्ञ म्हणावें बरें ! परब्नभ्माशीं ऐक्य झालें, ह्य 
व हृश्य जग मीच आहें असें झालें म्हणजे वासना किंवा संकल्प किंवा 
कामना ह्या बाया राहतात कशाला 

(तवाद्यात एकवाक्यता आहे. मधुसू” शंकरा०-व 
प्रपा०-एक मंत्र देतातः-- यदा सर्वे भमुच्यन्ते कामा ये$स्य 
हृदि स्थिताः । अथ मर्त्योञ्यृतो भवल्यत्र ब्रह्म समश्षुते ! ॥ 
ज्या वेळीं हृदयांतीळ सवे वासनांचा क्षय होतो, तेव्हां मरणधर्मी 
मनुष्य अमर होतो! व ब्रह्मांत ळीन होऊन जातो. ज्याचें ज्ञान स्थिर 
झाळं तो स्थितप्रज्ञ असें चतरजी म्हणतात. ततच जीवन्मुक्ताची 
प्रवृत्ति वेड्यासारखी दिसते ती त्याचे भान ह्यावर नसतें म्हणून 
होय असे सांगतात. * इंश्वराकडे आम्हीं तनमन ळाविळें म्हणून 
आम्ही मूर्ख झालों ! ! पाळ. 

या अवस्थे रामानुज “वशीकारसेज्ञा' असें म्हणतात. ही 
चवथी अवस्था आहे. 

द्वैतवादी “ सर्वान्‌ ! याचा बहुतेक सर्व ' असा अर्थ करितात. शुक, 
नारदादि ज्ञानी सुद्धां भक्तिरसाची वासना सोडीत नाहींत. अर्थातच 
ही ओढाताण आहे. आत्माने > विष्णुदेवतेंत. यांचा म्हणण्याचा 
कटाक्ष हा आहे की जीवाला परमात्मस्वरूप ऐक्यत्वानें कधीही 
मिळणार नाहीं. 

ज्ञानेश्वर व पंडित यांत वरील अद्वेतपर अर्थ मान्य आहे. ॥५५॥ 

किंच-- र 

आणखी पहा:-- क्त 

श्र 


दुःखेष्वनुद्रिग्रमनाः सुखेषु विगतस्ए॒ह: ॥ 
वीतरागक्षयक्रोधः स्थितधीर्मुनिरुच्यते 











क... 
नाही )-व-मुखेपु ( शारीरादिक सुखें प्रात झालीं असतां ) विगत- 
चर (ज्याची भोगतृप्णा नष्ट भाली आहे )-व-वीतरागभयक्रोधः 
(छ्लोभ, भ्र, सेताप वगैरे सवे मनोविकार ज्याचे नष्ट झाळे आहेत ) 
-असा-मुनिः ( बह्मचिंतनामध्यें मग्न झाठेला सिद्ध पुरुष )-त्याला- 
स्थितथीः ( स्थिर वुद्धीचा-असें-) उच्यते ( म्हणतात. ) सारांश 
कसलेही दुःख प्रात्त झाळें तरी जो लिन्न होत नाही, किंवा कोण- 
तेंही मुल मिळाळें तरी ज्याची भोगतृष्णा जिवंत होत नाही, ज्याचा 
छोभ, किंवा भय, किंवा क्रोथ वगैरे सवे विकार नामरूपासकट 
नाहीसे झाळे, अशा सिद्ध पुरुषालाच स्थितप्रज्ञ म्हणावे. पाठीमागील 
*छोकांत, या छोकांत व पुढे, जीं लक्षणे सांगितली आहेत तीं प्रय- 
त्नसाध्य आहेत. मुमुतूने ह्या लन्षणांचें श्रवण करून अम्यास करावा; 
आगि वैराग्यानें तो आपल्यामध्ये आलीं तरच त्याला बह्मज्ञान 
होणार आहे हें साधकांनी लक्ष्यांत 
दुःखेष्विति । दुःखेष्वाध्यात्मिकादिषु भासेषु नोद्विग्रे 
न भश्षुभितं दुःखप्रास्ती मनो यस्य सोञयमनुद्रिम्रमनाः । 
तथा सुखेषु मासेपु विगता स्पृहा तृष्णा यस्य नापरि- 
ख्ििन्थनाद्याधाने सुखान्यनु विवर्धते स विगतस्पृहः । 
बीतरागभयक्रोधो राग भयं च क्रोधश्व बीता विगता 
यस्मात्स वीतरागभयक्रोधः स्थितथीः स्थितमज्ञो मुनिः 
सैन्यासी तदोच्यते ॥ ५६ ॥ 
_ शारीरिक, मानसिक, दोवेक व आकस्मिक दुःखें प्राप्त झाली 
असतां ज्याचें मन प्रलुब्ध होत नाही-' आतां मी काय करूं £ 
माझ्यावरच कां हा प्रसंग आळा? आतां मळा कोण मदत करील? 
कोण तारीळ! अशाप्रकारे हांसत कम करून मागाहून रडणारे 
मूर्ख ळोक तमोगुणात्मक॑ शोकाने ओरडत असतात, धीराचे लोक 
आंतल्या आंत जळत असतात, वगेरे कोणताच प्रकार ज्याच्या 
गने शोत नाहो, हता गर हे पत म सा आहा. 
हीच्या उन्मादाने नाचावयास ळागत नाही, म्हणने सुखमोगाविष- 








के क ाचायूख ी 
यींची ज्याची व ज्याच्या मन, जिव्हा, नेत्र इत्यादि इंद्रियांची, तृष्णाच 
नष्ट झाळी;-तो मनृष्य श्रेष्ठच होय. हया ना ! ही तृष्णा अनेक 
प्रकारची आहे. सुख प्राप्त झाळें म्हणजे तें संपे की काय ही भीति, 
सुख संपल्यानंतर चुकल्यासारखे होऊन पुनः ते सुख असावें अशी 
आशा व इतरांस सुख प्राप्त झे म्हणून उत्पन्न होणारी असूया असे 
अनेक प्रकार तृष्णेचे आहेत.-असो, सुखाची तृष्णा नष्ट झाळी 
म्हणू ती सपैण न वातडेल्या अश्मिज्ञा'डेप्रमाणें वादिंगत होण्या ये जंदच 
झाळे; सारांश स्वानंद्रसामध्यें निमझ झ!ल्यामुळेत्याची सुखतृष्णा समूळ 
नाहींशी झाली, व प्रियवस्तूवर ळोभ, सृत्यूचें भय, शात्रूरिरुड क्रोघ, 
इत्यादि मनोविकारांनीं ज्याच्यापासून साडचिठ्ठी बेतली तो अद्मज्ञानी 
संन्यासी स्थितप्रज्ञ होय. [ पहा अ० ५ “छोक २०]. 

रामानुज या अक्‍स्थेस ' ए्केंद्रियमंज्ञा ' म्हणतात. 

या *छोकावरील “ पंडितांचे व्याख्यान फार सुरस आहे इतकेच 
सांगणें शक्‍य आहे. ' 

किंच-- 

आणखी पहा:--- 


यः सर्वत्रानभिस्नेहस्तत्तत्माप्य शुभागुभम्‌ ॥ 
नामिनन्दाति न ददेष्ि तस्य प्रज्ञा प्रतिष्ठिता ॥५७॥ 


यः ( जो-पुरुष ) सवेत्र ( सवे ठिकाणा ) अनभिस्नेह ( अत्यंत 
स्नेहशून्य, ममत्वशून्य-असतो )-तसेंच-तत्तत्‌ ( ते, ते ) शुभाशुभ 
( सुख किंवा दुःख ) मराप्य ( प्राप्त झाळें असतां) न अभिनन्दाति 
(-तो-हषैभरित होत नाही ) न द्वेष्टि ( -किंवा द्वेषयुक्त व खिन्न होत 
नाहीं ) तस्य ( त्या पुरुषाची ) प्रज्ञा ( बुद्धि ) मतिष्ठिता ( स्थिर झाळी 
-अर्से जाण-)-सारांश ज्या पुरुषाळा ह्या हृर्य जगांत आपलें असे 
कांहींच न दिसल्यामुळें कोठेच प्रीते उत्पन्न होत 0121 
प्रकारची सुखदुःवे प्रात झालो असतां ज्याहा. कत्रीही 


आरे काही. होत नाही, त्याची दुदि त्मर'शाली. 






फत गता एायाणटसलुक 







क 


ने ॥ यो मुनिः सर्वत्र देहेजीवितांदिष्यंप्यन* 
स्नेहो5*ि त्माप्य शुंभाधुभं तचच्छुभम* 
भं वा लब्ध्वा नाभिनन्दति न द्वेष्टे शुभे प्राप्य न तुष्याति 
न हृष्यत्यशुभं च प्राप्य न देष्टीत्यर्थः । तस्येवं हषेविषा- . 
_ दवशितस्य विवेकजा प्रज्ञा मतिष्ठिता भवावे ॥ ५७ ॥ 
ज्या सिद्ध पुरुषाची कोणत्याही दृश्य पदाथीवर-मग तो स्वतःचा 
- देह असो, वा जीव असो-कोणयाही पदार्थावर-अत्यंत किंवा 
अल्प आसक्ति नसते, प्रेम नसतें, सारांश जा उदासीन असतो, 
तसेच प्रार्ववशातू चांगळें झाळें, सुखकारक वस्तु प्राप्त झाली किंवा 
झाळें, दुःखकारक प्रसंग गुदरला, तर आनंददायक गोष्ट झांळी 
म्हणून ज्याळा हपे, आनंद, होत नाहीं, किंवा प्रतिकूळ प्रसंग प्राप्त 
झाळा म्हणून ज्याला त्वेष ( दुःख), उत्पन्न होत नाहीं, त्या हपले 
दुशून्य पुरुषाची ज्ञानजन्य बुद्धि स्थिर झाली, असें म्हणावें.-सारांश 
त्याच सिद्धपुरुषाळा परमाथ साध्य झाळा अतें समजावें.- 
मधुसूदनीकार, शंकरानंद वगेरे सवे अद्वेती टीकाकारांचा एकच 
अभिप्राय आहे. 
मंधुसूदनीकार हे स्नेह, हपे, विषाद वगैरे तामसवृत्ति आहेत 
असें सांगून त्यांचा उद्भव सिद्ध पुरुषांचे ठायां होणारच नाहीं असें 
म्हणतात. द्विवेदी म्हणतात की दृद्य जगावरीळ आसक्ति नष्ट होऊन 
अह्मक्ष्य झाढेल्या मुनीला हपेबेद करण्यासारखे कांहींच दिसत 
नसल्यामुळें तो कोणाची स्तुंतिनिंदा करीत नाहीं. त्याची वाणी 
ब्रह्मानवाद, व ममृलूंस उपदेश, करण्यामध्यें गढून गेढेली असते; 
मध्वाचार्य रामानुज यांचाही अर्थ वरीलप्रमाणेच आहे. बेळुभ 
. यांनी ' सवे ' या शब्दाचा संतारामध्ये असा अथ केळा आहे... 
'म्हणतातः ्येथें स्थितप्रज्ञ बोलतो कसा यास उत्तर असें 
अहेकारशून्य असतें. . 
सारखा ) । परिपूर्ण चंद्र का 














असतां त्यामध्यें ) न म्हणे ॥ ऐसी अनवच्छिज्ञ ( अखंड ) समता | 
भूतमात्रीं सदयता । आणि पाळट नाहीं ब्रित्ता । कवणे वेळे ॥ . 

वामन--अहेता ममता गुणें । मी, माझें म्हणावें ॥ तरी देही 
नसे अहता । त्यास कैची अन्यत्र ममता? । स्नेहपाश नसे चित्ता । 
जो कांही दाढूनि बोळवी ॥....सारांश-भाव ऐसा निघाला । की जो 
“नाहीं ' ऐसा झाळा । तों तो साधक बोलिला ( म्हटलो गेळा. ) । 
साधन करावें त्या नरे ॥ साधकाने कसें वागावें ह्याबद्दळ पंडितांनी उत्कृष्ट 
उंपदेश केल्ले आहे, तो मुमुसूंनीं अवश्य वाचावा. ॥ ५७ ॥ 

किंच-- 

आणखी-- 
यदा संहरते चायं 
कूर्मोइड्रानीव सर्वशः ॥ 
इन्द्रियाणीन्दियार्थेम्य- 
स्तस्य प्रज्ञा परतिष्ठिता ॥ ५८ ॥ 

यदा च ( आणखी ज्या वेळीं ) अयं ( हा-सिद्धपुरुष-) 
सर्वेशः ( सर्व बाजूंनीं ) इन्द्रियाणि आपली सवे इंद्रिये ) 
इ्द्रियार्थेभ्यः ( त्या त्या इंद्रियाच्या विषयांपासून ) सेहरते ( आंख- 
डून घेतो, मागें घेतो ) कूर्मः अकुननि इव ( कूम, कांसव, ज्याप्र- 
मार्णे आपद़रीं अंगें आपल्या पोटाखाली बेतें त्याप्रमाणे; ) तेव्हा- 
तस्ये भज्ञा भतिष्ठिता ( त्याची वृद्धि स्थिर झाळी-अते समज.- ) 
सारांश एखाद भय प्राप्त झाढें असतां ज्याप्रमाणें कांसव ' आपलीं सरव 
अंगें एकदम आंखडून घेते, त्याप्रमाणें जो सिड पुरुष प्रत्यक वेळीं 
आपली सर्व इंद्रेये विषयांपासून परावृत्त करून वेतो, ती णताही 
बोह्मविषय प्राप्त झाल्याबरोबर जो आपल्या इंद्रियांचे व मनार्चे 


दमन करतो, त्वाढाच स्थितप्रज्ञ असे म्हणावे. 1-1 ह्या शब्दा- 
करूनच असे व्यक्त होतें की या संन्याशाची इंद्रिये विषयोपमोंग वेत. 





झा कल्लणेत -- पणा करण 


: असतांनाही त्या उपभोगांत ठिप्त होत नाहींत ! हा चतरजींनी 
गूढार्थ काढला आहे.  , 
यंदा संहरत इति। यदा संहरते सम्यगुपसंहरते 
- चाय ज्ञाननिष्टायां भटत्तो यातेः कूर्मो5ज्ञानीव सवेशो 
यथा कूर्मो भयात्स्वान्यक्ञान्युपसंहरति सर्वत एवं ज्ञाननिष्ठ 
इस्द्रियाणीन्द्रियार्थेभ्यः सर्वविषयेभ्य उपसंहते । तस्य 
अज्ञा मतिष्ितेत्युक्तार्थ बाक्यमू ॥ <८ ॥ 
कोणतेही भय कारण उत्पन्न झाळें असतां ज्याप्रमार्ण कांसव 
आपल्या सर्वांगाचा संकोच एकदम करून निमय होतें, त्याप्रमाणे 
ज्ञाननिष्ठेनें मुक्तिनामक पुरुषार्थ साध्य करणारा साधक पुरुष. 
(संन्यासी ) ज्या वेळीं स्वतःच्या मनास व इंद्रियांस रूप, रस, 
गंघादि सवे सात्त्विक, राजस, व तामस ( ही साधकाची स्थिति वणिळी 
आहे, सिद्धाची नव्हे असें चतरजी म्हणतात. सिद्धपुरुषाा इंद्रे- 
याची भीति असण्याचेंही कारण नसते. )-विषयांपासून परावृत्त कर- 
ण्याहा समर्थ होतो व वस्तुतः निर्विषय होतो त्या वेळी तो स्थितप्रज्ञ 
झाळा, त्या वेळीं त्याची बुद्धि स्थिर झाळी, त्या वेळीं त्याला समा- 
बिभंगाची भीति राहिली नाहीं, असें समजावें.-सर्व इंद्रिये, मन, 
बुद्धि वगेरे निर्षिषय झाल्यावर समाधिभंगाची भीति नाहींशी होते हे 
तज्ज्ञांल विदितच आहे. ज्ञाननिष्ठेहा महंद्वेराग्य, तीव्र मोक्षेच्छा व 
न्नह्मपरत्व अवश्य असावीं लागतात हें खरें, पण प्रथम इंद्रेयनिग्रह 
झाल्यावर मग हीं पुढची साधनं आहेत. 
: अद्वैत टीकाकारांचा हाच आशय आहे. 
रामानुज--' विषयाचे दर्शन झाल्याबरोबर मुमुक्ष आपल्या विष- 
यंगामी इंद्रियांचा संकोच करितो.' मध्वाचाये व त्यांचे अनुयायी 
४ अनायासानें आपल्या इंद्रियांचा संकोच कारेतो ' असें म्हणतात. 
कुर्मांच्या दृष्टांतास अनुरूप*हा अर्थ आहे. 
: ज्ञानेश्वर --तैसी ( कूर्मावयवातारखी ) इंद्रिये आपेति ( आपल्या- 
“आपण ) । जयाचें म्हणितळें करिती । तयाची प्रज्ञा जाण स्विति । . 
हिरगनतता व. 5 5. त्त 


अध्याय रेरा. २३१ 


पंडितांचा दृष्टांतः:--चेंडू भूपीवरी पडे । तो भूमी स्प्शतां उडे । 
परी त्या भूमीस न जडे । मृत्पिड जेमा ॥ प्रारब्धाने प्रात्त झाळेळे 
विषय साधक पुरुष कसे भोगतो व विषयावीन कसा होत नाहीं यास 
हा दाखळा फार चांगला आहे. . पंडिताचें हेही व्याख्यान वाच- 
नीय आहे. 9 

तत्र विषयाननाहरत आतुरस्यापीन्द्रियाणि निवतेन्ते कूमी- 
ह्ञाणीव संहियन्ते, न तु तद्रिषयो रागः, स कथं संहियत इति । 
उच्यते- 

शिष्य--महाराज ! ज्यांना ज्ञान नाहीं असे मूले लोक मुद्धा 
*तपश्चयी करण्यास बसले, किंवा रोगादिकांच्या योगानें पीडित झाळे 
म्हणजे-ते होक सुद्धां-विषयांचें ग्रहण करीत नाहीं, विषयपराऊू- 
मुख होतात, म्हणून त्यांस ही स्थितप्रज्ञ म्हणावयाचे काय! 

गुरु--डेरे वेड्या! जोपर्यंत वासना नष्ट झाली नाहीं, विषय- 
तृष्णा नष्ट झाली नाहीं, तोंपर्यंत समाधिसिद्धि कोठून होणार! सारांश 
बाह्यविषयांची आसक्तीच नष्ट झाढी पाहिजे. 

शरिष्य--ही आसक्ति कशी नाहींशी करावी£ 

गुरु--सांगतों, ऐक. 
विषया विनिवतंन्ते निराहारस्य देहिनः । 


रसवर्ज रसो$प्यस्य परं दूझन निवतते॥५९॥ 

निराहारस्य ( इंद्रेयांनीं विषयांचें ग्रहण करण्याचें टाकून दिलें 
आहे ज्याच्या अशा ) देहिनः ( देहघारण करणाऱ्या मूर्खांपासून 
सुद्धां ) विषयाः ( रूप, रस, गंधादि विषय ) विनिवततन्ते ( पराड्मुख 
होतात. ). पण कसे -रसवर्जे ( विषयावरीऴ आसक्ति खेरीज 
करून! ) --एखाद्या मूर्खाने नियमच “ केळा तर त्यांची इंद्रियें ब 
मन, हीं विषयापासून परावृत्त होतात हें खरें, पण त्या पुरुषाची 
विषयभाक्ते कमी झाठी आहे. म्हणून नव्हे, तर त्याने नियमच 


केळ आहे, त्याडा विषय मिळतच नाहीत म्हणून त्यांचें मन. 










करीत नाहींत !-असो; पण-रसः आपि ( ती. 
1.) .अस्य ( ज्ञानी पुरुषाची ) परं दृष्टा 
ज्रह्मवृत्ति झाठी आहे, असें पाहून ) निवतेते ( परावृत्त होते ). 

ज्ञ्याळा आत्मज्ञान झाळें व ,जो “ मीच परब्रह्म आहें' असें 
करूं ढागला, त्या पुरुषाची ती ब्रह्ममझतापाहून, विषयतृष्णा 
आपल्या आपणच नाहींशी होते. तात्पथ ब्रह्मानंदी 'ज्याची टाळी 
 छागढी, त्याची विषयवासनाही नष्ट होते.-- नुसते विषयच पराडूमुख 
होतात असें नाहीं तर विषयवासनाही अस्तंगत होते. 

बिषया १ तन यद्यपि विषयोपलक्षितानि विषयश- 
ब्दवांच्या थवा विषया एव निराहारस्याना- 
'हियमाणविषयस्य कष्टे तपसति स्थितस्य मूखस्यापि 
विनिवतेन्ते देहिनो देहवतो रसवजं रसो रागो विषयेषु 
यस्ते वर्जयित्वा । रसशब्दो रागे परसिद्धः स्वरसेन 
अटत्तो रसिको रसज्ञ इत्यादिदशनात्‌ । सोअपे रसो 
रञ्जनरूपः सूक्ष्मो$स्य यतेः परं परमार्थतत्वं बह्य 
इृष्टोपळभ्याहमेव त/दाति वतेमानस्य निवतेते निर्बीजं 
_ बिषयविज्ञानं संपद्यत इत्यर्थः । नासाते सम्यग्दर्शने 
।__ रसस्योच्छेदः । तस्मात्सम्यग्दर्शनात्मिकायाः परज्ञाया 
स्थैये कतेव्यमित्यभिप्रायः ॥ ५९ ॥ 
कोड बिषय शुब्दानें डोळे, जिव्हा वगेरे इंद्रिये व मन ही 
विषय शब्दाचा अर्थ रूप, रस, इत्यादि बाह्यविषयपर 
तात्पर्य एकच काहेरे जेव्हा जीम मूलीनें ब्रत * 
करावयाचें चें इंद्रियाकरवी ग्रहण केळे 

र व बिषयत्याग केळा किंवा इंद्रियदमन 
यावयाचे नाही. कारण उपभोग घेण्याची . 












तीया १ छू 
या 





असताच होतो, गोड, आंबटं, तिखट, रस असा होत नाही, हें उ 
आतां परब्रह्माचे पूर्ण ज्ञान होऊन जो समाधीमध्येच निमझ ! 
मीच ब्रम्ह असं ज्याचें अनुसंधान लागलें त्या सम्यस्ज्ञानी 
वृत्ति पाहिली म्हणजे विषयासक्ति किंवा सूक्ष्मरूपी वृ प्रि 
वासना विषयासुद्धां आपण होऊनच पराड्मुख होते. 
पुरुषाचा ब्रह्मानंद पाहिला म्हणजे वासना समूळ 
नाहींशी होते. सारांश सम्यग्ज्ञानी - पुरुषाच्या सर्व 
होतात; अथवा सम्यग्क्नान होतांक्षणींच वासनांचा क्षय होतो. _ 
शिष्य--गुरुजी ! कोरा अथवा सम्यम्ज्ञान 
. वासनानाश होत नाहीं असें आपण म्हणतां आणि 
“असें सांगत असतां कीं वासनानाश झाल्याविना 
नाहीं ! तेव्हां हें मोठें कोडंच झालें. सारांश कोणालाच 
व्हावयाचे नाहीं. परवानगीवांचून प्रवेश नाही आणि 
परवानगी नाहीं असताच हा प्रकार झाला म्हणावयाचा ! 
गुरु-वः तूं बरींच ढांबलांब व्याख्याने झोडार 
अरे, नुसते येवढ ध्यानांत ठेव म्हणजे तुझे कोडें 
निल्य कोणतें, अनित्य कोणतें याचा विवेक केळास 





अ 


शंकरानंद म्हणतात की, ! ँ 
॥ण आहे. “छोकांत *अपि! हा शब्द आहे तो प्रज्ञा- 
र्थ्ये प्रकट करून रसास सुद्धा मागें हटकितो | हठयोगानें 
| होतें पण वासनाक्षय होत नाहीं, राजयोगाने वासनेचा 
होतो असें दाखविण्याचा भगवंताचा हेतु आहे असं प्रो० 
१ म्हणतात. 
रामानुज म्हणतात :---छोक ९५ तें ५९ पर्यंत ज्ञाननिष्ठिची 
प्रगति कसकशी, होत जाते हें सांगितलें आहे. ह्या 'छोकांत ज्ञान 
निष्ठा प्राप्त होणें दुधेट आहे व वासना क्षय झाल्याविना ज्ञान उत्सन्न 
होत नाहीं असें सांगतात. 
 अध्याचार्य भागवतांतीठ एक “छोक समानार्थक देतात. 
“ इृंद्रियाणि जयन्त्याद्यु निराहारमनीषिणः । 
__ बजेयित्वा तु रसनां, असो रस्ये हि बघते "॥ 
-_ यज्ञयागामध्ये व निराहार केठा असतां विषयोपमोगाचें सामर्थ्य 
न नष्ट होतें पण रसाची आकांक्षा नष्ट होत नाहीं. ब्रह्मपरी 
 (विष्णुपदी) ज्याची वृत्ति लीन झाली त्याचीच विषयवासना नष्ट 
होते; शिवाय इंद्रियदमन सुद्धां महाप्रयत्नसाध्य आहे असे यांचें 


द म्हणतात की, बाह्येंद्रियांचा निरोध निराहारानें होतोच 
हा विष्णुसालात्कारानें होतो. निराहार असला म्हणजे इंद्रिये 
ब अ ह हागेहत. उ विष्णुपर्दी चित्तवृत्ति हीन झालेही 
| मनांत विषः अंकुर फुटत नाहीं व आत्माही 
नाही. राघरबें०-बाद्येंद्रियांचा व वासनेचा क्षय झाल्याविना 
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तरी कांजी 'कां निरस होईना ?। राग तो विराग झाळा अुना !। 
देखितां परमात्मयातें ॥ स्वरूप गोडी लागतां मना । सकळ जाती 
कामना । भोगेच्छा सवेथा असेना ! स्थितप्रज्ञासी ॥ > 
चतरजी म्हणतातः-' विषयाची आवड नष्ट झाली म्हणजे समा- 

शीची सिद्धता होते. विषय हे स्वतः सुख अगर दुःख देत नाहींत. 
आपल्या आवडीनुरूप अगर नावडीप्रमाणें विषय सुखकर किंवा 
दुःखकर होतात. गाणें सर्वांस सारखेच आवडते नाहीं व 
एका मनुष्यास एकच सूर नेहमीं आवडतो असें नाहीं. एवेच विष- 
यांत सुख नाहीं, आपल्या आवडींत आहे. ती आवड नष्ट केळी 
म्हणजे काम झाळें! ही आवड नष्ट करावयास समाधीचे साघन 
उत्कृष्ट आहे. आपल्या आवडीवरच पदार्थास सुखदुःख देण्याचे 
सामथ्ये येते, अगर पदार्थ मुखकारक ( आयुष्य वाढविण्याचे साधन 
असणारे ) आणि दुःखकारक (आयुष्याचा क्षय करणारे ) 
आहेत म्हणून आवड नावड उत्पन्न होते हा वादग्रस्त प्रश्न आहे. 
याचा वादविवाद तिसऱ्या किंवा चवथ्या अध्यायांत करूं. चतरजींचे 
म्हणण्याप्रमाणें परमार्थस्वरूप समजलें म्हणजे सर्वे इच्छा नष्ट होतात, 
व सर्व बाह्मसुखें. कस्पटाप्रमाणें वाटूं लागतात, हें विचारी पुरुषांस 
मान्य होईल हें सांगावयास नकोच ! ॥ ५९ ॥ 
_ सम्यग्दरशनलक्षणमज्ञास्थैर्य चिकीर्पता55दाविन्द्रियाणि 

स्ववशे स्थापयितव्यानि यस्मात्तदनवस्थापने दोषमाह-- 

शिष्य--गुरुजी! मनुष्यानें आपलळें मन मात्र आपल्या स्वा 
करून ठेविलें म्हणजे झालें; मग इंद्रियांची इतकी प्रतिष्ठा 
सांगावी १-पेढीवरील मोहोर चांगळी 


















पुरुषस्य विपश्चितः ॥ 
इन्दियाणि प्रमाथीनि 
हरन्ति प्रसभं मन: ॥ ६० ॥ 


_ कौन्तेय ( कुन्तीपुत्रा अजुन! ) हि ( प्रसिद्धच आहे कीं ) यत- 
तः आपि विपश्चितः पुरुपस्य ( मोठा प्रयत्न करणाऱ्या बुद्धिवंत * 
मुद्धा ) मनः ( मन ) प्रमाथीनि ( अत्यंत बळकट व नाश 
_ करण्यास समथ अशी ) इंद्रियाणि ( इंद्रिये ) प्रसभं (बलात्काराने) 

९ हरण करितात; खेचून नेतात. ) सारांश मोठमोठ्या बुंद्धि- 
पुरुषांचे वश केळेळें मन सुद्धां इंद्रियांच्या प्रचंड सामथ्यीनें विषया. 
वत ] म्हणून इंद्रियदमन करणें हें अत्यंत महत्वाचें भहे-- 
गुरुजी! विषयांचे दोषदशेन झाल्यावर इंद्रियं आपसु 
त्या त्या दुर विषयांपासून माघारा परततात. मग प्रजञस्यैये 

साधकाला काय करायचे उरलें आहे इंद्रियांचे संबंधाने ? 
य उरळेंः अरे तुला अद्यापि इंद्रियांचा सपाटा ठाऊक 
.. हा त्यांचा जोर व त्याला काय करायडा पाहिजे तै 
व्या दोन छोकांत सांगतात तें समजून घे:-- 
इति । यततः प्रयत्नं कुर्वतोअपि हि. यस्मा. 
पुरुषस्थ विपश्चिती मेथाविनो5पीति व्यवहितेन 
भमथनशीलानि 

















दष र 
विद्वान व बुद्धिवेत मनुष्याचें सुद्धा विवेकी व विज्ञानी मन ही बढ- 
वान व नाशकारी इंद्रिये खेचून नेतात. आपलीं इंद्रिये अत्यंत 
सामर्थ्यवंत असून विवेकाचे उपमर्दन करणारीं आहेतः विवेकी पुरु- 
पापुढें विषयाला येऊं दे मात्र कीं त्यांनीं त्याच्या. मनाला क्षुव्ध व 
आकुळ केलेच म्हणून समजा, आत्मानात्मविवेकी मनुष्याचे मन 
व्याकुल झाळेळें पाहिळें कीं त्या विचारशील व अनुभवी मनाला देखत 
देखत हीं इंद्रियें विषयाकडे बलात्काराने ओढून नेऊन बुडवितात! 
म्हणून इंद्रियांचे दमन फार महत्वाचे आहे. 

मधु०--' क्षणमात्र मन निविषय केलें तरी, मनाचा स्वामी जो 
पुरुष त्याच्या समक्ष व विवेकरूपी रखवाळदाराच्या देखत हीं जोर- 
दार इंद्रिये विवेकी मनाळा दिवसाढवळ्या नेतात ! माळकाच्या दे- 
खत रखवालदारास एकीकडे ढकठून देऊन डबोलेंच्या डबोळें उपट- 
णाऱ्या दरवडेखोराचीच ही गत !' श्रीधर--* साधकावस्येंत इंद्रि- 
यांस फारच जपलें पाहिजे. यततः >्‌मोक्ष मिळविण्याची खटपट करीत 
असतां, प्रमाथीनि प्रक्षोभ करणारीं. ' “शंकरानंदः--रागद्वेषाची 
र्फ निष्मवृत्ति, ( कर्मसंन्यास ), विदेहमुक्ति आणि संम्यम्ज्ञान- 
पूर्वक साक्षात्कार हीं सर्व मिळवायला इंद्रेयनिग्रह अत्यंत आवश्यक 
आहे. यततः > समाधीविषयीं प्रयत्न करीत असतां. विपश्चितः र विष- 
याळा अज्ञानी मनुष्य वश होतो हे ज्ञान ज्याला आहे तो. मनः: 
ब्रह्मक्चार करण्याचें साधन. द्विवेदी म्हणतात कीं, * इंद्रियनिग्रह 
करून मनोजय केला म्हणजे साक्षात्कार होतो व स्येये येते. असा 
ज्यानें इंद्रियनिग्नह केळा तोच खरा स्थितप्रज्ञ होय. ! 
* चतरजीः--“या इत्य विश्वांत काय दुःख मरळें आहे, 

जन्य जीवाला कोण यातना भोगाव्या लागतात, 
कशी $, आणि सर्व 













| तरी,आहेत कॉ नाहीं 
कांतही इंद्रियजयाची . प्रातति आत्मदर्शन झाल्यावांचून होत. 
स सांगितळें आहे. पुनः इंद्रियजय, मनोनिग्रह व वासनाक्षय 
ल्यावांचून आत्मदर्शन होत नाहीं ! एवंच ज्ञाननिष्ठा सिद्ध! 
.अत्यंत कठिणच आहे ! ! या शंकेचें निवारण ९९ व्या छोकांत 


मध्वः--“ विपश्रित्‌ ज्याला श्रीविष्णूचा साक्षात्कार झाला नाहीं 
तो. हा शरीरामिमानी मनुष्य साधारणच यत्न करितो म्हणून त्याची - 
| इुंद्रिये उच्छूंखळ असतात; म्हणून शरीराभिमान सोडून विष्णुचरणीं 
हीन व्हावें म्हणजे मात्र इंद्रियनिग्रह, व मनोजय पूर्ण होऊन परमे- 
साक्षात्कार होईल, इतर जे नुपषते ज्ञानी आहेत व शरीराभि- 

त, त्यांची इंद्रिये विषयाजवळ आलीं कीं तीं इंद्रियें मनास 

करून विषयमझ करितात. हाच अभिप्राय सत्यानंद' 

ते व विद्याधिराज यांचा आहे. 

--या इंद्रियांची प्रौढी ऐसी । जैसी मंत्रज्ञाते विवसी ( भूत, 

1 भुलवी कां ॥ देखे विषय हे तेसे । पावती क्रद्धिसि- 

| । मग आकळती स्पशें । इंद्रियांचोने ॥ तिये संधि मन 

थोटावळें ( निबेळ होऊन) ठाये । ऐसे बळकटपण 

चें ॥ पंडिताचा अभिप्राय आचार्याप्रमा्णेच आहे॥९०॥ 


सर्वाणि संयम्य 





परमार्थ सोडून इतरत्र नात नाही, सारांश .विल्षेपरहित असा होत्सा 
मत्परः (माझे ठिकाणी ममत्वश्यून्य चित्त स्थापित केलें आहे 
आसीत (-होऊन बसावें ) हि ( कारण ) यस्य ( ज्याच्या ) 
(स्वाधीन ) इंद्रियाणि ( कर्मेंद्रिये व ज्ञानेंद्रिये)-आहेत-तस्य्‌ (त्याची) 
झज्ञा ( बुद्धि ) प्रतिष्ठिता ( स्थिर झाली )-असे समजावें.-सारांश 
दोन्ही प्रकारची इंद्रिये म्हणजे ज्ञानेंद्रिये व कर्मेंद्रिये स्वाधीन 
करून घेऊन व अनन्यभावानें माझे ठिकाणीं आपलें मम- 
ताशून्य चित्त समपैण करून मुमुलूनें असावे. अर्जुना ! ज्याचें 
ताब्यांत वरीळ सवव इंद्रियें आलीं त्याची बुद्धि स्थिर झाळी, असेच 
समजलें पाहिजे.-* स्थितप्रज्ञ बसतो कसा ह्या प्रश्नास प्रस्तुतच्या 
*्छ्ोकांत उत्तर दिळें आहे. 
तानीति । तानि सर्वाणि संयम्य संयमनं वशीकरण॑ 
कृत्वा युक्तः समाहितः सन्नासीत । मत्परो5हं वासुदेवः 
सर्वभत्यगात्मा परो यस्य स मत्परो नान्यो5ह॑ तस्मादि- 
त्यासीतेत्यथः । एवमासीनस्य यतेवंशे हि यस्येन्द्रियाणि 
वर्तंन्तेञभ्यासबलात्तस्य परज्ञा मतिष्ठिता ॥९१॥ 
त्या सर्व ज्ञान आगि कर्म उत्पन्न करण्यास साधनीभूत होणार्‍या 
इंद्रियांची विषयाकडे जाण्याची प्रवृत्ति बंद करून-त्यांस 
स्वाधीन करून घेऊन मुमुतर्ने आपले अंतःकरण स्थिर करावें 
सवे विश्वाचा आत्मा जो मी वासुदेव, तोच परमात्मा सर्वापेक्षा 
आहे, अशी भावना करून नंतर निर्विकल्प व्हावे आणि “मी वाः 
देवाहून भिन्न नाही” असें चिंतन करीत बसावें. असा 
अभ्यास करणाऱ्या (मीच परमात्मा 'आहें असे 



















तर चोरांची वंगेरे जशी तारंबळ होते व ते परत जातात, 
बासुंदेवभक्त दृष्टीस पडल्यावर इंद्रिये ज्ञित होऊन परत 


शंकरानंदः--युक्तः:- चित्ताठा ब्रह्माकार करून परत्रह्मच मी 
अशी ज्याची बुद्धि झाली तोच बह्मज्ञानी व तोच स्थितप्रज्ञ होय. 
_ अपाकारः-- 
र ह ह िकाणयान्मधईत युक्तेन मनसा सह । 
ड् ब्यानि सद्श्बा इब सारथे: 
( मनोनिग्रह करून जो विज्ञानवान्‌ झाला, त्याच्या भात्र स्वाधीन 
इंदिये राहतात. कशी! तर ज्याप्रमाणे चांगळे घोडे सारथ्याच्या 
: ताब्यांत असतात त्याप्रमाणें होय ) मनाला व इंद्रियास अश्वाची, 
शरीरास रथाची व आत्म्यास सारथ्याची उपमा छेटोनामक ग्रीसदे- 
'शस्थ महातत्त्ववेत्त्यानं दिडी आहे ती व ही उपमा पाहून तत्त्वभक्तांस 
 वरीळ कल्पनासाइश्याचें किती बरें कोतुक वाटेल! 
ही$--मत्परः न “ परमात्मस्वरूपाचा साक्षात्कार करून 
पहा, भागवत स्कंध २ अ० २७] दृष्ट मागला ढागढेलें मनाळा 
अनन्यभक्तिमावानें व विरक्तबुद्धीनं आपल्या ताब्यांत आणावं. - 
ईश्वरच आहे अत्यंतप्रिय ज्यास तो मत्पर असे म्हणतात. 
म्ह ' झाल्याशिवाय वित्तस्थेये मिळत नाहीं, 
इंद्रियनिग्नह होत नाहीं, हा परस्पराश्रित 
दयाळु परमेश्वराने ह्या छोकांत युक्ति 
 विषयळोळुप 













( वायूचें साहाय्य असलें म्हणजे ज्वाळायुक्त आग्नि : 
क्षणमात्रांत दृहन करितो, त्याप्रमाणे ज्याच्या चित्तामध्यें 
असेळ त्या योग्याचें सव पातक एका क्षणांत भस्म होऊन टु 
सत्यानंद, राधवेंद्रयांते व विद्याधिराज यांचा हाच 
असून हरियोग असल्याविना नुसत्या अल्पाहार व ए 
सामान्य गोष्टींनी इंद्रियांचा निग्रह होगे शक्‍यच नाहीं 
म्हणतात. निराहारानें इंद्रियनय साध्य नाहीं, कारण नि 
मनुष्य जगत नाहीं; अह्मज्ञानानेंही साध्य नाही; कारण 
असल्यावांचून बह्मज्ञान नाहीं! आचार्यांचे यावर काय 
आहे व कर्मयोगाचा मूळ उद्देश काय आहे हें मागें सांगित 
आहे. पुढेही तिसऱ्या अध्यायांत याचा विचार व्हावयाचा आहे. 
चतरजीः--आपण इंद्रियांच्या स्वाधीन न राहतां त्यांस 
करणें म्हणजे खरें संयमन होय. नसते इंद्रियव्यापार बंद 
त्यांचा निग्नह होत नाही. आपण सांगूं तसे त्यांनी वागणें 
इंद्रियानेग्रह. या_ संबंधानें कोरिंथिअन्स नामक अध्याय 
सारखा आहे असें म्हणतात. बायबल नामक ख्रिस्तीढोकां 
पुस्तकांत हा अध्याय आहे. 9 
_ज्ञानेश्वरः--तोचि तूं जाण । योग निष्ठेसे कारण 
[1 झकवेना ('फसविळें जात नाहीं, 



















कपी चित्त योजुनि 

की इंद्रियांतं नेमुनि ( इंद्रियनिम्रह करून ) ॥ आणि 
चित्त योजञानि । असतां, तिही ( इंद्रियांनी ) मन हरुनि । 
'न्यावॉंचे, परी असे मत्पर ॥ मन ज्याचें मत्पर । तेथें मी सर्वेश्वर । 
 प्रकटतां सगुण सुंदर । न हरती इंद्रिये मनातं ॥ मीचि आत्मा हा 
निश्चय । परंतु निर्गुण निर्विषय । मन उदक, नीच भूमी विषय! । ते 
थांवें तिकडेची ॥ इंद्रियांच्या वृत्ती । त्या मनाच्याच शक्ती । विषय 
कांहीं कल्पिती । तेथवां लागे तिकडेची ॥ विवेकें विषय सोडी । 
तथापि निगुणीं न घे गोडी । म्हणूनि इंद्रियम्नाम जोडी । मागुती 
गोडी विषयांची ॥ मी निर्गुणची अर्जुना । आकार कल्पूनि दावी जना । 
परी तो आकार, निरंजना । आत्मयासीं भेट करी ॥ ज्ञान झाल्या 
हे, सगुण । स्मरता, स्फुरेचि निखिळ निर्गुण । सुवर्णमूर्तीत सुवणे । 
झांकिळ काय ? ॥ सर्वांस सरसकट अद्वैताचा बोध करूं पाहणाऱ्या 
। गुरूंनी या वामनोक्तीचा विचार करावा. व सवे मुमुलूनीं आपल्या मनाळा 
' उदक करून व विषयास नीच भूमि करून पेडितांनीं मनाची सहज 
' कशी सांगितली आहे याचा रसज्ञानपूर्वक अनुभव व्यावा. ॥६ !॥ 

अथेदानीं पराभविष्यतः सर्वानथेमूळमिदयुच्यते-- 
विवेक नाही, विज्ञान नाहीं अशा अज्ञानी मनुष्यावर सव 
| डोंगर-इंद्रियनिग्रह न केल्याने-कसा येतो तो दोन “छो- 







विषयामध्ये ) सक्कः ( प्रीति, आसक्ति ) उप 
सडृगात्‌ (या प्रीतीपासून ) कामः ( इच्छा, तृष्णा 
(उत्पन्न होते )-आणि-कामात्‌ ( तृष्णेपासून ) कोंधः ( संताप ) 
अभिजायते ( उत्पन्न होता, जन्म घेता. )-सारांश चिंतन 
करणाऱ्या पुरुषाच्या मनांत त्या विषयाविषयीं प्रीति उत्पन्न होते, 
प्रीतीमुळें तो विषय हवा अशी इच्छा होते आणि-ती इच्छा फल- 
द्रूप झाळी नाहीं तर संताप उत्पन्न होतो.-. 
ध्यायत इति । ध्यायतश्चिन्तयतो विषयाञ्शब्दादि- 
बिषयविशेषानालोचयतः पुंसः. पुरुषस्य सक्क आसाक्तेः 
औीतिस्तेष विषयेषूपजायते । सझ्कात्मीतेः संजायते समुत्प- 
*_ द्यते कामस्वृष्णा । कामात्कुतश्चित्ततिहतात्कोथो$मि- 
जायत्ते॥ १२॥ 
शब्द, रूप, रसादि विषय प्रत्यक्ष नसळे तरी मनानें त्यांचें चिंतन 
करणाऱ्या विषयी पुरुषांची प्रीति त्या त्या विषयावर बसते. प्रीति 
बसली म्हणजे अथोतच तो आल्हाद देणारा पदार्थ आपल्यास असावा. 
मशी जोराची इच्छा प्रकट होते;-हाच काम होय.-आणगि ही इच्छा 
कांहीं कारणानें फळवती झाली नाहीं, फसली, म्हणजे संताप उत्पन्न 
होतो.-शांतिपवीच्या प्रारंभी विषयी पुरुषांचे अत्यंत सुरस 
' आहे. तें तज्ज्ञांनी वाचावें. 
अद्वैत व द्वैत ्टीकाकारांत ऐकमत्य आहे. प्राक्तन संस्कारामुळे 
ब चिंतनामुळें विषयासक्ति उत्पन्न होते असें शंकरानंद *ह० 
बिषय मिळविण्याच्या खटपटीस * काम ' असें प्रपाकार म्ह 
मनाढ्या स्वातंत्र्य दिल्याचे हे दोष आहेत “असे -श्रीधर 
म्हणतात. द्विवेदी देतात. 













बिषयचिंतन कारितो ! मूर्खच बेटा! !॥ १२॥ . 


क्रोधाद्ववति संमोहः 
संमोहात्स्मतिविभ्रमः । 

स्मतिथरंशाहुद्िनाशो 
बुद्धिनाशात्मणशयति ॥ ६३ ॥ 


क्रोधात्‌ ( संतापापासून ) संमोहः ( अविवेक ) भवाति ( उत्पन्न 
य्य संमोहात ( अविवेक उत्पन्न झाल्याने ) स्मृतिविभ्रमः 
“ शक्तीचा बोटाळा-होतो-). स्मृतिश्रंशात्‌ ( स्मरण शक्ति, 
झाली म्हणजे ) बुद्धिनाशः ( मनाचा, बुद्धीचा नाश होतो )- 
हा चि -बुद्धिनाशात्‌ भंणश्‍याति ( मन नष्ट झाल्याच्या योगाने, बुद्धि- 
र जीवाचा सवैयैव नाश होतो. ) सारांश क्रोथापासून अवि- 
. अविवेकानें स्मरण नाहींसें होणें, स्मरणशरन्यतेनें विवेकबुद्धीचा 

गि या क्षयानें जीवाची सवथेव हानि अशी परंपरा आहे, 
इतका अनर्थ होतो. १1८०: 15 600910 गाडतेतळकड 
'हा वेडेपणाचा धाकटा भाऊ ) असे इंग्रजींत म्हणतात तें. 
'हा संताप इच्छेपासून होतो. तेव्हां जीवाचा नाश कर- 
कारण होते हें या दोन “छोकावरून स्पष्ट दिस- 


'नकारे विषयाटवीची....' ही जोशी नोबांची 






















._ त्ावदेव हि पुरुषो यावदन्तःकरणं तदीय गती कार्योवेष- 
यविवेकयोग्यं तदयोग्यत्वे नष्ट एव पुरुषो त 
स्यान्तःकरणस्य बुदधेनीशात्मरणश्याति पुरुषार्थायोग्यो 
भवतीत्यर्थः ॥ ६३ ॥ भै 
इच्छा विफऴ झाली म्हणजे संताप उत्पन्न होतो. संतापयुक्त 

मनुष्याला क्तेव्य काय, अकर्तेव्य कोणते याविषयी अज्ञान उत्पन्न 

होतं. तो इतका अविचारी होतो की आपलें कल्याण करणारी 

वडील माणसें व आपले गुरु, यांचा सुद्धां अपमान करण्यास १ । 
पाहत नाहीं! या अविचाराच्या योगानें स्मरणशक्ति नष्ट होते. 
'अजुना! वेदांतशास्त्रे व योग्य गुरु यांच्या उपदेशरूपी अनुग्रहाने | 

“मी कोण? व आलों कोठून, माझें कर्तव्य काय ' वगेरेविषयी 

चर्चा झाल्यानंतर जें आत्मस्व्पाचें भान जागृत झालेलें 

स्वस्वरूपाचें स्मरण झालेलें असतें, त्या स्मरणापासून सुद्धां हा 

चारी मनुष्य भ्रष्ट होतो ! 
अज्ञैन--भगवंता ! स्मरण हेंच मुळीं क्षणजीवि असतें. 

होतें आणि लागलींच तें नाहींसें होतें. स्मरण हा नुसता 

आहे व तो सणमंगुर असतो, असें मी ऐकिळें आहे. आणि 

तर अविवेकाने क त होतो असे म्हणतां हं काय? 

/ आकृष्ण.---अर्जुना ! तूं समजल्या नाहींस. विषयाचें स्मरण 
भंगुर असतें हें ठीक हे. व ज्ञानी पुरुषाला स्वस्वरूपाचे 
अविनाशी असते; कारण स्मरण उत्पन्न 





हा विसराळूपणा अविवेकाने, विषयचिंतनानं, उत्त्पन्न 

आतांच सांगितळें. झाळें, स्मरण नष्ट झालें म्हणजे 
; कर्तव्य काय, अकतेव्य काय हें तारतम्याने सम- 
अंतःकरणाचे सामर्थ्य नाहींसें झाळें म्हणजे व्यवहारांत 
मनुष्य बुद्धिभ्रष्ट झाळा असें आपण समजतो. वेदांत शास््रां- 
:_ तही असाच अनुभव आहे. स्वस्वरूपचितन करावयाचें 

- सोडून देऊन विषयाविषयी चिंतन, भक्ति, संताप वगैरे अकतेव्याच्या 
ष्टी उत्पन्न करून घेऊं ्मगला म्हणजे तो बुिभ्रष्टच झाला नव्हे 
य॒ £ असो, विवेकत्रष्ट झालेला पुरुष मेळा, नष्ट झाळा असंच 













_ श्रीकृष्ण--अरे! मेळा म्हणजे मेल्यासारखा झाला. पुरुषाचे 
अंतःकरण जोपर्यंत चांगळें कोणतें, वाईट कोणतें त्याचें तारतम्य 
समर्थ असतें तोपर्यंतच त्याला पुरुष अथवा जिवंत पुरुष 
४ हें सामथ्ये नष्ट झालें म्हणजे तो पुरुष मेल्यासारखाच 
झा : सारांश आत्मस्वरूप ओळखण्याचा जो मोक्षनामक 
त्याला तो अयोग्य झाला-अंतरला--म्हणून मेढा असें म्हट, 

मी व ब्रह्म एकच अशी मनोवृात्ते, एका विषय- 
थे गुजरतो म्हणून मनोनिग्रह अवश्य आहे. शंकरा ०:- 
: पुनः संसारांत पडतो; अमृत म्हणून विषाचे प्राशन 









निग्नहास आरंभ केळा असतो तेथेंच विस्मरण म्हणजे 
बुद्धिनाशः आत्मज्ञानासाठी जो उद्योग केला त्याचा नाश. 
आचार्यांसारखाच. वै 
, मध्वः--संमोह र अकायोविषर्यी इच्छा, अधमीची इच्छा 
अधमीचे ठायीं धमेबुद्धि. सत्यानंद हे ह्या अथीच्या स॒ 


* अधमेलक्षणं चैव नियते पायकमैसु । ' 
उपगीता. 


हें बाक्य देतात. अथे स्पष्टच आहे. निषिद्धाचें विस्मरण किंवा. 
भलतेच स्मरण तो स्मृतिविश्रम. बुद्धिनाशः > पूर्वा ज्ञानाचा 
नाश, तारतम्यशक्तीचा नाश. प्रणश्यति > नरकास भागे तीही 
क्रोध ल कळ म्हणने अपमेवच ण नो लाह 
विस्मरण होतें, या विस्मरणाः ज्ञान व तारतम्यशक्ति 
नष्ट होतात आणि धमेबुद्धि स्था नष्ट झाल्यामुळें प्राणी 
जातो, असा कर्मपर अथे क्वेताचार्योनीं व. त्यांच्या 
केला. आहे. 
* अघमैकामिनः शास्त्रे विस्सृतिर्जायते यदा ।. 
दोषदडष्टेस्तत्कृतेथ्व नरके प्रातिपद्यते ' ॥ 

९ अधमीनें वागण्याची इच्छा करणाऱ्या पुरुषाळा 
ही गोष्टीच दिसून त्या करण्याविषयी तत्परता 



















शक्तीमुळे 
जडमूडप्रकृतीमध्यें डीन होतो; अथवा चैतन्यास अचे- 
होते; मनुष्य दगड होतो! मोक्ष मिळाला म्हणजे सर्वच 

व आशा नष्ट होते. पुरुषाला जडत्व आल्यावर ही आशा नष्ट 
पण मुक्तस्थितींतीळ समाधानाने आशानाश आणि जडस्थितीं- 
अज्ञानाने उत्पन्न झाठेली निराशा यांमध्यें केव्हढें अंतर आहे 
बरे£ प्रत्यक्ष टक्ष्मीला पायाने ळाथडून देणारा बुद्ध आणि स्वमांत- 
दर्शन न झाल्यामुळें नुसतेच पाय झाडणारा भिकारी 

दृष्टांत प्रस्तुत प्रकरणीं तोकडाच होतो! 

मोहाविषयीं म्हणतातः--संमोहा जालीया व्यक्ती । तरी 

' पावे स्म्रुती । चंडवातें ( मोठ्या वाऱ्याने ) ज्योती । हत ( विश्ञते ) 
अस्तमानीं निशी । जैसी सूये तेजाते रासी । तैसी दशा 

1 प्राणीयासी ॥ मग ज्ञानांध केवळ । तेणें आछविजे 
) सकळ । तेथ बुद्धि होय व्याकुळ । हृदयामाजी ॥ जैसें 
जञन्मांथा ) पळणी ( धांवाधांव ) पावे ( प्राप्त होते ) । 
काकुळती सैरा थांवे । तैसी बुद्धीस होतीं भवे ( जन्ममरणें )। 
-सारांश....नैसा विस्फुडिंग ( ठिणगी ) लागे इंधना । 
झालिया त्रिभुवना । पुरो शके ॥ तैसें विषयाचें ध्यान । 
1 ( कदाचित ) पावें मन । तरी येसणें ( येवढें ) हें पतन | 

शोधीत येतें ) कल ॥ 





 अध्यायररा. | रेशर 

होतो, तर विषयांचा भोग घेऊन जिवंत राहणारे, किंवा जिवंत राह- 

ण्यासाठी मोग घेणारे यांचा तर सवैथा नादा व्हावा, नाहीं. काय £ 

गुरः--सांगतों; ऐक. आतांपर्यंत तवे अनथीचें मूळ जे विषयचितन 

त्याचा परिणाम व पारेहार सांगितला. यानंतर विषय भोगूनही संसा- 
रांत न पडण्याचा अगर मोक्षाचा उपाय सांगतों, ऐकः-- 


रागद्रेषवियुक्तेस्तु 
विषयानिन्द्रियेश्वरन्‌ ॥ 
आत्मवर्येविधेयात्मा 


प्रसादमधिगच्छाते ॥६४॥ 
रागडेषावियुक्तेः ( कोभ अगर द्वेष यांनीं वर्जित, राग-लोभ- 
शून्य अशी ) आत्मवद्येः ( आत्म्याच्या सवैथा स्वाधीन आहेत. 
अशीं ) इन्द्रियेः ( कमे आणि ज्ञान इंद्रिये, त्यांच्या साहाय्यानें ) 
विषयान्‌ चरन ( रंग, रूप, राग, ळोभ वगेरेंचा उपभोग वेणारा ) 
बिधेयात्मा ( वश करून वेतळें आहे अंतःकरण ज्यानें असा 
पुरुष ) प्रसाद ( शांति, स्वस्थता ) अधिगच्छाति ( मिळवितो ). 
-सारांश, विषयाविषयीं आदरबुद्धि नष्ट झाल्यामुळें इंद्रिये व मन 
ज्याच्या ताव्यांत आळी आहेत त्याला शांति अगर चित्ताची स्वस्थता 
मिळते. त्यानें विषयोपभोग घेतला तरी त्याचें चित्त भ्रष्ट होत नाही. 
रागद्वेषेति । रागद्रेषवियुक्ते रागश्व द्रेषश्न रागद्वेषौ । 
तत्युरःसरा हीन्द्रियाणां प्रटत्तिः स्वाभाविकी तत्र यो 
मुमुसुर्मति स ताभ्यां वियुक्तेः श्रोज्रादिमिरिन््रियेविष- ह 
यानवर्जनीयांश्वरह्ुपलळभमान आत्मवदयेरात्मनो वयाने 
वशीभूतानि तेरात्मवड्येविधेयात्मेच्छांतो विघेय आत्मा5- 
. न्तःकरणं यस्य सोञ्यं प्सादमधिगच्छाति झी 









र द्वेषपुरःसर 1१ रा 
कांहीं तरी बिषयप्रासि व्हावी म्हणून किंवा 
| व्हावे म्हणून,-कर्मे-होत असतात. परंतु मुदत जो आहे, 
र इुंदरियांस लोभ व क्रोध या दुष्टश्रूंपासून अलिप्त ठेवितो; 
__ आगि प्रारव्वानें प्राप्त झाेल्या व शरीराचे रक्षण करण्यासाठी 
अवश्य असणाऱ्या खाणे, पिणे इत्यादि शुद्ध विषयांचा मात्र उदा- 
सीनतेनें व इंद्रियांस मनद्वारा वश करून घेऊन, उपभोग घेत 
असंतो. तसेंच त्याचें विकार व किचारात्मक अंतःकरण ही त्याच्या 
स्वाधीन पृ्णपुर्ण असून तो सांगेळ तसेच वागत असतात. असो; असा 
जो मन आणि इंद्रियें यांस वश करणारा व त्यांस इतरत्र फिरकू न 
देणारा ममल, त्याहाच चित्ताची शांते, अगर मनःप्रसाद मिळतो? 
त्याच्या चित्तरुद्धींत व्यावात होत नाहीं. अथवा त्याचें चित्त विषय- 
शून्य असल्यामुळें निमेळ असते. खय 
अद्वैत टीकाकारांचाही असाच अथ आहे. विषय असत्य, तुच्छ 
आगि बंधकारी आहेत म्हणून त्यांविषयी राग, होम धरीत नाहीं असें 
झंकरानंद म्हणतात. 
मपाकारः-- ' आझिसंगाद्यथा लोहममित्वमुपगच्छाते । 
आत्मसंगात्तथा गच्छत्यात्मतामिन्द्रियादिकम्‌' ॥ 
अग्नीच्या संसगीनें होह अरम्नीरूपी होतें, त्याचप्रमाणें आत्मसात्रि- 
_ ध्यान इंद्रियादिकांसही आत्मता प्राप्त होऊन तीं निमेळ होतात. 
_ रामा०--ज्याने इंब्वरचितनांतच आपल्या मनास गोंबून तें निर्मळ 
अशा पुरुषासंबंधानें हा “छोक आहे. विषयांचा तिरस्कार करून 
तो पुरुष जीवमान असतो. मध्वांचा अथ आचा- 
असा दा काढितात की ह्या पुरुषाची बाह्मे- 














रा 


शि 3... योत 
पाची स्वाभाविक प्रवृत्ति विषयपराड्युख असते ! हाच त्याच्यामध्ये 
व आपल्यामध्ये फरक होय! 
मध्य म्हणतातः-इंद्रियनिग्रहाचें प्रत्यक्षकळ. म्हणजे प्रसाद 
होय. ज्ञान हें व्यवहित, दूरच (126110७) फळ आहे. भगवं- 
तास येथें साक्ात्फळ म्हणजे प्रसाद ह्याविषर्या बोलाजयाचें आहे. 
ज्ञानेश्व्रः--जैसा सूर्य आकाशगत । ररिमकरें (-किरणांनीं ) 
जगातें स्पशेत । तरी संगदोर्षे ( संसर्गाने) काय ढिंपत ( लिप्त होतो 
काय? ) । तेथिचेनी ॥ तैसा इंद्रेयार्थी ( इंद्रिये व विषय यांविषयी ) 
उदासीन । आत्मरसौचि निर्मिज्ञ ( परिपूर्ण ) । .... तरी विषयांतही, 
कांहीं । आपणणपेवांचनी ( आपल्या वाचून ) नाही । मग विषय 
कवण कांही । बावितीह़ कवणा £ ॥ जरी उद्के उदकीं बुडिजे । 
कां अभ्नि आगी पोळिजे | तरी विषयसंगें आ्ठविजे ( बुडविजे ) । 
परिपूर्ण तो! ॥ दृष्टांत किती समर्पक आहेत ९ 
'पंडितः-विषय लागला गोड | तरी तो न मानी कोड ( कौतुक )। 
कीं खाजवितां फोड । गोड वा्टूनि दुःख दे ॥ 
भ्रसादे सति कि स्यादित्युच्यते-- 
शिष्य--चित्तप्रसन्नता मिळाळी तर काय होतें! 
गुरु--ऐक काय होतें तेः-- 
भ्रसादे सर्वदुःखानां हानिरस्योपजायते ॥ 
प्रसन्नचेतसो ह्याशञु बुद्धिः पर्यवतिष्ठते ॥ ६५॥ 


असादे (चित्ताढा स्वस्थता प्राप्त झाल्यावर)अस्य(ह्या-पुरुषाच्या-) 
सर्वेदुःखानां ( सर्व व सवेप्रकारच्या दुःखांची ) हानिः 

(ह्याने उत्पन्न होते, सर्व, दुःखांचा नाश होतो.)-आणि-: 
झालेल्या सिद्ध ( बुद्धि 






"णम. र 


ग बुद्धि आपल्या सवलस्याने ठायी. ठवकरच जाउन बसते; 


> असाद इति । पसादे सर्वदुःखानामाध्यात्मिकादीनां 
हानिर्वेनाशो$स्य यतेरुपजायते । किंच भसन्नचेतसः 
। स्वस्थान्तःकरणस्य हि यस्मादाु शीग्रं बुढिः पवैव- 
तिष्ठत आकाशमभिव परि समन्तादवतिष्ठत आत्मस्त्ररूपे- 
शैव निअली भवतीत्यर्थः । एवं भरसन्नचेतसो5वस्थित- 
बद्देः कृतकृत्यता यतस्तस्माद्रागद्रेषावियुक्तेरिन्ट्रियेः झ्ाखा- 
विरुद्धेष्ववजनीयेपु युक्त समाचरोदिति वाक्यार्थः ॥६५॥ 
अजुन-भगवंता! चित्त स्वस्थ झाळें तरी संसारांत प्राप्त होणाऱ्या 
त्रिविधतापानें पुनः तळमळ उत्पन्न होणारचना £ 
आकृष्ण-नाहीं, अर्जुना! त्से नाहीं. एकदां या यतीच्या 
चित्ताहा स्त्रस्थता उत्पन्न होऊन त्याचे अंतःकरण प्रसन्न झालें 
म्हणजे शारीरिक, मानसिक, किंवा दैविक इत्यादि सर्वे प्रकारच्या 
दुःखांचा अंतच होतो;-म्हणजे त्याला या दुःखांचें मानच होत नाहीं.- 
इंद्रिये, अंतःकरण वगेरे सर्वे ज्याच्या स्वाधीन झालीं त्याच्या, 
त्या आत्मज्ञ-व बक्षचिंतन करणाऱ्या-पुरुषाच्या चित्ताचा भंग कर- 
.. ण्याचे सामथ्ये कोणत्याही दुःखामध्ये असत नाही. 
- अजुन--बरें प्रसन्नता मिळाली; पुढें काय £ चित्तस्पैय कसे 
प्राप्त होणार £* 
 श्रीकृष्ण--काय सांगावें £ अजुंना ! कोणत्याही बाह्यविष- 
याळा वश न होणारें चित्ताढा प्रस्नता प्राप्त झाली, अंतःकरण स्वस्थ 
. झाळें, म्हणजे लवकरच “ मीच ब्रह्म आहे अशी वृत्ति होऊन “कोठेही 
माझ्या हत जह्मव्यातिरिक्त कांही नाहीं असा निश्चय होतो. आ- 
काश जसें आहे म्हणून स्थिर आहे, तसेंच अह्ेत्त्याचें चित्त- 
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मनाच्या पुरुषाचें चित्त स्थिर होतें व तो कृतकृत्य होतो न्हणून स्नेह 
किंवा द्वेष यांविरहित चित्त व इंद्रिये करून 
मिर ब आवश्यक कर्मे उदासीनतेनें करावीं हा या दोन अ्छोकांचा 


--जुद्धिस्यैयीने अज्ञाननाश होतो व म्हणून दुःख देणाऱ्या 
संसाराचाही नाश होतो. 
शंकरानंदः---ब्रिविधताप, त्यांची कारणें व त्यांपासून उत्पन्न 
होणारा चित्तविक्षेप हीं सरवेच चित्त प्रसन्न झाडें म्हणजे नष्ट होतात 
आणि अंतःकरण निर्विषय अथवा विषयशून्य होतें 
- प्रपाकार--. ._. 
* विशानास्टतानिझराबनिरिव स्वानन्द पूर्णोदघे- 
रार्मः शाइवतसुप्रसादसदनं भूताजुकम्पाप्रसूः ॥ 
निर्बातस्थितसखुप्रदीपकालिका वैराग्यभाग्यास्पद॑ 
इद्यातीतपरावलम्बरखिका स्वान्तस्थितिस्तकद्विदामू--' ॥ 
विचारंगोचर जे ब्रह्म त्यांतच रममाण झालेल्या बह्मवेत्ते पुरुषांची 
अंतःकरणस्थिति कशी आहे ? ती सांगतों ऐक. स्वस्वरूपी जो 
पू्णीनंद त्याची एक लाटच आहे, अथवा स्वानुभवरूपी असुताचा 
एक झंराच आहे किंवा प्रसन्नतेचें एक कायमचे वसतिग्रहच आहे, 
सवैभूती दयेचें ते माहेरररच आहे. फार काय सांगावें, 
ती निर्वात स्थळीं ठेवळेली एक शांत दीपज्योतिच होय; वैराग्याचे 
तें महाभाग्यस्थानच होय ! 
द्विवेदीः--मनोनिग्रह राखून निष्कामव्यवहार ज्ञान्यानें केळा तर 
तो बाधक होत नाहीं. 
रामानुजांचा अथ आचार्यासारखाच आहे. मात्र बुद्धि स्थिर 
होते ती परमेश्वराच्या ठिकाणी होते आणि म्हणून ढुःखनाश होतो. 


० य ' साक्षात्‌ होत नाही, तर 












1११. मून प्रसन्न झाळें म्हणजे गीत निष्ठा 
ज्ञ होऊन परमेश्वराचे दर्शन होतें; मग अपरोक्ष ( प्रत्यक्ष ) ज्ञान 
होते, व ज्ञानाने पूर्वीच्या सुक्ृताची व दुष्कृताची हानि होते. 
___ चतरजींचा कांही अथ वर भाष्यांतच आला . आहे. ज्ञानी 
णा, प बायबलांतीह एका वाक्याचा अथ हा आहेः * तो 
असल्यामुळें ईश्वराच्या बरोबरीचा होतो. ! 
[फिळिपियन्स अ० ३] 
ज्ञानेश्वर--जैसा अस्रताचा निर (झरा) । प्रसवे जयाचा जठर । 
तया शुधेतृपेचा अडदर ( भय ) । कांहींच नाहीं ॥ तैस हृदय प्रसन्न 
होये । तरी दुःख कैचें कॅ ( कोठें ) आहे: ।....नैसा निर्वातीच्ञा 
( निवाऱ्यांतद्धा ) दीप । सवेथा नेणें कंप । तैसा स्थिर बुद्धि स्वस्व- 
रूप । योगयुक्त ॥ 
बुद्धि त्पिर झाल्यावर जीवाचे भान राहत नाही हे दाखावेण्यास 
दृष्टांत पहा:-समुद्राचे तीरी । दरडीच्या रूपें भूमीवरी । 
दरडींचें प्रतिबिंब नीरा ( पाण्यांत ) । ते न दिसे ॥ जळ स्पशेतां दर- 
डीतें ॥....दीप पहात होती । ते दृष्टि देखे सूरयाप्रति । सूर्य प्रभेनंच 
जगती । पाहों लागे ॥ सूय प्रकाश तट । देखतां दीप नाठवे दृष्टि । 
सवेगंती ( परब्रह्मांशी ) चित्ताची मिठी । पडतां नाठवे प्रतिबिंब ॥ * 
पंडितांनी अब्यक्ताच्या ( निर्गुणाच्या ) उपासकांवर कडाका उड- 
बिया आहे, तो पाहण्यासारखा आहे. ॥ १५ ॥ 





अयुक्तस्य ( वित्तस्थेये नाहीं, मनोनिग्रह नाहीं, त्याठा ) दुद्िः 
(आत्मज्ञान ) न अस्ति ( असत नाहीं )) अयुक्तस्य च ( आणि 
मनोनिग्रहशून्याहाा ) भावना ( आत्म्याचे घ्यान) न (-करितां 
येत-नाहीं ) च (आणि) अभावयतः (६ ध्यानशून्य पुरुषाला ) 
न. शान्तिः ( चित्त स्वस्थता मिळत नाहीं ); -आणगि-अश्लान्तस्य 
कुतः सुखमू ( चित्त स्वस्थ झाळें नाहीं त्याला मुख कोठें १ )-सा- 
रांश हा वेळपर्यंत सांगितल्याप्रमाणे, योगाचा अम्यास न करणाऱ्या 
पुरुषाळ्या आत्मज्ञान नसतें व आत्मध्यानही करितां येत नाहीं. 
अथीतच आत्मध्यान न करणाऱ्या पुरुषाडा शांति कांय अतेते हें 
अऊक नसतें आणि ज्याच्या चित्ताला शांति मिळाली नाहीं, भ 
नाहींशी झाळी नाहीं, त्याला सुखाची वाता तरी कोठून प्राप्त होणार £ 
नास्तीति । नास्ति न विद्यते न भवतीत्यर्थः । बुद्धि 
रात्मस्वरूपाविषया5युक्तस्यासमाहितान्तःकरणस्य न चा- 
स्त्ययुक्तस्य भावना55त्मज्ञानाभिनिवेशः । तथा न चाः 
स्त्यभावयत आत्मज्ञानाभिनिवेशमकुवेतः शान्तिरुपशमः। . 
अश्ञान्तस्य कुतः सुखम्‌, इन्द्रियाणां हि विषयसेवा 
तृष्णातो निटत्तिरया तत्सुखं, न विषयविषया तृष्णा, दुः" 
शमेव हि सा; न तृष्णायां सत्यां सुखस्य गन्थमात्रम- 
प्युपपद्यत इत्यथः ॥ ६६ ॥ 
ज्याचें अंतःकरण हा वेळपर्यंत कथन केलेल्या योगाम्यासानें स्थिर 
झाळें नाहीं, ज्यानें मनोनिग्रह केढा नाहीं, त्याचे बुद्धीळां आत्म- 
स्वरूपाच्या विषयाचे आकलनच व्हावयाचें नाहीं. निःसंग, निरंजन 
आत्म्याचा अनुभव, हाच विषय आहे जिच्या ज्ञानाचा अशी बुढिं, 
त्याढा कधींही होणार नाहीं; व त्याचमुळे त्याच्या बुद्धीला आत्मस्वरू- 
पाचें ध्यानही कधीं करितां येणार नाहीः सारांश बुद्धि स्थिर 
पुरुषाने वेदांतश्रवण केळें तथापि मनन आणि निदिध्यास हे ₹ 


हे रता सोह खि 








उजा ज्याची तळमळ गेली नाहीं त्या पुरुषाला णे 
सते स्वमत पडण्याची सुदधा मारामार होते! म्हणने तात्पय हे कीं 
उपमोग वेण्यापासून इंद्रिये ळर झाली तरच सुख आहे. 
विषयांच्या भोगाचा अभिढाष घरून सुख झाळें आहे असें होणेच नाहीं. 
दुःखच व्हावयाचे. सारांश मळा अमुक हवें अशी तृष्णा . 
जञापर्यंत कायम आहे तोंपर्यंत शुद्ध सुखाचा वास सुद्धां मिळावयाचा 
चाहीं, मग सुखदर्शनाची अगर सुखस्परशाची वाती तरी कशाला पाहिजे! .. 
___ मधु०-शांतिसअविद्या व तिचे कार्य जो ससार त्या उभयतांची 
निवृत्ति ज्या अवस्थेंत होते ती अवस्था. सुखऱ्मोक्षपुख. बाकी एक- 
&्लांक्‍्यताच आहे. शंकरानंद आचायोप्रमागेच ह्मणतात कीं रागडरे- 
घांचा निःशेष त्याग केला म्हणजे इंद्रियनिग्नह होतो, व त्यानें समाधि 
सिद्ध होते, समाधीने सम्यगूज्ञान ( वस्तूचे यथार्थ ज्ञान ) आगि 
ज्ञानानें मुक्ति मिळते. हे ९० ते ९५ “छोकांचे सार आहे. विषयध्याना- 
पासून काय अनर्थ होतात, तेही यांतच सांगितळें आहेत. समाधीचे 
माहात्म्य या स्वार्मीनी उत्कृष्ट वार्णळें आहे. विषयास अगर देहास किंवा 
इंद्रियांसच आत्मा मानणारा व द्वैत पाहणारा पुरुष शांतिश्रून्य असतो 
असे हे स्वामी म्हणतात. श्रीधर व प्रपाकार वरील अर्थाचेंच अनुसरण 
करितात. मनोनिग्रह हाच योग असें द्विवेदी रणतात. नुसतें देहृदमन 
अथवा हठयोग विशेष उपयोगी नाहीं असें यांचें मत आहे. 
बहास्वरूपाच्या प्रमाणांविषयीं येणाऱ्या शंकांचं निरसन न झाल्यामुळें 
अयुक्ताह्या बुद्धि होत नाहीं असें पवते म्हणतात. 
. _ रामाठु-बह्मचितनाच्या ऐवजी परमेश्वराचे चितन योजून 
*छोकाथे आाचायासारखाच करितात. मध्य व यी 
 मनःअसादावर आहे. मन:ःप्रसादानें योग, योगाने सम्यगूज्ञानं व 
ठे मोक्ष वमोलापासून परमसुख. मिळतें अशी भजन- 
परंपरा आहे, शातिन्मगनेताची निझ्ठा असा दुसराही अर्यदेवात. 






|. 






| झ्ञाने*-_जञेथ शांतीचा जिव्हाळा ( उद्धव ) नाहीं । 

विसरोनि न रिवे कही ( केव्हांही ) । जैस्ता पापीयाच्या कक 
मोक्ष न वसे ॥ देखें अश्नीमाजी घापती ( घातठेली ) | तिये बीजे जरी 
विरूढतीं ( वाढती ) । तरी अशांतता सुख प्राप्ती । घडो शके!॥. 
पंडितः- अयुक्ताला वुद्धि नप्तते असे नाहीं. ती गुप्त असते. 
इंद्रियसंयमनाचा वारा ढागल्याखेरीज जीवकाष्ठांतीठ बुद्ध चशी 
प्रकट होत नाही. ॥ ९६ ॥ त”. 
अयुक्तस्य कस्माद्‌ बुद्धिरनांस्तीत्युच्यते-- $ 
अयुक्त पुरुषाळा आत्मज्ञान कां होत नाहीं, तें सांगतात; 


इन्दियाणां हि चरतां यन्मनो5नुविधीयते 
तदस्य हराति प्रज्ञा वायुनीवमिवाम्भसि भड च 


हि ( कारण ) यन्मंनः ( नें मन ) चरतां ( फिरणाऱ्या, 

णाऱ्या ) इन्द्रियाणां (इंद्रियांच्या ) अनुविधी यते (मागे ठेवळेळं अर 
मागें धांवत असतें ) तत्‌ (ते-मन-) अस्य (या पुरुषाची, या. 
अज्ञा ( विवेकबुद्धि) हरति ( हरण करिते, नाहींशी 1.) ). 
आपआपले विषय शोधून काढण्यासाठी भटकणाऱ्या 
जें मन थांवत असतें, त इंद्रियाधीन झालेलें मन साधक 
बुद्धीचा नाश करिते. यास दृष्टां.-अम्भासि ( 

: असलेल्या) नावं ( नौकेला ) वायुः इव (वारा ज्याप्रमाणें 
त्याप्रमाणें ) म्हणने पाण्यावर असलेल्या नावेला 





नेन अट्टत्तं मनो5स्य यतेहेराति प्रज्ञा 

तमविवेकजां नाशयाति । कथं, वायुर्नावमिवाम्भ' 

जिगमिपषतां मार्गादुदधृत्योन्मार्गे यथा वायुनीवं 

त्येवमात्मविषयां प्रज्ञा हृत्वा मनो विषयवि- 

षां करोति । यततो ह्यपीत्युपन्यस्तस्यार्थस्यानेकधो- 
पपत्तिमुक्त्वा तं चा्थयुपपाद्योपसंहरति || ६७॥ 


__ आत्मक्पियक बुद्धि कां उत्पन्न होत नाहीं याचें कारण ऐकः-खूप, 
चूर ल इत्यादि आपआपल्या विषयामध्ये निमझ होणाऱ्या नेल्ल कणे 

| ॥ मार्गे जे मन लागले, विषयमम्न इंद्रियांच्या स्वाधीन जे 
झाळे, तें इंद्रियांस मिय असणाऱ्या विषयांचे निरनिराळेपणानें ग्रहण 
गुंतळेळें मन काय करितें पहा ते मन या साधकपुरुषाची प्रज्ञा 

करिते. प्रज्ञा म्हणने आत्मा कोणता व अनात्मक कोणते हें 
ओळखणारी वृद्धि होय.-म्हणजे विषयामिळाषांत गुंग 

इंद्रियांच्या आधीन जें मन झाळें तें मन “ हे रूप कसें 

हा शब्द कसा आहे' वगेरे भिज्ञमिन्न विषयांचे मात्र 

राहते; सारांश, विषयमभ्न झाल्यामुळें त्या मनाळा आत्म- 

रण्याला अगर अनात्मक विषयांचा त्याग करण्याला साम- 

नाहीं, म्हणून इंद्रियनिग्रह न करणाऱ्या पुरुषाची विवेक- 

होऊन जाते. कशी ती पहा:-जल्मागीनें प्रवास कर- 
नाव,-चांगडा कणेधार व नावाडी नसेळ तर,-ज्या- 
हेळकावे खाण्यास लागते, कज मार्ग 





सांगितीं आहेत व पुढच्या 
केळ्य आहे. ॥ १७ ॥ र 

मधु०--' यत! एकच इंद्रिय. एका इंद्रियाच्या 
राहिळें तरी जर विवेकबुद्धि नष्ट होते, तर सर्वच. इंद्रियांचे 
बनल्यावर काय काय अनथे होतील £ आचारयोनी * चेत्‌ 
ह मनाचे विशेषण केलें आहे. भटकणार्‍्या इंद्रियांपैकीं 
यधुसूदनीकारांचा अथे आहे. फलश्रृति एकच; पण म 
रांच्या गूढाथोनें इंद्रियांचे अनर्थकारित्व स्पष्टतर होतें. 
सरळ दिसतो. श्रीधर, प्रपाकार व पवते यांनीं मधुस 
अर्थ केला आहे. शंकरानंद व पर्वते आचायीममाणें अथे 
डिवेदीसुद्धां सर्वांचा कटाक्ष मनोनिग्रहावर आहे, ते ् 
रामानुजाचार्यही आचार्याचाच अनुवाद करितात. (6 
अनुयायी सत्यानंद व राघवेंद्रयति म्हणतात कीं इंद्रियाच्या ल 
मन राहतें ते शेवरी इच्छेमुळें होय! हरति > उत्पन्न होत अस 
परोक्षज्ञान नाहींसें करिते. सारांश चित्तनिरोधाशिवाय श्रवण, 
निरुपयोगी होय ! एवंच चित्तानेरोध पाहिजे. 

चतरजीही मडवततीकारा अथे करून ह्मणत 
इंद्रियें स्तव्य झाढीशी दिसा डुलंक्ष्य करितां 

व्यसन सुटेसें वाटतें तें पुनः जडते 
- एक इंद्रिय दुष्ट झाळें तरी मुमुक्षूचा घळी 
ही असेंच सांगितलें आहे: ' तुझ्या उजव्या डो 





इन्दियाणीन्दियार्थेम्य- 
* स्तस्य प्रज्ञा प्रतिष्ठिता ॥ ६८ ॥ 


त. म्हणून ) महाबाहो ( शारीरिक व मानसिक शत्र 
ध्य समथ असणाऱ्या अर्जुना! ) यस्य ( ज्या मा 
(इंद्रिये) सवेश्यः ( सर्वथा, सवे बाजूंनीं ) इन्द्रियार्थे भ्यः 
ी ) निरृहीतानि ( परावृत्त झालीं आहेत ). तस्य 
ची ) भज्ञा ( विवेकबुद्धि ) प्रतिष्ठिता ( स्थिर झाली. )-सारांश 
रूषा्थ मिळविण्यास समर्थ असणाऱ्या अर्जुना! ज्यापुरुषाने 
सवे इंद्रियें सर्व विषयांपासून सवव प्रकारांनी परावृत्त करून 
ठल याकेढी, त्याची बुद्धि स्थिर झाळी; तोच खरा 


,तस्माचस्य यरतेहे महाबाहो निग्रहीतानि सर्वैशः 
मज्ञा भतिष्ठिता ॥ ६८ ॥ 








तीं अंतमुं् केटी पाहिजेत. हा प्रस्तुत विषयाचा उपसंहार आहे. 
अद्वैतटीकाकारांचें या अर्थांशी सवेत्र ऐकमत्य आहे. द्वेतटीका- 
कारही ह्याच अथाचा अनुवाद करितात. इंद्रियनिग्रहानें प्रसाद, 
प्रसादाने योग, योग आणि श्रवण, मनन यांच्या साहाय्यानें घ्यान 
आणि ध्यानाने परमेश्वराचा साक्षात्कार ही. द्वैतवादी टीकाकारांची 
परंपरा आहे. सर्वश:नसवे इंद्रिये. आचाय सवेशः म्हणजे सवेथा असा 
अर्थ करितात. ह 
चतरजी म्हणतात जो आशाशून्य झाळा व बह्म तेवढें सुखमय आहे 
आणि विषय दुःखमयच आहेत असे ज्याळा निश्चयपूवैक समजलें, 
तो साधु मुक्त होय. त्याचा रागद्वेष संपळा व फलेच्छाही अस्तंगत 
झाळी. इंद्रियनिग्नह त्यालाच साध्य होतो. पुनः; नुसता २. ग्रह. 
असल्यास दांभिकपणा येतो, व नुसती फलाशा नसल्यास 
पुनः संसारांत ओढितात; म्हणून कायमचा इंद्रियनिग्रह पाहिजे व 
फलाशेचें नष्टत्वही नित्य पाहिजे. मग चित्तस्थेय प्राप्त होण्यास 
उशीर नाही. 
योञ्यं हौकिको वैदिकश्च व्यवहार स उत्पन्नविवेकज्ञा- 
नस्य स्थितप्रज्ञस्याविद्याकार्यत्वादविद्यानिवत्तो निवतेवे । 
अबिद्यायाश्र विद्याविरोधान्िटत्तिरित्येतमर्थ स्फुटी कुवेज्ञाह- 
याप्रमाणें जो स्थितप्रज्ञ झाळा, ज्याढा आत्मानात्मज्ञान झालें, 
विवेकबुद्धि जागृत होऊन जो ब्ह्मपर झाला, त्या पुरुषाला सा 
अगर धार्मिक व्यवहारांचा संबंधच राहत नाहीं; कारण 


ट ब्यवहार अविद्येने उत्पन्न केळेळे असतात व ज्ञान 
अज्ञानाचा अगर अविद्येचा अस्त होतो ह शी त्याबरोबरच : 
भक 





सा निभ्रा प्यतो मुनेः॥ ६९ ॥ 

ह ( जी) सर्वभूतानां निशा ( सर्वभूतमात्रांची रात्र असते ) 
तीमध्यें ) संयमी ( मनोनिग्रही पुरुष ) जागति ( जागत 
)-आणि-यस्यां ( जी मध्यें ) भूतानि ( प्रागीमात्र ) जाग्राते 
गतात ) सा ( ती ) पड्यतः मुने ( विवेकदृष्टीनें पाहणाऱ्या 
स निशा ( रात्र-असते- ) सारांश जी वेळ सर्वे प्राणी- 

रात्र अशी वाटते, ती विवेकी पुरुषाला दिवस होते, आणि 
प्राण्यांस दिवसासारखी वाटणारी वेळ ब्रह्मज्ञास रात्री 


कशा 
या निशेति। या निशा राजतिः सर्वपदार्थांनामविवे- . 
_ ककरी तमःस्वभावत्वात्सर्वेषां भूतानां सर्वेभूतानाम्‌ । 
वि आर्थतत््वं स्थितभ्रज्ञस्य विषयः । यथा नक्त 
सदन्येषां निशा भवाति तद्रभक्तंचरस्थानी- 
सर्वभूतानां निशेव निद्रा परमार्थतत्त्वमगो- 


म्‌, तस्यां परमार्थतत्त्वलक्षणायामज्ञा- 





समजत नाहीं, त्यांच्या पा बुद्धीला 
दीप्यमान किरण सहन होत नाहींत म्हणून ज्ञान 
अंधकाराप्रमाणें वाटतें. परंतु 0: 
मार्थतत्त्वाच्या ज्ञानाचे प्रसंगी मनोनिग्रह केढेळा योगी अः 
झुगारून देऊन खडखडीत जागा असतो. सारांश वेदांत श्र 
ळी व ब्रह्मानुभवाचे समयीं अज्ञ मनुष्ये झोंपेच्या डुकल्या 
वात, व ज्ञानी पुरुष ब्रह्मानंदांत मझ होऊन डुलत असतो! 
यस्यां ग्राह्मम्राहकभेदलक्षणायामविद्यानिशायां 
सान्येव भरताननि जाग्रतीत्युच्यते, यस्यां निशायां 
इव स्वभडशः सा निशा5विद्यारूपत्वात्परमा्थतत्वं 
मुनेः । अतः कमौण्यविद्यावस्थायामेब चोद्यन्ते न विद्या- 
वस्थायाम्‌ । विद्यायां हि सत्यामुदिते सवितरि शावर- 
मिब तमः भणाशमुपगच्छत्यविद्या । प्राग्विद्योत्पत्तेरविद्या. 
,_ पमाणबुडया ग्ह्ममाणा क्रियाकारकफलभेदरूपा संती 
सवेकमेहेतुत्बं प्रतिपद्यते । नाम्रमाणबुद्ध॒या गृद्यमाणाया* 
कमहेतुत्वोपपत्तिः । भमाणभूतेन वेदेन मम चोदिते 
कतेव्यं कर्मेति हि कमेणि कती प्रवतेते नाविद्य 
_) सर्वे निशेवेति । १ 
तसेच “हा मी,! “हें माझे,! “ हा तूं, ' * हे जग ! 
यध जानि 


















ओळलणारे मुनिराज रात्र असे म्हणतात ! कारण उघ- 
हे कीं व्यवहार करणारे भेदबुद्धीचे लोक अज्ञानांत गुरफ- 


आहेत. 
याप्रमाणें भेदशून्य दृष्टीनें सद्वस्तूचें स्वस्वरूपतः चिंतन करणाऱ्या 
आत्मज्ञानाचे जे श्रेष्ठ ज्ञान ते द्वैतवादी कर्मठाळा अज्ञान वाटतें 
आगि भेदपूर्ण दृष्टीनें म॑ व्यवहाराचे, संसाराचें चिंतन, कतृत्व 
बुद्धीनें व फळाच्या आशेनें करणाऱ्या पुरुषाचे जें व्यवहारज्ञान, ते सत्र 

दृष्टि ज्ञान्याहा अज्ञान वाटतें. यावरून फलितार्थ काय निघाला कीं 
| करण्याची आव्यकता अविद्यामम्न लोकांसच आहे, विद्यावंतांस 
वहा अविद्येमध्ये कर्म करण्यास सांगण्याचा वेदशास््रांचा उद्देश हा आहे 
कीं त्यांने चित्तशुद्धि व्हावी. ज्याचें चित्त शुद्ध झाळें आहे व ज्याला ज्ञान 
प्राप्त झाळें आहे त्याहा करम करण्याचें कारणच नाहीं. पुनः, विद्या 
, ज्ञान झाढें, बह्मसाक्षात्कार झाळा, अथवा स्वयंप्रकाश 
उगवला म्हणजे अज्ञानरूपी रात्र आणि काळोख हीं चट- 
जातात, नव्हे, नाशच पावतात ! पण हे सद्वस्तू्चे 
'होण्यापूर्वा मनुष्यमात्र अज्ञानामध्यें लिप्त झालेला असतो. 
ही, ' “ हें साधन अगर करण, ' “हें फळ, ' इत्यादि भेद 
व हे भेद खरे आहेत असें भासविणारें 
जे अविद्या होय; आणि याच अविदयेच्या नोरां- 
नी मनुष्य कमे करण्यास प्रवृत्त होतो. आतां हें उघड 
य अविद्येढा जर आपण खरें मानिळें नसतें, 


















यस्य एननिशेवाविद्यामात्रमिदं सर्वे भेदजातामिति 
ज्ञानं तस्या55त्मज्ञस्य सवेकमेसंन्यास एवाधिकारो न प्र- 
वृत्ती । तथा च दद्षेयिष्याति * तदवुद्धयस्तदात्मानः * 
इत्यादिना ज्ञाननिष्ठायामेव तस्याधिकारम्‌ । तत्रापि मरव- 
* तेकममाणाभावे प्रवृत्त्यनृपपत्तिरिति चेत्‌। न। स्त्रात्मविष- 
। यत्वादात्मज्ञानस्य । न ह्यात्मनः स्वात्माने प्रवर्तकभमाणा* 


पेक्षता55त्मत्वादेव तदन्तत्वाच्च सर्वभरमाणानां प्रमाण- 
त्वस्य । न ह्यात्मस्वरूपाधिगमे साते पुनः प्माणप्रमे- 
यव्यवहारः संभवति । प्रमातृत्वं द्यात्मनो निवतेयत्यन्त्ये 
अमाणम्‌ । निवतयदेव चाप्रमाणी भवाति स्त्रमकालप़मा- 
णामिव प्रबोधे । लोके च वस्त्वाधिगमे परटत्तिहेतुत्वादशे- 
नात्ममाणस्य । तस्मान्ना55त्मविदः कर्मण्यधिकार इति. 
सिडम्‌ ॥६९॥ शा 


आतां ज्यां आत्मज्ञानी पुरुषाला कर्म व कप्रवतक वेद हीं सवे 
अविद्येपासून झाळीं आहेत, अविद्यामयच आहेत, 
सारखी निष्परकांश आहेत, असें ज्ञान झाळें त्याला मात्र सर्व १ 
त्याग करण्याचा अधिकार प्राप्त होतो. “ कर्म कर' असे 
सांगण्याचा कोणालाही अधिकार नाहीं. पांचव्या 
असेंच सांगतील 

















तर ज्ञाननिष्ठाहोणारकशी£ः  , 8 
खुळ्या ! बाहेरचे व आंतीळ सत्रे विषय नष्ट करून 
झाळा म्हणने ज्याचें अज्ञान समूळ नाहींसें होऊन 
रूपाची ज्याला ओळखल झाली, नव्हे, जो परबह्मस्वरूपच 
त्याची स्वस्वरूपांतच ज्ञानवृत्ति रहाणार नाहीं तर जाईल रे 
१ आत्मज्ञानाचा विषय आत्माच ! तेव्हां आत्मस्वरूपांत तो 
होणार म्हणजे ज्ञाननिष्ठेंतंच असणार नाहीं काय £ कांही 
पि गोष्ट साध्य करून घ्यावयाची असली तर “अमुक तर्‍हेने ती 
साध्य करून ध्यावी' अशा प्रकारचा आधार अगर विधि लागल 
' असतो; येथें जह्मज्ञालहा आत्मा मिळालाच आहे तेव्हां ऱ् 
आपेक्षा नसते हें उवड आहे; पुनः, प्रमाणांचा खरेपणा किंवा 
म्रभाणांचा जोरा कोठपर्यंत : आत्म्याचा ढाभ झाला नाहीं तोंपर्यंत; 
आत्मलाभ झाळा म्हणने वेद, शास्त्र, मंत्र, तंत्र इ. 
मातळ्बरी संपली; कारण सेप्रकारचा व्यवहारच संपल्यामुळें .* ब 
कर? 'तेंकरूंनको' 'हंखरें' “तेंखोटे' “हा व्र हु ती। 
तो पुरावा नवहे ! असें सांगण्याढा अवकाशच राहिला नाहीं, 
गि 




















---तें खरें, पण “हें खरें आहे ' असें मानण्याची 
राहील £ भु 
सा ! सर्वे प्रमाणांस खरेपणा देणारा आत्मा हे शेवटचे 
पण नेव्हां आत्मज्ञान होऊन दुसरें असें कांहीच 
/ दंद्रेये, मन, वुि, अहंकार इत्यादि सर्व 















शिष्य--आत्म्याजवळचें * खरें, खोटें पाहण्याचे 
मापकपणच जर नाहींसें झाढें तर अद्वेतज्ञानच खरे आहे त: 1 
रून जाणावयाचें £ आत्मबोध झाल्यावरच अट्वैतज्ञान र 
आणि त्याच वेळीं आत्म्याजवळ खऱ्या खोट्याचा ताजवा नाहीसा 
होतो, म्हणून विचारितो. ह: 

गुरु-_अरे ! असें पहाः तूं झोपेतून जागा झालास म्हणजे आप- 
ल्यास स्वभें पडत होतीं, त्याची अमुक प्रमाणे आहेत, असें कल: 
तर त्या तुझ्या स्वा्रिक प्रमाणांची सत्यता मानणें रास्त होईल. 
काय : नाहीं; सारांश स्वमांतीळ प्रमाणें जशी अप्रमाण ठरतात, 
त्याचप्रमाणे संसाररूपी स्वमांतून जागे झाल्यानंतर संसाररूपी 
स्वप्तांतीळ आत्म्याचें प्रमाणत्व प्रमाणशून्य होतें. झाळें. आत्मा प्रमाण- 
शून्य होतो, म्हणजे आत्म्याकडे ' अमुक कर! किंवा * करूं मध 
* अमुक खरें ' किंवा * अमुक खोटें ' असें सांगण्याचें राहतच नाहीं. 
सारांश कोणतें कर्म करण्याचें उरत नाहीं. आतां अद्वैताचें प्रामाण्य 
तूं विचारठेस तर तुळा काय म्हणावे सवे आम्मस्व हषप : 
अशी जागृति होऊन प्रमाण, प्रमेय वगैरे सेथेच व्यवहार 
सुद्धां लाने की र क क. 

रा अ नाहींसें झाळें व 

वा होईर. 'ालचे. यावयाचे 













--*“या? शब्दाचा प्रज्ञा *हणजे वेदांतमहावाक्यावरून 
आहें? अशी झाळेली बुद्धि असा अथ करून ही बुद्धि 
सामान्यजनांस अंधकारमय वाटते असें हणतात. समानार्थक 'छोक:- 

“ कारकव्यवहारे हि शुद्ध वस्तु न वीक्ष्यते । 

शुद्धे वस्तुनि सिद्धे च कारकव्याप्रृतिस्तथा ” ॥ 

( ज्र असली म्हणजे बह्मज्ञान नाहीं, आणि ब्रह्मज्ञान 
सिद्ध झालें म्हणजे कतृत्वबुद्धिही नाहीं !) तसेच -- 

* काकोलूकनिशेवायं संसारो५ज्ञात्मवेदिनोः ” । 

(अज्ञानी आणि विद्वान लोकांस संसार कसा भासतो : तर 
कावळा आणि घुबड यांस रात्र भासते त्याप्रमाणे; म्हणजे कावळ्याची 
रात्र तो घुबडाचा दिवस आणि घुबडाची रात्र तो कावळ्याचा दिवस! ) 

“ यत्र वाश्न्यदिव स्यात्तत्रान्योःन्यत्यश्येत्‌ । 
ऊ यत्न त्वस्य सर्वमात्मेवाभूत्तत्केन क॑ पड्येत्‌ ” ॥ 
(भेथें दुसरें कांही आहे, द्रेत आहे, असा भास असतो, तेथे 

ह तनाल पाहतो हें म्हणणें शोभे. पण जेथें ज्ञानी पुरुषाळा 
-आपल्यामुद्धा-सवच आत्ममय झालें तेथें पाहणारा कोण £ पाहणें 
१ पहावयाचे कशाने ! आणि पहावयाचें तरी काय? ) सारांश 
सवैत्र आत्मसूय उगवला आहे असें दिसेळ, अथवा 
बोलावयाचेंच तर ज्ञानी पुरुषच आत्मसूर्य होईल, ! 
धर-_यांनी ' सरवेभूतानां चा अथ “ आत्मज्ञानाभावरूपी जो 
लिप्त झाल्या आहेत बुद्धि ज्यांच्या असे प्राणी ' असा 

डोळे उतृडडे तरी त्यास ब्रह्मच दिसतें, नामरूपा- 

* असें म्हटळें आहे. सी 















अवस्येत असते ती; (२ ) नेहमीं ज्या अप्स्थेत अत्यंत 
सुख अस्तंते ती. अवस्था! भपाकार एक समानार्थक 'छोक 
“ आत्मा नहि स्फुराति सर्वशरीरभाजां. 
तेषां निशा भवति सा खलु तत्र योगी ॥ 
जागर्ति जाग्राति च ते व्यवहारजाते 
सन्न स्फुरत्युरुधियः क्षणदा5स्य खा ते ॥” र 
मूळ “छोकार्चे प्रतिबिंबरूपच हा “छोक आहे. वयच 
भोग भोगणारांस आत्मस्फुरण होत नाहीं, व योग्यांस । 


स्कुरण होत नाहीं. संसारी लोकांस समाधिस्थिति झोपेसारखी वाटते! 
योगवासिष्टांत म्हटलें आहें. 


“ निद्रादौ जागरस्यान्ते यो भाव उपपद्यते । 
तै भाव भावयन्साक्षादद्धयानन्दमश्नुते ॥” 


( जागृतीच्या शेवटीं व निद्रा लागण्याच्या पूर्वी मनाची जी 
विषयशून्यवृत्ति असते ती वृत्ति सवदा असून जो अहर्‍याचा आनंद 
उपभोगितो तोच योगी होय. ) 


रामातुजांचाही वरीलप्रमार्गेच अथे आहे. निशा प्रकाश न 
देणारी वेळ. क 


मध्वेमतवादीः--* निशा ' "योग्यास परमेश्वरस्वरूपानें भासमान 
होणारी अवस्था इतरांस अज्ञात असते म्हणून अंधकारमय होते. | 
संयमी > परमेश्वरास प्रत्यक्ष पाहणारा. व्यावहारिकविषयाचे वेळीं 
' योगी निद्रा वेतो. म्हणजे मत्तासारखें आचरण कारितो, तात्पये 


भानावर नाहीं असें सामास्य ढोकांस दिसतें. हे एक 


प स्ट 
रश्दी 









लहा िहयाटाणा काते. उग्वेळ्षण गुफेठणटीध 
.184. 1815 5000 फव ७ ळक धु्भॉ 
उछ्ळणा छोड उता 8 पढ 0० य 9 ध०प, धो 088 
ए०फथ ६० छिश तका! 
“तु हें सर्व अंधकारमय दिसत आहे. त्याचें कारण तूंच आहेस. 
“मी मी आहें' असे मानणाऱ्या तुझ्याशिवाय नाकी सर्वे परमेश्व- 
र॒मय आहे! ! 

चतरजी--कर्मनिपेधासंबंधानें आचार्याचेंच अनुकरण करितात. 

वेद, नीतिग्रंथ वगैरेंची योजना ही मिथ्या जीवभाव, व कर्तृत्व, गोल 
"भधे अज्ञानी लोकांसाठी आहे. मुमुक्षूळा एकच त 
: मिथ्याजगताा त्याग करणें व दृढनिश्चय ठेवून आत्मज्ञान संपादन 
करणें व नंतर ब्रह्मस्वरूपांत मिसळून एकरूप होर्णे; हेंच त्याचें 
कतेव्य आहे. ( पहा कळोसियन्स अ० ३ ) पा धा७ जाडतेणा0 0. 
काड फावे 8 0णांळा७ ४ पांधो (80प......छप ७6 पप्पाची 
झाका ४७0शएठ) 10100 धेड 0 पीठ गर्ल खणत: 
फरा क्ष० १90ांडया ७. प0 प : प्णिशा क्षा 06 

क 0९१ 0008050 पोलर घाण शात्पदया]? वेडळ्या०वे, 
मूर्खत्वार्चे 
शेवरी वस्तु आवडत नाहींत; 
दिसतात; पुनः त्या वस्तु या 


























मोगी वासनारहित । तो संयमींच जाणावा निश्चित । याप्रक्रारे अच्युत। 
समाधान करितो या 'छोकीं ॥ ६९ ॥ 7 :. 
विदुषस्त्यक्तेषणस्य स्थितमज्ञस्य यतेरेव मोक्षमाप्तिन 
त्वसंन्यासिनः कामकामिन इत्येतमथं दृष्टान्तेन मति- ट्र 
पादथिष्यन्नाह-- | 
आतां ज्याळा आत्मविद्या प्राप्त झाली व ज्यानें 0-०. - 
यींचा सवेथा वासनात्याग केला अशा निश्चितबुद्धीच्या स च 
मात्र मोक्ष मिळतो, अहंताभिमानी व वासनाशील संसाऱ्याहा मिळत 
नाहीं हे ६४ व्या “छोकांत सांगितळेळें तत्त्व इढ करण्यासाठी एक 
इष्टांत सांगतात:--- ९ 
आपूर्यमाणमचलप्रतिष्ठ 
समुदमापः प्रविशन्ति यद्वतू ॥ 
तद्वत्कामा यं प्रविशन्ति. सर्वे 


स शान्तिमाझोति न कामकामी॥७० 


आपूयेमाणं ( चोहीं बाजूनी भरळा जाणारा )-परंतु 9 
 तिष्ठं ( आपलें स्थान, आपढी सीमा, मर्यादा, न सोडणारा ) समुद्री 
९ जो समुद्र त्यामर्ध्ये ) यद्वत्‌ ( ज्याप्रमाणे ) आपः ( नद्या; जल- 
संचय ) प्रविक्षान्ति (प्रवेश कारेतात, शिरतात ) तद्रत्‌ ( 
यं ( ज्या-सन्याशाच्या सर्वे 

















पली मर्यादा उल्ंन 

ह मनांत शिरल्या काय व मनांतून गेल्या काय, 
ज्ञ पुरुष नेहमी शांत व अविकृत असा राहतो; सः * 
झास्ति आभोति ( मुक्ति मिळवितो. ) कामकामी न ( वासना- 
पुरुष, विषयांचे चिंतन करणारा पुरुष, मिळवीत नाही.) 

आपूर्येति । आपूर्यमाणमद्धिरचलपतिष्ठमंचलतया प्र- 
तिष्टा$्वस्थितिर्यस्य तमचलप्रतिष्ठ समुद्रमापः सर्रतो गताः 
अविशन्ति स्वात्मस्थमाविक्रिवमेव सन्त यद्वत्तदेत्कामा 
विषयसंनिधावापे सवेत इच्छाविदेषा यं पुरुषं समुद्रमिं- 
बा&ञपो$विकुवेन्तः प्रविशन्ति सवे औत्मन्येव भळीयन्ते ' 
न स्वात्मवशं कुवेन्ति स शान्ति मोक्षमाझोति नेतरः 
कामकामी काम्यन्त इति कामा विषयास्तान्कामयितु 
शीळ यस्य स कामकामी नेव मामोतीत्यर्थः ॥ ७० ॥ 
चोहींकडून पाण्याच्या व नद्यांच्या प्रचंड प्रवाहांनी भरत अस- 
णारा समुद्र ज्याप्रमाणें आपली मर्यादा सोडीत नार्ही इतकेच नव्हे, 
तर स्वतः अविळृत राहून-मिळणाऱ्या नद्यांसही स्वस्वरूपच देतो. 
आगि-यआ्रीप्मक्रतूंत तद्या आटल्या किंवा वपीक्रतूंत फ॒गल्या तरी ज्या 
समुद्राचे स्वरूपांत फरक पडत नाहीं, त्याचप्रमार्ण सवे प्रकारचे विषय 
असतांनाही व त्यांपासून उत्पन्न होणाऱ्या अनंत प्रकारच्या 
ही ज्या स्थिरबाडे मुनीळा विकारवश करण्यास असमर्थ होऊन 

' त्याच्या मनांत शिरतात व तेथें त्या वासना स्वतः आत्मस्व- 
च जातात, -सारांश प्रारव्ववशतेमुळें आवश्यक भोग भोगृं- 
वत जाता होत नाहीं, शांतच राहतो, त्या विकारशून्य य- 
मिळतो. निरनिराळ्या विषयांची आराधना कर- 





























शांतिब्रह्माढाच सैन्यास योग्य ! ही शांति ज्याळा 
'ज्ञीवन्मुक्तच झाला. 
श्रीघरः-' यं ? २ अंतर्दष्टे प्राप्त झाळेला मुनि. शंकरानन्दः- 
शांतिसअविद्या व तिचें कार्य जो प्रपंच या उभयतांचा उपशम ज्या 
होतो ती मनोवृत्ते. * सरकार:-शांतिपवे अ. २५७ ह्या 
अध्याय ह्यासंबेधाने वाचावा असें म्हणतात. 
रामानुजाचार्य, मध्वाचार्य व राघवेंद्रयतिः--आचायोप्रमाणेंच 
अथ करितात. सत्यानंदः-एक समानाथे “छोक देतातः--- 
भुज्ञानो5पि हि यः कामान्मयांदां न तरेत्कचित्‌ । 
ससुद्रवद्धमेमयीं नाखो कामी स उच्यते ” ॥ 
( भोग भोगीत असतांही जो आपठी धममयीदा-स! क र । 
उळंवित नाहीं, त्याळा कामी-निषिद्धाची इच्छा णस 
नये. ) यांचें मत असे आहे कीं इच्छा ही स्वमावतः ] 
नाहीं. दुष्ट इच्छा तेवढी मोलाच्या आड येते. इच्छा 
तर, निवंत राहणेही अशकय होई! द्वेतपक्षाचा मोक्ष म्हणजे ई-वरा- 
सान्निध वास होय. ह्या स्थितींत इच्छा असणें नीट आहे. पण र 
सछोकांत हा भाव दिसत नाहीं. विषयाची आशा करून मोग 


म्हणजे शांति नष्ट होते. निरिच्छ असून विषय भोगणे प्राप्त, 
असतांही निर्विकार राहणें, नव्हे ! भोगवृत्तीसंच अह्मस्वरूप देणें 
आगी खरें लक्षण । आहे. आचार्यांच्या भाष्यांत हाच : 








न सेवी। तैसा स्वसुखानुभवी ( ब्रह्मज्ञ )। भोगी न कद्धि॥ 
सारांश....जेथ स्वगैसुखा लेखणी ( परवा, गणना ) नाहीं । तेथ 
सिद्धि काया । प्राकृता ( सामान्य, अल्प) । होती! ॥ 
रंगनाथ स्वामींचे दृष्टांत पहाः-ज्याला सवे विषय....परितयातें 
_ बिक्कार उपजवूं न शकती । जैस्ते गगनी हे पडूक्ततु येती, जाती । 
परी गगनास विकार उपजवूं न शकती ।*कीं जळसंगति पद्मपत्र ॥७०॥ 
यस्मादेवं तस्मात्‌ 
शिष्य--गुरुमहाराज ! तर मग एखाद्या. ग्रहस्थानें आपल्या 
मानसेंकरून मात्र सर्वे प्रकारचा अभिमान टाकून दिळा व तो स्वतःस 
ब्रह्मस्वरूपी असें मानावयास लागला म्हणून त्यालाही मोक्ष मिळणार 
अशी ल्थिती प्राप्त झाली ! माझ्या समजुतीने हा तर खुळ्याचा बाजा- 
रच झाला. 
ना बरें £ ज्यानें सर्वे प्रकारच्या इच्छा मनानें व 
टाकून दिल्या तोच संन्याशी व त्यासच मोक्ष मिळातो असें 
म्हणून--- 
' विहाय कामान्यः सर्वा 


न्पुमांश्वराते निस्एह: ॥ 








टॅ “7; 1 तीनी डर 
( मिळविता होतो ) सारांश सर्वप्रकारच्या कामनांचा व 
त्याग करून उदासीनपणानें जो पृथ्वीवर संचार कारेतो, ' हे माझ । 
“हा मी ! ह्या प्रकारचें ममत्व आणि अभिमान हीं ज्याची नष्ट 
होतात त्याच पुरुषाला कायमची अशी निर्विकार स्थित्रि मिळते, 
त्यालाच मोक्ष मिळतो. १ 


विहायोति । विहाय पारित्यज्य कामान्यः संन्यासी 
पुमान्सर्वानशेषतः कात्स्न्येन चराते जीवन्मात्रचेष्टाशेषः 
पर्यटतीत्यर्थः, निस्पृहः शरीरजीवनमात्रेअपे निर्गगा 
स्पृहा यस्य स निस्पृहः सन्निमंमः शरीरजीवनमात्राक्षि- 

* सपरिग्रहे$पि ममेदमित्यभिनिवेशवजितः, निरहंकारो वि- 
द्यावत्त्वादिनिमित्तात्मसंभावनाराहेत इत्यथेः, स एवंभूतः 
स्थितप्रज्ञो ब्रह्मविच्छान्ति सर्वसंसारदुःखोपरमलक्षणां 
निर्वाणाख्यामधिगच्छति प्राभोति ब्रह्मभूतो भव- 
तील्यर्थः ॥ ७१ ॥ री 
याप्रमाणें संन्यासी अथवा विद्वान पुरुष तिन्ही प्रकारच्या 

वासनांचा त्याग करितो. र 
शिष्य--मग वासनाशून्य झाळेल्या व विषयत्याग केलेल्या 

संन्याशाळा क्षणमात्रही जिवंत राहतां यावयाचें नाहीं. 
गुरु--अरे देहप्रारूध आहे तोंपर्यंत त्यास देह जिवंत ठेव- 

ण्यांपुरती कार्ये करावीच लागतात. तू एक गोष्ट समजला नाहीस 
म्हणून अशी शंका विचारतोस. विषयत्याग करणें याचा अर्थ असा 
समजावयाचा कीं विषयापासून आपल्यास सुख मिळावे अशी जी 
इच्छा असते, त्या इच्छेचा त्याग करणें हा, खरा विषयत्याग आहे. 
आपल्यास देह प्राप्त झाळा आहे, त्याबरोबरच मन, चित्त, बुद्धि 












'गुरू-नाहीं. तो एके ठिकाणीं राहतच नाही. असतो तेथें सुद्धां 
उदासीनपणानेच वागतो, तो इतका कीं शरीर कोठेंही पडळें तरी तो 
त्याची क्षिती बाळगीत नाहौं. शरीराळा लागणाऱ्या वस्तूवर 
“ही माझी वस्तु! असे ममत्व किंवा अभिमान तो ठेवीत नाहीं.- 
सारांश प्रारव्ध कर्मवशात तो भोग भोगीत राहतो. 


वत मी अह्मवेत्ता आहे हा तरी अहंकार त्याळा 


नाहीं. हाही अभिमान तो नष्ट करून टाकितो; 
अभिमान नष्ट होतो.-तसेंच * हा मी आहें ' हाही अमि- 
मान नष्ट होतो.-ब्रह्ममय जो झाला त्याला मी अमुक आहें 
नसते, मग अभिमान कोठीळ £-याप्रमाणें स्थितप्रज्ञ करितो 
प्रश्नाचं उत्तर सांगितळे. असो; ही स्थितप्रज्ञाची स्थिति 
त्याहा बह्म समजलें, म्हणजे त्यास मोक्ष मिळतो. जन्ममरण: 
आगि त्यापासून होणारें दुःख-अथवा अविद्या व तिचे 
स्ंसार-या सर्वांचा उपशम मोक्ष मिळाला म्हणजे होतो. या 
असें नांव आहे. सारांश पूर्वोक्त  वासना- 
निमेमत्व, निरहकारत्व इत्यादिकांच्या साहाय्याने 
जद्मज्ञ होतो, ब पुढे बह्नच होतो. 
सांगतात. वर मजेचे होडी हालान 
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- अंपा०--पुमान्‌ नज डेल अचल ज्यानें तो पुरुष. 
द्विवेदी म्हणतात कीं हा श्रेष्ठ पुरुष ज्ञात असतां वाटेने. 
छागणारे जे ग्रह, दार, पुत्र, संपत्ति इत्यादि जे विषय त्यांचा तृणाप्रमाणें 
कस्पटाप्रमार्णे, उपभोग वेऊन ब्रह्मनिष्टा कायम ठेवितो. हाच खरा 
योगी व खरा त्यागी. ह्याप्रमाणें अजुनाचे प्रश्नांचा निकाळ झाळा व 
ज्ञानबुद्धि व योगंबुद्धि यांचे कमसंन्यासासहित विवरण झालें. 

रामानुजः--कामान्‌ > शब्दादि विषय. अनात्मक जो देह त्या- 
वरीळ आत्मत्वाचा अभिमान टाकून देऊन ज्ञानी वागतो. 

मध्वाचार्य, सत्या ०,विद्या :---निस्पहः' याचा अथ निस्गृहतेने 
असा करून तो शब्द विहाय ( टाकून देतो ) इकडे वेतात. म्हणजे 
सर्व विषयांचा त्याग हा भगवद्धक्त निस्थृहतेनें करून त्यांचा उपयोग 
वैतो. निषिद्ध वस्तूंविषयीं अभिळापविरहित जो असतो तो निस्परह. 
चरति न खातो, सेवन करितो. अहंकार: र्‌ अस्वरूपारचे ठिकाणी 
स्वरूपाची माते, > जा मी नव्हे त्यावरच मी आहे अशी भावना होणें 
तो अहंकार होय. 

“त्याज्या सवैत्र ममता जात्या सर्वे हरेवैशम्‌' । 

(सर्वे कांहीं हरीच्या आधीन आहे असें जाणून मनुष्यानें “ हे 
भाझें' हा अभिमान टाकून द्यावा. / सारांश हा योगी ( पती, 
निंषिंद्धाचा त्याग करितो, विहित भोगावरही इच्छा ठेवीत नार्ही, 
आणि यडच्छेनें प्राप्त झाळेळे विषयांचा ममत्वशून्यतेनें उपभोग बेतो. 

राघबेंद्रः--असा जो भगवद्भक्त आहे, तोच खरा पुरुष' आहे. 

सवे पशु होत! 

ज्ञानेश्वर, पंडित, रंगनाथ कांही विशेष सांगत नाहींत. ॥७१॥ 

सैथा ज्ञाननिष्ठा स्तूयते-- 

असो; याप्रमाणें स्थितप्रज्ञ म्हणजे काय यावर व्याख्यान 
कर्तन्य काय आहे, व साधर्ने कोणती तें सांगून ज्ञान 

ज्ञाननिष्ठेची फलश्रुर 











प्ड्क समक व 
एषा ब्राह्मी स्थितिः पार्थ 


नैना माप्य विमुद्याति ॥ 
स्थित्वा5स्यामन्तकाले5पि 
ब्रह्मनिर्वाणमृच्छति ॥ ७२ ॥ 


पार्थ ( कुन्तीपुत्ा अर्जुना ! ) एषा ( हा वेळपर्यंत वर्णन केळेढी 
ही) ब्राह्मी स्थितिः ( ब्रह्ममयच करणारी स्थितप्रज्ञाची स्थिति 
अथवा त्याचें ज्ञान, त्याचें कर्म, त्याच्या इच्छा, सारांश त्याचें शारी- 
रिक, मानसिक व धार्मिक वर्तन )-सांगितलें.-सारांश विद्वान पुरु- 
पाचे मन ब्रह्ममय झाल्यानंतर त्याच्या आचार, उच्चार, विचारांची 
स्थिति सांगितली.-अर्जुना !-एनां ( ही स्थितप्रज्ञाची स्थिति ) भाष्य 
(प्राप्त झाली असतां) न विपुद्यति ( कोणत्याही प्रकारचा मोह, 
अहेत्वाभिमान, उत्पन्न होत नाहीं. ) अस्यां ( द्या वृत्तीमरध्ये ) अन्त- 
कालेडपि ( देह जीवांचा वियोग होणार त्या वेळीं सुद्धा ) स्थित्वा 
( राहिळें तर, त्या वेळीं ही स्थिति प्राप्त झाली तरी सुद्धां ) जरह्म- 
निर्वाणं ( जन्ममरणरहित अशा बह्मसुखाप्रत ) क्रच्छति ( पावतो) 
सारांश ही स्थिति प्राप्त झाल्यावर ममत्वाचा मोह नष्ट होतो. आणि 
अंतकाळी जरी एखाद्याचा ममत्वाभिमान नष्ट होऊन ब्रह्माकार 
वृच्चि झाळी, तथापि तो मुक्त होतो.-- 


इति .श्रीमहाभारते शतसाहख्यां संहितायां 
बैयासिक्यां भीष्मपर्वणि श्रीमद्वगवद्वीता- 
सूपनिषत्सु ' बह्मविद्यायां योगशाखे 
सांख्ययोगो 


हः नाम ह्वितीयो$ध्याय:॥२॥ र 


कि त... कि... 


श्रीमहामारतांतीळ व्यासमुनिप्रणीत शंभर हजार संहितेपेकीं भीष्म- 
पर्वातील श्रीमद्धगवद्रीतानामक उपनिषदांमभीळ श्रीकृष्णाजुन सेबा- 
दांत उत्पन्न झाळेल्या वेदांतांतील योगशास्त्रात सांख्ययोग नामक 
द्वितीय अध्यायाचें मूळ संपठें. 


एषा ब्राह्मीति । एषा यथोक्ता ब्राह्मी ब्रह्मणि भवेयं 
स्थितिः सर्व कर्म संन्यस्य ब्रह्मरूपेणेवावस्थानामित्येतत्‌ । 
हे पार्थ नेनां स्थिति भाष्य लब्ध्वा न विमुद्यति न मोह 
आमोति । स्थित्वा5स्यां स्थितो ब्राह्यां यथोक्तायामन्त: 
, काले$प्यन्ते वयस्यापे बह्मनिर्वोर्ण त्रह्मनिवृति मोक्ष- 
मृच्छति गच्छति किमु वक्तव्यं बह्मचयांदेव संन्यस्य या- 
वज्जीवं यो बह्मण्येवावतिष्ठते स बह्मनिर्वाणमृच्छ- 
तीति॥ ७२॥ 


इति श्रीमत्परमहंसपरित्राजका चायेश्रींगोविन्दमगव- 
त्पूज्यपादशिष्यश्रीमच्छंकरभगवतः कृतौ श्रीमद्भृगव- 
ह्वीताभाष्ये सांख्ययोगो नाम द्वितायो5ध्यायः ॥ २॥ 


याप्रमार्णे-स्थितप्रज्ञाचे टक्षण काय, तो बोलतो कसे, त्यांचें कर्म 
कसें असतें, वगैरे जे चार प्रश्न, अना ! तूं विचारिळे होतेस त्यांचे 
उत्तर देण्यासाठीं . म्हणून ही बह्मज्ञाची, सवे ऐहिक व पारलौकिक 
वासनांचा व सकाम कर्माचा त्याग करून ब्रह्म ख्पानेच राहणाऱ्या 
अद्वैतज्ञाची, स्थिति तुला सांगितडी. ही स्थिति प्राप्त झाली, नित्य 
सुखासाठी अनात्मक विषयांची व विषयवासनांची आराधना कर- 
ण्याची मुळींच आवश्‍यकता नाहीं अशी समजूत दृढ झाली, म्हणजे त्या 
अधिकारी पुरुषाढा कोणत्याही प्रकारचा मोठ, कोणत्याही प्रकारचा 
ममत्वाभिमान, उरत नाहीं, व उत्पन्नही होत नाही. जड व अना- 








' समर्यी-जरी झालें तरी मोल्षाप्रत-जन्ममरणरहित अशा 
थतीप्रत तो अधिकारी पुरुष जातो ! मग ब्रह्मचर्याच्या आश्र- 
म्हणजे अगदीं बालवयांतच विषयवैराम्य उत्पन्न होऊन त्यानें 
' संन्यास वेतळा, विषयत्याग, वासनात्याग, केळा आणि देह आहे तोप- 
येत अक्षचिंतनांतच ब्रह्म होऊन राहिळा तर देहावसान झाल्यानंतर 
तो पुरुष त्रह्मच होतो हें सांगण्याची तरी आव्यकता आहे काय £ 
यांप्रमाणे श्रीगोबिंदपूज्यपादांचे शिष्य श्रीशंकराचार्य यांनीं केलेल्या 
द्वितीय सांख्ययोग नामक अध्यायाचे मूळ भाष्य संपले. ॥ २॥ 3 
मधुः--स्थितिस्निष्ठा, सांख्यनिष्ठा ही निष्काम कर्मयोगापासून 

निमीण होते. यांनीं या अध्यायाचे तात्पये असे दिठें आहेः-- 

* ज्ञानं तत्साधनं करम सस््वशयुद्धिश्व तत्फलम्‌ । 
तत्फलं ज्ञाननिष्ठेवेत्यध्यायेरीस्मन्प्रकीतितम्‌ ॥ ” 

(अथम ज्ञान, मग तें प्राप्त करून देणारें कर्म, त्याचें साक्षात्‌-फळू 
चित्तशुद्धि, व तिचे फळ ज्ञाननिष्ठा ह्या गोष्टी ह्या अध्यायांतः सांगि- 
तल्या आहेत.) 

औधरः--कर्माच्या, परमेश्वराराधनेच्या योगानें सत्त्वशुद्धि होते 

असे म्हणतात. यांचें तात्पये.--- 
*“ शोकपक्कनिमझं यः सांख्ययोगोपदेशतः । 

धडे; डज्ञहाराजुनं भक्त स कृष्णः शरणं मम ॥ ” 

_( शोकपंकांमध्यें बुडाळेल्या, अडकलेल्या, अर्जुनास सांख्ययोगाचा 
. उपदेश करून ज्या कृष्णानें आपल्या अमुन भक्तास बाहेर. काढळें 
तो श्रीकृष्ण माझें आश्रयस्थान आहे व असो. ) 
_ झंकरा०--खट्वांग (जाला मरण समयी ज्ञानमार्ग कळला व तो 
त्या ज्ञानाने बह्ममय होऊन मुक्त झाला अस्ता दालला देतात, 



















रणारा नाहीं, असते ज्ञान झाळें असतां देह हाच आत्मा 
मानणाऱ्या अज्ञानी होकांचा शोक व्यथ होतो, . अथात शोक 
होतो. वरीळ ढक्षणांनी युक्त असणाऱ्या े 
शुद्धीनें होते. ही वित्तशुद्धि स्वघर्माचरण निष्काम बुद 
असतां उत्पन्न होते आणि स्वघर्मोचे ज्ञान वेदाध्ययनाने 
असो; हें व सांख्य आणि त्यांचा अधिकार हीं सरव प्र 
संक्षपानें दुसऱ्या अध्यायांत सांगितली आहेत. 
द्विवेदी-अंतकाळे > मरणाच्या वेळी. हाच अर्थ 
रांस मान्य आहे. हें ज्ञान परिपक्व झाळें तर याच जन्मी 
मिळतो, परिपक्त नाही झाळें तर पुढील जन्म चांगळा येतो. व तेः 
ज्ञानदशा पूर्ण होऊन . मोक्ष मिळतो. ( पहा अध्याय 


४० व अध्याय ६ 'छो० २७ ते ४७.) पवते 2 
अभिप्राय आहे. मेश 


रामानुज.-एपा स्थितिः आत्मा नित्य आहे असें ज्ञान “| 
झाल्यावर निष्काम कर्मामध्यें असणारी जी निश्चयात्मक 
मिळवून देणारी स्थिति. कर्म करीत असतां मनाची ही स्थिति 
म्हणजे मनुष्य संसारांत पडत नाहीं; तर आनंदच आहे लक्षण 
अशा आल्म्याप्रत जातो.' दुसऱ्या अध्यायाचे 
याम्रमाणें आत्म्याचे यथाथे ज्ञान आणि युद्ध 
हा गदा होत अते ही 



















1 


नित्य आहे हे ज्ञान आणि हें ज्ञान'मिळवि. 
निष्काम कर्मयोग व स्थिरवुद्धि ) हे दोन विषय या 

_ अध्यायांत सांगितळे आहेत. याच अर्थी “छोकः-- र्‍ 
__* नित्यात्मासंगकर्मेहागोचरा सांख्ययोगधीः । 

द्विठीये स्थितघीलश्या प्रोक्ता तन्मोहशान्तये " ॥ 
मध्वाचाश व सत्यानंद म्हणतात:--मरणकाळीं जर बह्माची? 
विष्णुपदाची स्टृति असे तर मात्र ब्रह्मनिवीणाला म्हणजे अशरीर 
जो विष्णु त्याच्या पदाळा जातो. म्हणजे मरणसमरयी जर भगवत्स्मरण 
होईछ तरच मोक्ष आहे. नाहीं तर नाहीं. ज्ञानी असो वा कर्मठ 
असो, अंतकाळी जर त्याठा भगवत्त्मृति नसेळ तर तो जन्मांतराळ 
जातो ! संसारांत पनः पडतो ! प्रारब्धकम संपर्ठे तर ही स्टृति भग- 
वद्मक्ताळा मात्र होते. इतरांस होत नाहीं. नुसतें ज्ञान अगर नुस्ते 
कम उपयोगी नाहीं. प्रारध संपठें नसले तर पुनः जन्मास यावें 
हछागतें, तस्तेंच प्रारध संपूनही व ज्ञान असूनही भगवत्स्मरण झाळें 
नाही तर पुनः जन्म ध्यावा लागतो; हें सिद्ध करण्यास या द्वैताचा- 
'बुराहपुराण व गरुडपुराणाचे आधार व भ्रृतिस्मृतींचें आधारांचा 
' आभास दाखविणारी वचने दिठी आहेत. त्यांतच सांख्य, योग, * 
वेदांत वरे दर्शने लोकांस मोह पाडण्यासाठी भगवंताच्या आज्ञेने 
शा निर्मीण केलीं असे वराहपुराणांतीक “छोक अवतीणे करून 
आहे ! शेवटी श्रीविष्णु देवता सशरीर आहे असं सिद्ध कर- 
बरेच वेंचे वेतळे आहेत. सारांश सगुण मूर्तीची उपासना 
मोक्ष मिळतो अतत द्विर्तायाध्यायाचें सार काढळें आहे! 
च्या उपसंहारांत द्वैत व उपासना मागीचा विचार करू, 
अर्थ वरील|अथोहून फारसा भिज्न नाहीं. 


















सारा । बदे श्रौकष्ण|. 
रंगनाथस्वामींनी या द्रितीयाध्यायाचे माहात्म्यपर एक गोष्ट 
सांगून आपढी * चित्सदानंदल्हरी ' नामक टीका या अध्यायापुरती 
समाप्त केढी आहे. रमड्रीगेणा नि 


मध्ुसूदनीकारांनीं या काण्डलितयात्मक गीताशास्त्रांतीळ प्रत्येक 
कांडाची व प्रत्येक अध्यायाची संगाते दाखविली आहे ती अशी. प्रथम 
काण्डांत म्हणजे पहिल्या सहा अध्यायांमध्यें कर्मत्याग मागीनें वि- 
शुद्ध आत्मा जो “ त्व! पदार्थ त्याचें सोपपाततिक निरूपण केलें आहे. 
९ दुसऱ्या व तिसऱ्या काण्डांतीळ विषयांचा विचार सातव्या व तेराव्या 
अध्यायाचे वेळीं करूं. ) गै 

पहिल्या पडघ्यायींतीळ पहिला अध्याय उपोद्वातरूप आहे. दु- 
सऱ्या अध्यायांत सव गीताशास्त्राचें सार सूत्ररूपाने वाणिढें आहे त॑ 
असेंः-* योगस्थः कुरु कमोणि ' (एकनिष्ठ चित्त करून कर्मे कर) 
म व्या “छोकांत चित्तशुद्धि उत्पन्न ता निष्कामकर्मीनि- 

आहे. म्हणजे या ४८ व्या “छोकरूपी सूत्रावर. 9. 

म कि सोपपात्तिक व्याख्यान तिसऱ्या व चवथ्या वि 
आहे. तिसऱ्या अध्यायांत सामान्य स्वरूप आहे व चवथ्या अ- 
घ्यायांत सत्त्वशुद्धिजनक निष्काम कनिष्ठेचें विशेष स्वरूप आाहे. 
* बिहाय कामान्यः सर्वान्‌ ' ( तिन्ही प्रकारच्या कामनांचा त्याग 
करून) या ७१ व्या “छोकांत चित्तशद्धि झालेल्या मुमुक्षची शम- 
दमादि साघनपू्वक सवैकमेसंन्यासनिष्ठेचा पांचव्या व स॒ 
- अध्यायांत सामान्य त्रिशेष रूपानं प्रपंच केला आहे. 
हिल्या कांडांतीळ तिसऱ्या चवथ्या व पांचव्या सहाव्या 
सूत्रमाळिका सांगितली. बाकीचा विचार पुढें करूं. या! 
बिश्द्धात्मा कोण आहेस ' तुझा प्रपंच कसा नष्ट होईल, 
शीळ तर निष्काम कमीची व कर्म 










नव्हें अशी समजूत हढ करण्यासाठी प्रथम- 
आहे. सारांश जळ या कमती 
उपपात्ते पाहिल्या कांडांत केली आहे असा मधु- 


कर्म, उपासना वगेरे मार्गाचे परीक्षण व एकवाक्यता 

आणि तत्त्वनिश्य हे पहिल्या पडच्यायीचे कार्य 

, असो; जेथें नेथे प्रचलित मागीचे परीक्षण आहेसें वाटतें तेथे 

श करण्यास सुरुवात केलीच आहे. हा निर्देश 

णें परमेश्वरी अनुभवावरच प्रायशः अवलंबून आहे, मानवी साधारण 


'किती घडपड करील! 








1 झखरस्य मटटत्तिनिट्टत्तिविषयभूते द्वे बुद्धी भगवता 
निर्दिष्ट सांख्ये बुद्धिर्योगे वुद्धिरिति च । तत्र “ प्रजह्ाति 


यदा कामान्‌ ” इत्यारभ्या55ध्यायपरिसमामेः 
बुद्धयाश्रितांनां संन्यासं कतेव्यमुक्त्वा तेषां 
. च कृतार्यतोक्ता-<“ एपा ब्राह्मी स्थितिः ” इति 
अह्ठुंनाय च--“ कमेण्येवाधिकारस्ते ” “ मा ते सज्ञो$- 
स्त्वकमोणि ” इति कर्मेव कतेव्यमुक्तवान्योगबुद्धिमा: 
भ्रित्य, न तत एव श्रेयः प्रासिमुक्तवान । 
या गीताशास्त्रामध्यें दुसऱ्या अध्यायांत सांख्यबुद्धि व ह“ 
अथवा ज्ञानमार्ग आणि कर्ममार्ग, किंवा संन्यास आणि संसार, ह्या 
मार्गौत उपयोगी पडणाऱ्या दोन सांख्यजुद्धि व योगबुद्धि भगवेतांनी 
अरभुनास सांगितल्या. * सर्व इच्छा सोडून देऊन ' [ पहा अ० २ 
* ब्हो० ५५ ] येथपासून आरंभ करून थेट अध्याय समाप्त होईपर्यंत 
असें सांगितळें कीं सांख्यजुद्धीचा आश्रय करणारे ज्ञानी आहेत त्यां- 
नींच संन्यास करणें योग्य आहे व, सँन्यास आणि परमार्थज्ञान ह्यांर्‌ 
च्या योगानेंच ज्ञानी पुरुषांचा परमाथ सिद्ध होता. [ पहा अ० 
*छोक ७२ ] ही ज्ञानी पुरुषाची गोष्ट झाळी. अरजुनाप्त मात्र 







कर्मच करण्याचा अधिकार आहे, कमेत्याग करण्याचा नाहीं. [. 
२ छा< ४७ 1 असें सांगितळें, सारांश गार नाता क 
तुग कर्म केळें पाहिजे इतकेंच सांगितले फमीपासून : 
ळेळ असे सांगितढें नाहीं. 





5ज्लुनस्य । तदनुरूपश्न प्रश्नो ज्यायसी 
॥ मक्षापाकरणवाक्यं च भगवतोक्त यथोक्तः 






आपल्यात मुक्तीचा भार्ग सांगितला नाहीं हें पाहून अर्जुनास चट- 
आगि तळमळ लागली. अर्जुन ह्मणतोः “ देवा ! मी आपला भक्त 
व मोक्षार्थी आहे हे खरेना ? आपण मला सांख्यबुद्धीपासून 
साक्षात्‌ उत्पन्न होणारें मोक्षाचे साधन तेंही सांगितलें ना £ पण शेवटीं 
आपण मला कर्म करावयास लावितांहें काय £ या कमी न गह अनर्थ 
ओढबतात, असे सवे लोकांप्रमाणे आपणही ह्मणतांना? कमी चित्त- 
चित्तशुद्धीनें ज्ञान'आणि ज्ञानाने मोक्ष इतका कमापासून मोक्षाचा 

हांब आहे. त्यांतही कमे केळें तर परंपरेने कां होईना, 
मिळेळ असें खास असतें तरी हरकत नव्हती. पण तसाही 
] महाराज! मज दीनावर आपण अवकूपेची गदा कां 
११ हा अर्जुनाला झालेळा विषाद त्याच्या दृष्टीने खरा 
त्याच धोरणावर त्यांन * कमोपेक्षां वृद्धि थोर आहे असे जर 
विदित आहे ' वगेरे प्रश्न केला तो योग्यच आहे. त्या 
करण भगवेतांनी केळें आहे तंही गीताशास्त्रांत सांख्य- 
कृतार्थता ह्मणजे मोक्षप्राप्ति व कमैनिष्ठा व तिच्या 
९ मोक्षप्रात्ति साक्षात्‌ नाहीं. ) असे जे दोन विभाग 
'केळें आहेत त्यास अनुप्तरूनच आहे. 
अक्षार्थमन्यथा कल्पयित्वा तत्मतिकूळं 















ताने कमाणि परित्यज्य केवलादेव क्ष 
इत्येतदेकान्तेनेव भतिषिद्धमितीह त्वाश्र! दर्श 
यता यावज्ीवश्वतिचोदितानामेव कर्मणां परित्याग 
उक्तः, तत्कथमीद्शं विरुद्धम्थमजुनाय बरयाद्वगवान, 
श्रोता वा कथ विरुद्धमथमवधारयेत्‌ । डर 
कांहीं वृत्तिकार तिसऱ्या अध्यायाच्या पहिल्या 'छोकाचा री 
ताच करून श्रीकृप्णांनी जें उत्तर दिळें आहे त्याचाही प्रश्नाच्या उ 
अथे करितात ! ११ 
शिष्य--तो कसा £ त य 
गुरु--ज्ञान आगि कर्म ही दोन्हीं एकाच पुरुषाला साध्य असली 
पाहिजेत असा अजेनाचे प्रश्नाचा अथे करितात आणि भगबंताचें : 
* ज्ञान आणि कर्म ' यांचा समुच्चय होणें शक्‍य नाही असा 4 
प्रक्ष व उत्तर यांमध्ये आपणच विरोध दाखवितात ! इतर्केच १ 
हे वृत्तिकार राहते तरी कमी अनथीचें होते. पण आमचे 4 
याच्याही पलीकडे जाऊन सबंध ग्रंथांतच एकंदरीने विरोध आहे 
प्रकार उत्पन्न करितात ! 
शिष्य--तो काय! 
अरे ! या वृत्तिकारांनी गीतेचे सार हणून जै 

2 जनी दिळें आहे त्यांत निरूपण केलें आ 
ह्मणजे आपल्या सिद्धांताच्या उळट तिसऱ्या अध्यायांतीळ 

तीन चार “छोकांचा यांनीं अथ केला आहे! 

र य ळळीभ: ज्ञ क्ति 



















कोणाचाही पुरुषार्थ सिद्ध होत. 

थे आहे हा यांचा सामान्य सिढांत आहे; पुनः वि- 
त्ते असे सांगतात कीं “ * यावज्ीव ! या श्रुतीने सां- 
न करितांही केवळ ज्ञानाने मात्र मोक्ष मिळतो ” या 
तर गीताशास्त्रांत उत्कृष्ट खंडन आहे; आणि हेच आग्रही 
हार येथें ह्मणजे तिसऱ्या अध्यायांत मात्र निरनिराळे आश्रम 
ऱ्या भगवंतांनी * यावज्जीव ' या श्रतीनें सांगितळेलीं कर्मे 
ज्ञाननिष्ठांनी सोडावी, असे म्हणतात! कां : प्रथमच्या उपोदघा- 
21121) समुचयच सांगितडा आहे, त्याढा श्रृतीचें प्रमाण 
-. जक ठाम सिद्धांत सांगून तिसऱ्याच अध्यायांत ज्ञाननिष्ठांनी 
करावा असा भगवद्वाक्यांचा अथे करणाऱया वृत्तिकारांच्या 

असंबद्ध वृत्तीमधील विरोध समजला कीं नाहीं £ 


श्िष्य--विरोध समजला. पण भगवन्‌! मूळांतच विरोध असेळ 
र्‍्याचा काय बरें दोष £ भगवेतांनीं सांगितलें त्याचप्रमाणें 
लिहिलीं असावीं. 
बळा कुठळा ! भगवान्‌ कधीं असंबद्ध प्रलाप करितीळ 
६ सर्वैज्ञ आशि सर्वाचे व विशेषतः अजुनाचें परम कल्याण करणारे 
' विरोधी भाषणे करितीळ अशी कल्पना तरी तुझ्या डोक्यांत 
१ खुळ्या ! भगवंताचा अभिप्राय समजल्य नाही हणून 
ऱ्या वृत्तिकारांची उलटी सुळटी घांद्ऴ झाली आहे झाले ! 













हाराज ! भगवान विरुद्ध बोलणार नाहींत हें खरे; 
आ बोळण्याचा खरा अभिप्राय समजऴा असे- 
रा मढतें समजला असेल तर त्याला 


चम 


|... अब्यावड रा. स वगात 
देऊन, बसला होता. त्याच्या मनांत रे! बिरुदध अर्थ कसा येईळ £ 
तात्पर्य वृत्तीकारांना हें गीताशास्र समजळें नाहीं हे उघड झालें, 
ततरेतत्स्याब्रृहस्थानामेव श्रौतकर्मपरित्यागेन केवला- 
ज्ञानान्मोक्षः प्रतिषिध्यते न त्वाश्रमान्तराण!मित्ये- 
तदापि पूर्वोत्तराविरुद्धभेव । कथं, सवीश्रमिणां ज्ञानकमेणोः 
समुच्ययो गीताशास््रे निश्चितो5ये इति प्रतिज्ञायेह कथं 
तद्विरु्धं केवलादेव ज्ञानान्मोक्षं ब्रयादाश्रमान्तराणामू । 
शिष्य--गुरुजी ! मला वाटतें, वृत्तीकारांचा अभिप्राय असा. 
असेल कीं फक्त ग्रृहस्थांस मात्र श्रौतकर्म केल्याशिवाय नुसत्या ज्ञा- 
नानें मोक्ष मिळणं अशक्‍य आहे पण इतर आश्रमांतीळ पुरुषांस 
नुसत्या ज्ञानाने मोक्ष मिळणे संभवते. 
गुरु--तरी पण विरोधपरिहार होत नाहींच. 
शिष्य-कां बरें: * 
गुरु--कां बरें काय १ गीताशास्त्रांत चारी आममंती्ीिरी 
ज्ञानकरमीचा समुच्यय केला पाहिजेच असा सिद्धांत दी 
येथे मात्र भगवंतांनी ग्रहस्थांशिवाय इतरांस नुसत्या ज्ञानाने 
मोक्ष मिळेळ ह्मणून सांगितळें काय : बेट्या! हा विरोध नव्हे तर काय! 
क्षिष्य--गुरुजी ! अर्थ निश्चित व्हावा म्हणून मी शंका काढीत 
आहे. क्षमा असावी. महाराज ! वृत्तिकारांचा अभिप्राय असा असावाः 
आतके अत्यंत महत्त्वाची म्हणून श्रौतकर्माशिवाय नुत्तत्या ज्ञानाने 
ग्रूहस्थांस मोक्ष मिळावयाचा नाहीं. 
अथ मतं श्रौतकमोपेक्षयेतद्रचनं केवलादेव ज्ञाना- 
च्छौतकर्मरहितादऱ्हस्थानां मोक्ष: मंतिपिध्यतइति॥ 








हणजे सारांश असा कीं केवळ ज्ञान याचा अथे ब्रोत- 
ज्ञान असा केळ व या श्रौतकर्मशून्य ज्ञानाने मात्र गृहंस्यांस 
नाही असे ठरविळें. केवलज्ञान यांत स्मातेकर्मीचा 
आह्मी अंतभीव कारितों. आतां ग्ृहस्थांसही स्मार्तकर्म नाहीं 
न ' नाहीं, पण तें अल्प असतें झणून नाहींच अर्से समजून श्रौत- 
ज्ञानाने मोक्ष मिळत नाहीं असं म्हटलें. तात्पय श्रौतकमी- 
'शिबाय केवळज्ञानानें म्हणजे स्मातेकर्मसहित बह्मज्ञानानें मात्र ग्रहस्थांस 
: मोक्ष मिळणारे नाहीं; इतर आश्रमांतील लोकांस मिळेल. क 
/_ गुरु-अरे!तूं तरी बरींच लांब लांब व्याख्याने झोंडूं छागलास ! काय 
म्हणतो आहेस ते पूर्ण ऐकण्यासाठी मी तुला मध्ये थांबांविळें नाहीं. असो; 
* आपण जो हा प्रपंच केला आहेत याला कांही युक्ति, आधार, कांही 
निती कांहीं असावें कीं नाहीं : केवर्लज्ञान याचा अथे स्माते- 
कर्मसहित अह्मज्ञान असा केलास त्याला कांही आधार ! बरें तेही 
असो; पण ग्रृहस्थाळा तेवढा स्मार्तकमेसहित ब्र्मज्ञानाने मोक्ष नाहीं, 
आश्रम्यांना आहे, यांत ग्रृहस्थांनींच काय तुझें घोडें मारळें 
त्या बिचाऱ्यांवर श्रोतकर्माची धोंड आणून टाकिलीस ! बेट्या ! 
रुंचेळ ते बोलावें हा नियम तरी ध्यानांत ठेवून बोळत जा. 
चें हवें तसें समर्थन करून तें गृहस्थाच्या माथीं मा- 
वेदोक्त वचनें बोललास असें नाहीं होत बरें ! वेब्या हे 

आझहाण्या माणसांस क्षणभर तरी पसंत पडेल £ 


मोक्षसाथनत्वेन स्मातीनि कमोग्यूर्ध्व- 
तथा नाणा च 














गुरु--युनः असें कीं स्मार्तकमे करित असतांही ब्रह्ज्ञान 
रून वेऊन ग्रहस्थांशिवाय बाकी सर्वे ' बक्षचारी वगैरे लोक मुक्त 
होऊं शकतात, तसाच नियम ग्रहस्थांस लागू ही सुट- 
का इतर लोकांप्रमाणेच कां करून टाकीत नाहीं £ 
शिष्य--भगवन(! तसे होणें शक्‍य नाहीं, कारण मग “यांवज्जीव* 
श्रतीशी विरोध येतो. म्हणून ग्रहस्थांस मोक्ष मिळविणे असेळ 
त्यांनी श्रौतस्मातेकर्मे करीत असतां बह्मज्ञान संपादन केलें पाहिजे 
व ज्ञान झाल्यावरही श्रौतस्मातकर्म चालविली पाहिजेत. | 
ब्रह्मचारी वगेरे लोकांस मात्र स्मार्तकरमीसहित ब्रद्मज्ञानानें मोक्ष मिळेल. 
गुरु--पण असें करण्याने गृहस्थांच्या मात्र डोक्यांवर कमीच्या 
अनेक यातायातींमुळें अनंत कष्ट देणारें श्रोतस्मातीदिकांचें ओझे 
विनाकारण लादळें जातें त्याची काय वाट 
अथ ग्रहस्थस्येवा55यासवाहुल्यकारणान्मोक्षः स्या- 
न्ना&श्रमान्तराणां श्रौतनित्यकमेरहितत्वादिति । तदप्य- 
सत्‌ , सर्वोपनिषत्स्वितिहासपुराणयोगशाख्त्रेषु च ज्ञाना 
हुत्वेन मुमुक्षोः सवकमेसंन्यासविधानादा श्रमविकल्पसमु- 
च्चयविधानाच्च श्रृतिस्मृत्याः 
शिष्य--महाराज ! हे पुष्कळसे आयास गृहस्थांस मात्र 
छागतात म्हणून मोक्षसुख त्यांनाच कायतें मिळणार ! इतरांस 
कारण श्रौतानें सांगितळेलीं नित्यकर्म ते करीत नाहींत! असें 
गुरु--आतां मात्र कमाल केलीस. ।एक क्षणाच्या 
केळीस, 








३०८ औमद्धगवद्वीता. ग्या 
वेळां सांगितळें आहे. तेथेंच त्याने सवे कमीचा त्याग केला पाहिजे 
असेंही सांगितलें आहे. शिवाय असेंही सांगितळें आहे कीं ब्रह्मचारी 
असतांनाच संसार नकोसा झाल्यास मुमुसनें संन्यास ध्यावा. सारांश 
ब्ह्मचथे, गाहेस्थ्य, वानप्रास््य अगर संन्यास अशा मागोनें क्रमाक्रमाने 
किंवा वाटेल त्या खऱ्या मुमुसूने वाटेळ तेव्हां वाटेल त्या आश्रमांत 
असतां कर्मत्याग करून संन्यास घ्यावा. सारांश गृहस्थाश्रम अवश्य 
आहे, श्रौतस्मातेकर्म अवश्‍य आहेत असें सांगण्याचा कोणच्याच 
श्रुतिस्मृतीचा हेतु नाहीं. 
सिद्धस्तहि सवीश्रमिणां ज्ञानकर्मणोः समुच्चयः । न, 
मपक्षोः सर्वकमेसंन्यासविधानात्‌ “ व्युत्यायाथ भिक्षा- * 
'चर्य चरन्ति । तस्मात्संन्यासमेषां तपसामतिरिक्तमाहुः । 
न्यास एवात्यरेचयत्‌ ” इति । “ न कमणा न भजया 
धनेन त्यागेनेके अमृतत्वमानश्ुः ” इति च । “ ब्रह्मच- 
यौदेव प्रत्रजेत्‌ ” इत्याद्याः । 
* त्यजञ धममधर्म च उभे सत्याठृते त्यज । 
उभे सत्यानृते त्यक्त्वा येन त्यजसि तत्त्यज । 
संसारमेव निःसारं दृष्टया सारादिटक्षया । 
अत्रजन्त्यकृतोद्राहाः परं वैराग्यमाश्रिताः 7 
इति ब्रृहस्पतिः । 
“ कर्मणा बध्यते जन्तुविद्यया च विमुच्यते । 
तस्मास्कर्म न कुर्वान्त यतयः पारदाशिनः ” 
इति शुकानुशासनमू । 
इहापि--“सर्वकपाणि मनसा संन्यस्य” इत्यादे । 
मश्‍ोक्षस्य चाकार्यत्वाशधुमुक्षीः करमानर्थक्यम्‌ । 
* शिष्य--तर मग ब्रह्मचारी वगेरे सवे आश्रमांतील छोकांस ज्ञान 
आणि कमे दोम्ही अवशय आहेत असें ठरलें. कारण श्रतिस्मृती आ- 
_ बल्यास मान्य आहेत आणि श्रतिस्मृतींनींच नित्य व नैमित्तिक कर्मे 
:_ सवांसही सांगितली आहेत! . 2 वरह&की 








गुरु--नाही; तूं चुकतोस. मुमसूने यच्चावत सर्व कमांचा सैन्यास 
करावा असें स्पष्ट सांगितलें व * आशाशून्य झाल्यानंतर सं- 
न्यासाश्रमास योग्य असें भिक्षाटन ते लोक करितात. सत्य, यम, नियम, 
न्यास वगेरे अल्प फळ देणाऱ्या तपर्श्रर्येपक्षा संन्यासाचें फळ अती- 
शय मोठें आहे असें सांगितलें आहे. ज्ञानद्वारा न्यास करणें हँ. 
सर्वांपेक्षा श्रेष्ठ आहे. ' 'कमे करून मोक्ष मिळाळा नाहीं, प्रजोत्पादन 
करून मिळाला नाहीं, किंवा संपत्ति मिळवूनही मोक्ष मिळाळा नाहीं, 
तर सर्वे प्रकारचा त्याग केला, तेव्हां त्यांस मोक्ष मिळाला. । 
* बह्मचयीमध्यें सुद्धां संन्यास ध्यावा ! ह्या सवे श्रुतीवरून 
तुठ्ा कळेळ काँ मुमुलूळा कोणतेंही कमे करण्याची आवश्य- 
कता नाहीं, इतकेंच नव्हे तर त्यानें कोणतेंही कमे करू नये असा 
सर्वांचा अभिप्राय आहे. आणखी * संसाराळा उत्पन्न करणारे धर्म, 
अधमे यांचा त्याग कर; सत्य, असत्य या उभयतांचा त्याग कर; 
आगि या सत्यासत्याचा त्याग केल्यावर ज्या अहंकाराच्या योगानें 
हा त्याग केलास त्या अहंकाराचाही त्याग कर. ' तसंच * भनुभव- 
पूर्वक विवेकदृष्टीनं संसार हा दुःखमूलक व दुःखफलक आहे असें 
पाहून अत्यंत विरक्त झालेलें ढोक लयन न करितां एकदम संन्यास 
अहण कारितात ' असे ब्रृहस्पाते सांगते झाठे. आणि * कमीच्या 
योगाने प्राणी बद्ध होतो व ज्ञानाच्या योगानें मुक्त होतो. 
म्हणून परब्रह्माकडे ज्यांची ददष्टि लागली आहे, ते संन्यासी कर्मच 
करीत नाहींत. असें शुकानुशासन आहे. येथे गीताशाख्रामध्येंही 
£ संबे कर्मे मनानें त्याज्य करून ' [ अ० ५ “छोक १९ ] असेच 
हे बाहे पुनः, मोक्षाला हगेच चारी उपयोग नसल्यामुळें, 
उळट, कर्म केळें असतां, मोक्षनाश होण्याचा संभव असल्यामुळें 
मुमुक्षळा कर्म व कर्ममार्ग व्यथेच आहेत. 











मभावादेव भावरूपस्य भरत्यवायस्योक्तिः 
शक्‍्या “ कथमसतः सलज्जायेत ” इत्यसतः 
'जन्मासंभवशुतेः । 

पूर्व --येथपर्यंत आपले सिद्धांत कबूद आहेत. पण आपल्यास 
येवेच बिचारावयारचें कौं नित्य कर्मे केलींच पाहिजेत; नाहीं तर 
नरकप्राति होते; असें स्मृति म्हणत आहेत त्याची काय वाट £ 


सिंदां--अरे हीं कर्मे केलीं नाहींत तर प्रत्यवाय कोणाला £ 
ज्याळा तीं कर्मे करावयास सांगिती आहेत त्यानें चुकविली तैर 
त्याह्य देड होल; कां भलत्यालाही होईल £ कर्मे करणें हा विषय 
असंन्यासी म्हणजे ब्रह्मचारी, गृहस्थ वगेरेंचा आहे. त्यांनीं हीं कर्मे नाहीं 
केी तर त्यांना दंड होणे योग्य होईल. ज्याने सवच कर्म टाकिळें 
व वासना नष्ट केली त्याला तुझी बिचारी स्मृति काय करणार ? पहा: 
होम, अध्ययन वगेरे संन्याशाने केळें नाहीं तर त्यानें केठेल्या पापा- 
चा दंड करणारा कोणीं आहे अशी कल्पना सुद्धां करणें शक्‍य 
नाहीं. ब्रह्मचारी असून म्हणजे कर्ममार्गात राहात असून त्यानें जर 
नित्य कर्म केळें नाहीं तर त्याला पाप ागेळ. आणखी; नित्य अशी 
कर्मे नाहींत तर, म्हणजे त्यांचा अभावच असेल तर त्या अभावा- 
मावरूपी पापाची कशी उत्पत्ति होणार £ * अभावापासून 

असतापासून सत्‌ , कसें उत्पन्न होल £ अशा अर्थाची एक 
असें म्हणतेनां £-सारांश देहाभिमान व कमीभिमान असेळ 

म आहे. कर्मतंन्यास करणाऱ्याला कमे करावयास सांगणें 

॥ी पुरुषास, औषधाची योजना करण्यासारखे अप्रयो- 




















ः स्यात_। न चेतदिष्टप । 
तस्मान्न संन्यासिनां कमाण्यतो ज्ञानकर्मणोः समुद्दया- 
नुपपत्तिः । “ ज्यायसी चेत्कमेणस्ते मता बुद्धिः 7. 
इत्यज्ञुनस्य पश्षानुपपत्तेश्र । 1. 
पूर्व--पण वेदांमध्ये सांगितढें. आहेनाः कीं विहित कर्मे केलीं 
नाहींत तर पाप लागेळ म्हणून £ रॅ 
सिद्धां-बेद असें म्हणत असतील तर ते अनर्थवाची आहेत, 
अप्रमाण आहेत, त्यांच्यावर कोणी विश्वास ठेवूं नये, कारण ते असल्या 
अमुंभावी गोष्टोंचे कथन करितात; असें आम्हीं बेधडक म्हणूं. असे 
पहा कीं वेदानें सांगितल्याप्रमाणें कर्म केळें तर जन्ममरण चुकत 
नाहीं, कर्म न केळें तर पाप लागतें; एवंच कर्म करा कीं नका करू 
आपले दुःख तुमच्यापुढे दत्त म्हणून उभें आहे, असें सांगणाऱ्या 
वेदाहा कोण प्रमाण मानील ? पण वेदाचा खरा तात्पयीथ तुम्हाळा 
कळला आहे कोठें £ 3 
पूर्व --आमचाच अर्थ खरा आहे. पुनः, आमच्या वेदांमध्ये असे 
विलक्षण सामर्थ्य आहे कीं ज्या योगें असतापासून ते सत्‌ उत्पन्न करूं 
शकतात म्हणजे कर्म केलें नाहीं तर त्यापासून पापाची उत्पत्ति. 
करूं शकतात ! 2 
सिद्धां--खुळा आहेस तूं'! अरे ! कोणतेही शास्त्र म्हटळे 
म्हणजे त्याला नवीन गोष्टी उत्पन्न करण्याचें सामथ्ये नसते. 
वस्तुस्थिति अशी अशी आहे असे मात्र शास्लें सांगतात. ! 
उलट कल्पना करणें म्हणजे “ सूय काळा दुस्स आहे * 
जातीय कल्पनेप्रमाणे असमंजस होय. अपौरुपेयवेदांच्या 


। 






ख्य होणें अशक्य व अनिष्टच होय. पुन: “ कमीपेक्षा बुद्धि (ज्ञान) 
श्रेष्ट आहे अते जर तुझें मत असेळ तर ' वगेरे अर्जुनाच्या प्रश्नाची 
वाट कशी छावावयाची £ ज्ञान आणि कर्म एक काळीच करून मोक्ष 
'मिळीव असें भगवंतांनी सांगितळें असते तर अर्जुनाने हा असला प्रश्न 
कशाला विचारला असता १ 
यादि हि भगवता द्वितीये5व्याये ज्ञानं कमे च समुच्च- 
येन त्वया5वुष्टेयमित्युक्त॑ स्यात्ततो5जुनस्य भक्षो5नृपपत्नो 
ज्यायसी चेत्कर्मणस्ते मता बुदधिरिति । अजुनाय चेदू- 
बुद्धिकमणी खया$नृष्टेथे इत्युक्ते या कमणो ज्यायसी 
बुद्धिः साउप्युक्तेवेति “ तात्कि कर्मणि घोरे मां नियोज- * 
यासि केशव ” इति प्रश्नो न क्थचनोपपद्यते | न चाजु- 
नस्येव ज्यायसी वुद्धिनोनुष्ठेयेति भगवतोक्त पूर्वेमिति 
कल्पयितु युक्त॑ येन ज्यायसी चेदिति प्रश्नः स्यात्‌ । 
सिद्धा*--जर दुसऱया अध्यायामध्यें भगवंतांनी ' ज्ञान आणि 
कर्माचा समुच्चय केलास तरच तुला मोक्षाचा मार्ग सांपडेल ' असे सां- 
गितळें असषेळ तर “आपल्या म्हणण्याप्रमाणे कमीपेक्षां बुद्धि, (ज्ञान) श्रेष्ठ 
असेळ तर ! वगेरे अर्जुनाच्या प्रश्नाची व्यवस्था लावितां येत नाहीं, 
* तो व्यथे व असमंजस प्रश्न होतो. पनः ' तुला दोन्ही ज्ञान आणि 
यांचा आश्रय केला पाहिजे ' असं भगवंतांनी सांगितळें असें स- 
समजावयाचे तर कमोपेक्षा श्रेष्ठ गे ज्ञान तेंही अर्जुनास सांगितठेंच 
असडें पाहिजे. असं सर्व धरून चाललें तरी “ हे केशवा ! मळा या 
बोर आगि हिंसामूडक कमीमध्ये कां ढकलितोस : ' या उपहासपूवक 
प्रश्नाचा उलगडा हवन हीं तो नाहींच. आतां जर असे म्हणशोळ 
की * बुद्धिच श्रेष्ठ, पण तिचा आश्रय तूं करूं नको. ! असे भगवं- 
तांनी वतात वू सांगितळें आहे; तर तसेंही म्हणतां येत नाहीं. 
गृहीत धरिले तर “जर मोठी असेल तर! कोरे प्रश्नाचा उलगडा 


टं | 


त माती आगत) महे, इ गगन लताताई, 





रचे आहे. 


तळ नड एअन्या 


कश 


स्यात्ततोःयं प्रश्न उपपक्षो ज्यायसी चेदित्यादिः! आवे- 
बेकतः पश्षकल्पनायामापे भिन्नपुरुषानृष्टेयत्वेन भगवतः 
अतिवचने नोपपद्यते । न चाज्ञानानिमित्तं भगव? तिव- 
चन करप्यम्‌। अस्माच्च भिन्नपुरुषानुट्ठेयत्वेन ज्ञानकम- 
निष्ठ्योभंगवतः प्रतिवचनदरशनाज्ज्ञानकर्मणोः समुच्चया- 
जुपपत्तिः । तस्मात्केवलादेव ज्ञानान्मोक्ष' इत्येषोर्ञ्यो 
निश्चितो गातासु सर्वोपनिषत्सु च । ज्ञानक्मणोरे$ बद॒ 
* निश्चित्येति चैकविषयेव भार्थना5नुपपन्नो भयोः समुक्ष्य- 

य॒संभवे । कुरू कर्मेव तस्मात्त्वमाति च ज्ञाननिष्ठा6भवम- 
ज्ुनस्यावधारणेन दर्शयिष्यति । 


सिद्धां--वरील मूखेपणाची कल्पना टाकून देऊन जर आपण 
असं समजलो कीं अभेद मानणारे ज्ञान व भेद मानणारे कम ही. 
दोन्हीं परस्पर विरुद्ध साधनें एकाच पुरुषाच्या हातून होणें असंभव- 
नीय आहे असे समजून भगवंतांनी “ ज्ञानाची व कमीची आराधना 
निरनिराळ्या माणसांनीं निरनिराळ्या पद्धतीनें केढी पाहिने, ' असे 
सांगितळें आहे, अस्ते आपण समजलो तर मात्र आपळा समज खरा 
ठरून अजञुनाचा प्रश्नही साथे आणि समंजतत होतो. ज्ञानाने मोक्ष 
मिळतो, कमीनें चित्त शुद्ध करून ज्ञानमागीनें गेळें असतां मोक्ष 
. मिळतो असें भगवंतांनी सागितळें आहे असें ध्यानांत ठेविळें तरच 
अर्जुनाच्या प्रश्नाचा गीताशासत्राप्त अनुकूल असा उलगडा समजत. 
रीतीनें करितां येतो. 


री 
. शिष्य--पण ज्ञान व कमीचा समुच्चय झाळाच 













अन केलें पोहिंजे असंच भगवंताचे उत्तर आहेना? समुच्चय असावा 
हे भगवंतास इष्ट असते तुर हे येथीठ उत्तर त्यांचे त्यांनाच विरोधी 
झाढें असतें. 


_ शिष्य--केळा नमेळ कशावरून भगवंतांनी बोलण्यामध्यें क्रोध £ 
सिद्धांत--विरोधानें सःज्ञ भगवंतांच्या अंगीं अज्ञांनांचा आरोप 
येतो!३ हा आरोप करण कालत्रयोंही संभवत नाहीं. सारांश कोणी ज्ञान- 
निष्ठेने शोक्षयात्रि करून ध्यावा व कोणी कर्मनिषठेनें चित्तशुद्धि करून घेऊन 
मग मोक्षफत़ि करून ध्यावी हे भगवंतांनी स्पष्ट सांगितळें आहे, 
त्यावरून ज्ञानकमीचा समुच्चय होऊं शकत नाहीं असेच स्पष्ट दिसते. 
म्हणून भिद्धांत हा की केवळ शुद्ध असे अभेदस्वरूपी आत्मज्ञान झाठें 
तरच मोक्ष मिळेळ; हाच अथे निश्चित करून गाताशास्त्रामध्ये ग्रथित केला 
आहे. उंपनिषदांचाही हाच सिद्धांत आहे. समुच्चय शक्‍यच असता तर 
* दोहोंपैकी भी काय करूं तें ऐक ठरवून मला सांग. ! [अ० ३ 
*छोक २ ] असे अजुन म्हणताचना ! पण अर्मुन असे म्हणत आहे 
, यांवरून समुच्चय शक्‍य नाहीं असें सिद्ध झालें. 
कब -गीताशास्त्रांत समुच्चय नाहीं अशी मांझी पूर्ण खात्री 
झोळी महाराज ! 
सतिद्धां--आणि चवथ्या अध्यायाच्या पंधराव्या “कलोकांत 
“ म्हणान तूं कमच कर ' अपे जें अर्जुनास निश्चयाने सांगितळे आहे, 
त्यांचा अथेच हा कीं $ननिष्ठा अर्जुनाच्या होतूनं होणे शक्‍य नाहीं 
असे भगवंतास दोखंवावयाचें होते. सारांश कसेही जरी पाहिछे 
तरी ज्ञांन आगि कम यांचा समुच्चय गीताशाख्त्रांत अगर इतर 
कोणत्याही शास्त्रांत होणें शक्‍यच नाहीं. 
ज्ञान आगि कर्म यांचा समुच्चय होतो कीं नाहीं म्हणजे यज्ञंया- 
गांदि कमे आंगि अह्मचितन ही एका काली असूं शकतील कीं नाहीं 
गर की संब वाद आहे. ज्ञानकाळी कम असे शक्य नाही 
असतां बह्यज्ञान असणे शक्‍य नाहीं असें आचार्याचें मत 
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सांगितळेळें आहे. युक्ति ही हेंच सांगेन. । मीच अस्न ! ' ब्रह्म ! 
“कांही बोट्तां न येणें! अशी निर्विषय स्थिति झाल्यावर * मा अ- 
मुक पाहिजे, मी तमुक करीन' अशी साहुकार वासनामय स्थिति राहणार 
कशी £ अपृणेता आहे असे वाटत असलें म्हणजे किंवा अभेद नाही 
असे ध्यान असलें म्हणजे वासनापर्वैक कर्म होतें पूर्ण स्थितींत साहंकार 
कर्म नसतें; आणि अर्थातच अपूण स्थितींत ज्ञान नसते. एवंच 

ब स्वतःच्या अनुभवाळाही आचार्यांचे म्हणणेंच सयुक्तिक मक्त 


अर्जुन उवाच-- 
ज्यायसी चेत्कर्मणस्ते 
मता बुद्धिर्जनादुन ॥ 
तत्कि कर्मणि घोरे मां 
नियोजयासे केशव ॥ १॥ 


जनादन ( आपल्या इच्छा सफल व्हाव्या म्हणून मनुष्ये ज्याची 
श्रा्थना करितात त्या तूं परमेश्वरा !) कर्मेणः ( कमीपेक्षा ) ते 
(हुद्य ) मता (संमत ' असलेले ) बुद्धिः ( ज्ञान ) ज्यायसी चेत्‌ 
(आ्ठ असेल, श्रेष्ठ आहे ) केशव ( सर्वेधवरा ! दयाबन केशवा ! ) 
तरात्कि | तर काय म्हणून ) मां ( मळा ) थोरे कर्मणि ( ज्यांत 
त्वाची कर्मे करावी लागणार अशा कर्मात ) नियोजयासि ( 
कारितोस, घाळतोस ? ). सारांश हे अमाष्ट देणाऱ्या परमेश्वरा ! जर 
आपुल्या मतानें कमीपेक्षां ज्ञान हेंच अत्येत श्रेष्ठ आहे, तर हे दया- 
बना ! मळा आपण कमीमध्ये आणि त्यांतही कामक्रोबाद्रिकांचें 
उत्थापन करणाऱ्या निघृण कमामध्यें- युद्धामध्ये -मढा कां ढकडिता र. 
मह्या हें घोर युद्ध करण्याचा का उपदेश करितां £--- 


बड्वि्ञाने. हे जनादन 














(चाके तदैकं श्रेयःसाधनामिति कमेणो ज्यायसी 
| कमणो४तिरिक्तकरणं 

/ कृतं स्याज्ञ हि तदेव तस्मात्फलतो$तिरिक्त स्यात्‌, तथा 
. कमणः भ्रेयस्करी भगवतोक्ता वुदधिरश्रेयस्करं च 
 कु्षाति मां प्रतिपादयति तर्क नु कारणामिति भगवत 

उपालम्भामेव इर्वेस्तात्क कस्मात्कमेणि घोरे कूरे हिंसा- 

लक्षणे मां नियोजयासि केशवेति च यदाह तच्च नोप- 

पद्यते । अथ स्मार्तेनेव कमणा समुच्चयः सर्वेपां भगवतो- 

क्तो$जुनेन चावधा£ितश्रेत्तत्कि कमणि घोरे मां नियो- , 

जयसीत्यादि कथं युक्त वचनम्‌ ॥ १ ॥ 

हे जनादैना ! कमीपेक्षां आत्मज्ञान हें अत्यंत श्रेष्ट आहे असे 
जर आगळे मत आहे, कमोपेक्षां ज्ञानच श्रेष्ठत्वाने आपल्यास जास्त 
डत आहे.-- 

पूर्व/--गुरुजी ! अंमळ थांबा मठा समुचय कां असूं नये हें 
बांगळे सभजळे नाहींसें वाटतें. 

गुरु--अरे हो, तेंच स्पष्टतर करण्यासाठीं आचार्य पुनः काय 
म्हणतात ते ऐकः जर ज्ञान आगि कम हीं दोन्ही एकत्र असावी 
अस्ता भगवंताचा आशय असता व ज्ञाननिष्ठा आगि कमेनिष्ठा ह्या 
दोन्ही एकाच पुठुषाने चाळवाव्या असा भगवंताचा आशय आहे भसे 

समजला असतां तर * मोक्षमार्गाचे एकच साधन सांगा ? 
( छोक ३ अध्या. ३) असे व' कमीपेक्षा बुद्धि भ्रेष्ठ आहे! असे 
याच *छोकांत म्हणून बुद्धीचेंच श्रेष्ठत्व अजुनानें दाखविळें आहे ते. 
| होत नाहीं. त्याने, जे मागणे केले तें वेड्यासारखे केळें आहे 

असें आपल्यास म्हणावें लागेल. 

 पू९--भवन्‌ यांत वेड्यासारखे काय झाढें £ 9 
ढे काय ज्ञान आणि कर्म यां दोहींवा-. 








कमीपेक्षां ज्ञान मोठें आहे असें म्हणावयाचे हा वेढेपणा नव्हे £- 
नाहीं समजलास अर ३ अरे हळद आगि न्वुना यांचा संयोग केला 
असतां मात्र रवा होतो, तांबडा रंग होतो, असा धडा घोकावयाचा 
आणि “मळा रवा करावयाचा आहे, हळकुंड, नाहीं तर चुना द्या, 
किंवा चुनाच, चांगढा आहे, तेवढाच द्या ' असें म्हणून नुसत्या 
चुन्याने तांबडा रंग करूं पहावयाचें हा वडेपणा नव्हे काय £-- 
सारांश सेयोगाने उत्पन्न होणाऱ्या फलपेक्षां संयोगास उपयोगी 
पडणारे पदाथे मोठें असणें शक्य नाहीं, म्हणजे ज्ञान आणि कर्म 
यांच्या साहचयोनें मात्र उत्पन्न होणाऱ्या मोक्षरूपी फळापेक्षां एकटे 
ज्ञानच श्रेष्ठ आहे असे जें तुझें म्हणणें आहे तें मूरखत्वदशक होतें. 
सारांश समुचयच खरा आहे असें घरल्यास अज्ञनाचा प्रश्न वेढेप- 
गणांचा होतो. 
पू०--महाराज ! येवढ्यानेंच काय झाळें आहे £ 
गुरु--थांब, थांब. ' दयाघन केशवा ! मळा, आपल्या मक्ताळा 
व मित्राळा, आपण युद्धासारखे क्रूर कर्म करावयास कां सांगतां ! * 
असा अजुनानें जो प्रश्न विचारळा आहे तो असा विचार करूनच 
विचारा आहे की भगवंतांनी कमोपेक्षा ज्ञानाची मातब्जरी जास्त 
ठरांबेळी व मोक्ष नदेणारे असे भे नीचकर्म तें करातर्‍यास मळा सांगतात 
हा काय चमत्कार आहे ! सारांश उपालंभपू्वक हा प्रश्न आहे. 
भगवंतास जिव्हाळीं लागणारा हा प्रश्न आहे. आतां समुच्चयच जर 
इष्ट असेळ तर हा अर्जुनाचा छत्री प्रश्न योग्य झाळा असता काय £ 
तसेंच आणली असें पहा कीं श्रौतक्मे सोडून दिलीं व स्मरतैकर्मे व 
शकी एकत्र झाली क ओत मिळेळ मे आ बोळे व 
समजला असें तुर्भे असेळ तर * घोर कर्मे करावयाळा 
कां सांगतोस ! ' असा अभ्ुनाचा स्ट्तिविहित कमोविषयीचा निंदा-. 
सूचक प्रश्न सयुक्तिक आहे असें कं बरें म्हणतां येईळ £ 
पुड तशा अह. नाही. :)..” 2: .'::? 
. 'मघददनीकार, ढिवेदी, परते, उतरनीः हे थेब 









) 


आचारयोप्रमाणेच अथे करितात. पण ते असा एंक विशेष काढतात. 
कीं दुसऱ्या अध्यायामध्य़ें कर्म आगि बुद्धि यांचा विचार झाला आहे 
त्यांत कर्म हें ज्ञानाचे एक साधन आहे, व ज्ञान हेंच कायतें एकच 
साध्य आहे असा स्पष्ट उछेख झाला नाहीं; आगि ज्ञानाने मोक्ष 
मिळतो व कमीने संसार पाठीमागे लागते, तर्सेच निष्काम कमे केलें 
म्हणजे इष्ट काय होतें असें मात्र सांगितठें आहे. यावरून सहज 
साध्य जे ज्ञान तें न सांगतां कष्टसाध्य आणि प्रायः दुःखपरयवसायी 
कर्म कराकर्‍यास, भगवान, युद्धपराडूमुख जो मी त्या मळा, सांगतात हँ 
अर्जुन विव्हळ झाला व त्याने प्रस्तुतचा प्रश्न विचारला. ताः 

ज्ञान आणि कर्म हे मार्ग अधिकाराप्रमार्णे अनुसरावयाचे आहेत, ही 
गोष्ट अजञुत विसरला ! वामनपॅडितहा असेच म्हणतातः--वाटेछ 
त्यानें वाटेळ तो मार्ग पत्करावा अशी अर्जुनाची भ्रामक समजूत होती. 
निष्काम कर्म केलें तर मात्र चित्तशुद्धे होऊन ज्ञानमार्ग सांपडतो हे 
मुख्य तत्त्व बिचारा अजुन वमरदा ! असो; यावरून ज्ञान आणि 

हीं एकदम साध्य नाहींत, किंवा नुसत्या कमीने मोक्ष मिळत नाही, 
वित्तशुद्धि करणारें कर्मे केल्यावाचून ज्ञान मिळत नाहीं, व ज्ञान 
झाल्यावर कर्म नाहीं, ह्या गोष्टी वाचकमुमुसूंच्या हृदयांत पूर्णपणे 
ब्िंबाव्या असाच अुनाच्या प्रश्नाचा इत्यथ॑ घेऊन आपण तात्पये 
य यावें. बुद्धे, चैतन्य, अहंप्रत्ययज्ञान असा “ बुद्धि ' शब्दाचा 
गीताशाखांत सवैतर अथे आहे असे चतरजी म्हणतात. 


- 'श्रीधरः--मोक्ष देते म्हणून वृद्धि मोठी आहे. ज्ञानाची स्तुति व 
कर्मीचीही स्तुति ऐकल्यामुळें अजुन घोटाळला अपे भपषाकार म्हणतात. 
शंकराः-“विरक्तः पत्रजेद्धीमान्सरक्तस्तु ग्रहे वसेत्‌। प्रत्तिलक्षणं 
कमे ज्ञाने संन्यासलक्ष'णमू” ( वैराग्य झाळे त्याने संन्याप्त घ्यावा 
आगि संसारप्रीति ज्याहा आहे त्यानें घरी बसावें. कर्म करण्याची 
इच्छा असणार्‍्याने 'क्म करावे, संसाराला विदून कर्म कून दिळे 
त्याने ज्ञानाजेन करावें. सारांश ज्यांचे. मनोविकार प्रत्र 
भाहेत त्यानें कर्म करावें व ज्यांचे विकार वासनेसकट खत झाळे 





मिह ह... वित... र नी 
. त्यानें संन्यास ध्यावा हा मथिताथ आहे. ) प्राण गेल्यानंतर देहाळा 
होणाऱ्या सुखदुःखांची जशी जीवाला खबर नसते, त्याप्रमाणे प्राण अस- 
तांनाही ज्याळा सुखदुःखाची खबर ळागत नाहीं त्यानें सेन्यास ध्यावा 
ह्या अर्थी शैकरानंदांनी दिळेला -छोक वैराग्याचा उत्कृष्ट परीक्षक 
आहे. अनधिकाऱ्यांनी कर्म कराबें व ज्ञान आणि कर्म यांमधील 
विशेष त्पष्टतर व्हाव, म्हणून तिसऱ्या अध्यायाची योजना आहे. 
असें हे स्वामी म्हणतात, न 
मातून $- तिसऱ्यापासून सहाव्या अध्यायांच्या शेंवटपर्यंत प्रपॅ- 
चार्चे, कमीचें साधनत्व आगि प्रत्यगात्म्याचे दर्शन यांचा विचार केळेळा 
आहे. ' अर्जुनाच्या प्रश्नांची मीमांसा पहा: ज्ञाननिष्ठा हें जर आत्मावळो- 
कनार्ये साघन आहे, कर्भनिष्ठेने जर ज्ञाननिष्ठा उत्पन्न होते, मनाची, 
इंद्रियांची उपरति करण्याचें कर्म करूनच जरं ज्ञाननिष्ठां मिळवाव- 
याची आहे, व आत्मावळोकन साध्य करून ब्यावयाचें आहे तर 
* मळा कमेनिळत्तिपूर्वक ज्ञाननिष्ठा करायला सांगायचे सोडून 
देऊन आत्मावलोकनाचा संभव नाहींसा करणारें घोर कमे करावयास 
आपण मला कां सांगतां * 
अध्यादिदेतवाद्यांचाही रामानुजांप्रमाणेंच अथे व प्रक्षमीमांसा 
आहेत. '* ' मेलास तर स्वग मिळेल' वगैरे फलदायी कम करावयास 
सांगून मला मोक्षापासून दूर कां ढकलिता : मळा यतिधर्म सांगा, 
कर्म आणि त्यांतूनही घोर कर्म करावयास सांगूं नका ” 
ज्ञानेश्वर:-....ते म्या निर्के परिसिळें । छपानिवी ॥ तेथ कर्म आणि 
कती । उरेचिना पाहतां । ऐसें मत तुझे श्रीअनंता । निश्चित जरी ॥ 
(कतीही नाहीं आणि कर्मही नाहीं असं जर तुझें मत आहे ) तरी मारते 
केवी श्रोहरी । म्हणसी * पाथी ! संग्राम करी! ! । इथें (ह्या ) 
हानह्ती ना ( छाज वाटत नाहीं ! ) महा बोरी । कगी सुता ( वाहि 
तांना £ )॥ अशाच अथोच्या पुढें २ ओव्यां आहेत. न. 
पंडितः--कर्म नीच, ज्ञान थोर, । तथापि गी | % 
प्राक्तन) अत्यंत. घोर । कां करूं सांगसी कर्म कूर! | ज र 


कल्ल्लक 
म्हणूनि हें घोर कर्मही करावें । तरी 
वैभवें । तूंच म्हणसी ज्ञान थोर ! || त्या ज्ञानाचा 
 आश्नय । करीन ऐसा हा निश्चव । धरूनि, म्हणतो ज्ञान अद्य । 
तरेन त्यानें मी आजि ॥ येथें अर्जुनाने ' केशव ' असे भगवंतास 
म्हटलें आहे, त्याचा इतकाच अथे की नित्य कर्मे केढीं नाहींत तर 
'ज्ञो सामान्य देवतांचा कोप होतो त्याळा निवारण्याचें सामर्थ्य भग- 
वंतास आहे. 


व्यामिश्रेणेव वाक्येन 
बुद्धि मोहयसीव मे ॥ 
तदेकं वद निश्चित्य 
येन श्रेयो5$हमाप्नुयाम्‌ ॥ २॥ 


ख्यामिश्रेण इव ( अनिश्चित, अस्पष्ट, घोटाळ्याचे असें, वाट- 
णाऱ्या ) बाक्येन (वाक्याने) मे ( माझी ) बुद्धि ( बुद्धि, अंतः 
करण ) मोहृयासि इव ( मोहूनच टाकित आहेस जणु कांहीं!) तत्‌ 
(म्हणून ) निश्चित्य ( निश्चय करून, ठरून ) एकं वद ( एकच 
गोष्ट मढा सांग) येन ( जिच्या योगाने ) अहं (मी ) श्रेयः 
(मोक्षाला) आप्तुयाम्‌ ( मिळवीन. ) सारांश हे भगवेता ! आपल्या 
अस्पष्टट्या भासणाऱ्या वाकयांनीं, शब्दांनी, माझ्या अंतःकरणाचा 
बोटाळा होऊन गेठेढा आहे. म्हणून आपणास 'ठिनंति करितो कीं 
आपण निश्चयात्मक अशा शब्दांनी मळा एकच मार्गे अस्ता सांगावा 
कीं ज्याच्या योगानें माम्तं उत्तम कल्याण होईल, ( पहा छो. ३१ 
अ. १ ) मला मोक्ष मिळे. 


___ व्यामिश्रेणेति । व्यामिश्रेणेव यद्यापे विविक्ताभिधायी 
१. न्यक भगबद्राक्‍्यं 


गोशिदा मापात म 









'पुरुषानुष्ठानासंभवं यादि मन्यसे त 
बुद्धि कमे वेदमेवाजुनस्थ योग्य वुद्धिशकत - 
मिति निश्चित्य बद बूहि येन ज्ञानेन कमणा वा$- 
न्यतरेण श्रेयो5हमामुयां प्रापर्‍ुयाम्‌ । यादि हि कर्मीनि- 
छायां गुणभ्रतमापे ज्ञाने भगवतोक्त स्यात्तत्कथं तयोरेक 
वदेत्येकविषयेवाजुनस्य शुभरूषा स्यात्‌! न हि भगवतो- _ । 
« क्तमन्यतरदेव ज्ञानकमेणोवेक्ष्यामि नेव द्र्‍यामाति । येनो- 
भयमाप्त्यसंभवमात्मनो मन्यमान एकमेव माथयेत्‌ ॥२॥ 


श्रीळष्णा ! आपण आपल्याकडून अर्थ स्पष्ट होईल व मळा 
कळेल असें बोळतां, तसंच आतांही बोळलां असाळ, पण माझी 
आहकशक्ति आति अल्प असल्यामुळें, मी मंदवडीचा असल्यामुळें, 
आपे बोळणें मळा अस्पष्ट व घोटाळ्यांत घालणारं आहे, असा भास 
होतो. * तूं कर्मच कर, ' असे आपण म्हणतां [ पहा अ. ९ वा. 
४७] व “ ज्ञानमागीळा शरण जा  [ अ. २ “छो. ४९] असेंह 
आपणच सांगतां. या अशा परस्परविरोधी वाक्‍यांनी पचत 
करणाचा घोटाळा झाल्यासारखे झाडें आहे. मळ्या काय कर! 
सुचेना हें पाहून माझा श्रम दूर करण्यासाठी आपण मळा. 
करण्यास सुरुवात केळी आहे, आणि मळा तर भ्रम पडत आ? 
म्हणून म्हणतों, आपण मळा भ्रांति घालण्यासाठींच जणूं काय ब 
आहांत असें मळा वाटते. असो; आतां जर आपल्यास 
असेल कीं निरनिराळ्या पुरुषांनी करावयास' योग्य अशी 
















क्ष मिळाळा म्हणने झाढं, मग तो कोणत्याही साधनाने मिळो. 
'शिष्य--गुरुमहाराज ! अजुनाने ज्ञान आणि कर्म यांच्या .समु- 
ब्ययाळाच एक कशावरून नाहीं म्हटलें 
गररु-आतां मात्र तूं झोंप घ्याया हागढास ऑ! अरे ! ' करमी- 
" पेक्षां ज्ञान श्रेष्ट असेल तर ? असे अर्जुनाने आतांच विचारलें 
आहेना £ आतां कदाचित कल्पनेचे तारे तोडून विचारशील कीं" 
कदाचित्‌ कर्मनि्ेमध्यें अंतर्भूत होणारें, कमनिठेछा गोणत्वाने  अस- 
णोरे ज्ञानच भगवान्‌ कशावरून नाही बोढले £ तर बाबा ! कमीमध्यें 
ज्ञानाचा समावेश होत नाही असे ' कमे किंवा ज्ञान, यांपैकी . 
कोणतें तरी एक सांगा ' या विनंतीवरूनच स्पष्ट होत नाहीं काय £ 
कमोतच ज्ञानाच! अंतर्भाव होत असता तर * त्यां उभयतांतढे एक 
मह्य ऐकूंदे ' असें अजुनाने कशाला म्हटलें असतें £ 
विक एकच विचार ' असें भगवंताच्या मुद्रेवररून- अुनानें 
1) 
'माझ्यापाशीच शंका क!ढीत आहेसः म्हणून-बरें आहे: 
या जोडीपेकीं एक सांगेन, दोन्ही सांगणार : 
| भगवान. केव्हांही सालात्‌ बोळळे नाहींत आणि शिवाय! 
रचे. प्रेम अत्यंत तेव्हां मिळण्यासारखा मार्गे एकः किंवा 
गण्यास भगवंतांनी मागे पुढें*पाहिळें नसतें. सारांश." 
: भगवंताची तयारी होती. तेव्हां * दोन्ही 
























मधर०, द्विवेदी, श्रीधर, भपा० शंकरा ०, पर्वते वगेरे अद्वैत- 
वादी आचार्या प्रमाणेच अथे करितात. 

मधुसूदनीकारांनी स्पष्ट म्हटें आहे. 

“ भाष्यकारमतसारदाशिना ग्रन्थमात्रमिह योज्यते मयां ॥ 

आशयो भगवतः प्रका्यते केवलं स्वबचसो विधुद्धये ” ॥ 

“ माष्यकार जे आचाये त्यांच्या मताचे तात्पर्य पाहूनच मी हा अथ 
विशद करण्यास सुरुवात केळी आहे. भगवंतांचा आशय जो मी 
सांगत आहे, त्यांत कांही मी स्वतः विशेष उत्पन्न करून सांगत 
आहे, असे नाहीं, तर केवळ वाणीची शुद्धता व्हावी म्हणून हा 
माझा प्रयत्न आहे. आचायोपेक्षां कोणी जास्त अथे काढीळ याची 
शंकाच नको हा भाव ! 

वळछ०--मोहयप्षि “इव! ( जसं कांही ) हा शब्द घालण्याचा 
हेतु इतकाच कीं साक्षात्‌ भगवान समोर उभे असतां “ भ्रांति झाल्या- 
आरखें वाटतें ' असें अजुनास म्हणावयाचे आहे. भ्रांतिनाशकासमक्ष 
आंति होणें हा मयंकर विरोध अगर मोठा चमत्कार होय ! * एके '. 
मोल देणारे, भक्तिप्रतिपादक. ' दोहातून एक ' असा आचार्यांनी अर्थ 
केळा आहे तो यांस संमत नाहीं, र 

रामा ०--मोल्ष देणाऱ्या ज्ञाननिष्ठेशी अत्यंत विरुद्ध व विकारांस 
अज्वळित करणारें कमे करावयास आपण महा सांगतं आहां ! 
५ एकं ? अमिश्ररूफ शुद्ध, केवळ ज्ञान, किंवा केवळ करम, 

मध्व वगेरे राघबेंद्रयतिसह देतवादीः*--एकदा कमीची 
एकदा ज्ञानाची स्तुति ऐकून 
तसेच ज्ञानाने . मोकल मिळती 








. आहांत १ कामक्रोबास वश झालेले ग्राणी नर- 
प्न ना? असो; ज्ञान आणि कमे ही दोन्ही सांर- . 
च योग्यतेची आहेत, असा अर्जुनाचा समज झाला आहे, 


 ज्ञानेश्वरमहाराजांचे या छोकावरीळ व्याख्यान शुर 
। आहे, म्हणून त्यांतील बराच भाग सहृदय वाचकासाठी येथें बेतो. 
देवाने मोह घातळा आहे असे वाटून अजुन म्हणतोः-_ वैद्य पथ्य 
वार्खने ( सांगून ) जाये । मग जरी आपणचि विष सूये ( तो वैद्य 
विष घालीळ ! ) । तरी योगिया कैसेनि जिये ? ( कसा जिवंत 
राहीळ १ ) । सांगे मज ॥ जेसें आंधळे सुईैजे आव्हांटा ( आड 
वाटेला घाळवावें )। कां माजवण ( माजविणारा कैफ ) दीने म्केटा | 
तैसा उपदेश गोमटा । वोढवळा ( प्राप्त झाला ) आम्हा ! ॥ मल्ला 
मोह झाळा म्हणून तु्धा उपदेश विचारळा आणिः--तंव तुझी 
नवाई ( नवळ, मजा )। एथ उपदेशामाजी गोवाई ( झुबुव गुंत, 
गोंधळ, ) । तरी अनुसरठिया ( शरण आलेल्या मक्ताळा ) काई । 
ऐसें कीजे £ ॥ ........ म्हणोनि आहईेके देवा ! । हा भावार्थ आतां 
नन बोळावा । मज विजरेक सांगावा । मऱ्हाटाजी ! ( मराठी माषेत, 
स्पष्ट भाषत मळा आपण खरा विचार सांगावा. ज्ञानेश्वराचे वेळी 
तरी संस्कत भाषा पंडितांच्या मात्र सेवेस खाशी लागली होती व 
सामान्य जनास उपदेश करावयाचा असल्यास तो. मराठी भाषेत 
. करावा लागे हं स्पष्ट (दिसत आहे. ) असो; .... मीं अत्यंत जड: 
' असे । परि ऐसाही निके ( चांगढें ) परियेसं । श्रीळप्णा ! बोलावें: 
एक निष्ठ ॥ देख रोगाते जिणावें ( निकावें ) । ओषघ 
वें | परि ते आतिरुच्य ( रुचकर )* व्हावें ।'मधुर जैसे ॥. 
भरित । तकव सांगावें तरी उचित । परी बोघे माझे 


ज्याने माझ्या मंद बुद्धीवर ही प्रकाश न | 























बार । नरी घढे अंकारा ल तरी या दोषाचा वारा | लाग गी . 
कीं या स्थावर जंगमा । जाळूं छागे चंद्रमा | तरी हा दोष पुरुषी- 
त्तमा!। लागे तुन ॥२॥ प 
भश्षानुरूपमेव भ्रतिवचनम्‌-- 
अर्झुनाने प्रश्न केरा त्याचेंच योग्य उत्तर भगवान देतात:--- 


श्रीभगवानुवाच-- 
लोके$स्मिन्द्रिविधा निष्ठा 
पुरा प्रोक्ता मया$नघ । 
ज्ञानयोगेन सांख्यानां 
कमेयोगेण योगिनाम्‌ ॥ ३॥ 


श्री भगवान म्हणाळेः-- 

अनधघ ( निष्पापी अर्जुना ! कोणताही सदुपदेश वेण्यास योग्य 
असणाऱ्या अर्जुना ! ) मया ( सववज्ञ जो मी त्याने, मी, ) अस्मिन्‌ 
छोके ( ह्या ढोकांमध्यंच ) द्रिविधा ( दोन प्रकारची ) निष्ठा 
( भक्ति, दोन प्रकारचे मार्ग ) पुरा ( सृष्टीच्या प्रारंभीच ) प्रोक्ता 
( स्पष्ट करून सांगितल्या आहेत. ) सांख्यानां ( वेदांतवाक्यां- 
वरून ज्याचें ज्ञान निश्चित झाळें आहे अशा लोकांचा मार्ग.) 
ज्ञानयोगेन ( ज्ञान हेंच परबह्यार्शी ज्या योगानें सछय़ होतें ती 

योग. त्याने) नाता ( शुद्धांतःकरण करणाऱ्या योग्यांचा- 





मार्ग ) कमेयोगेण ( कमे हेंच अंतःकरणेशुद्धीसाठी योजिले 
ज्यानें असा हा दोन प्रकारचा मार्ग आहे. सारांश सू 


करडे. आमजगवशीता. ॥। 
श्रवण, (मनन, । निदिण्यासानें अहमस्वरूपाचें -आकढन :झाळे...आहे 
जावेव ज्या ळोकांचें- अंतःकरण. (गिर्विपय आढे 
नाही, त्यानी कर्मयोगाचा अवळ्ंब करावा. ज्ञान व कर्म:एक वार्हीत, 
एका योग्यतेचे नाहींत हे सांगण्याचा येथें उद्देश आहे. 
श्रीभगवातुवा च--ळोके5स्मिक्षिति । -ळोके5स्मिञ्शा- 
ख्रादृष्टानाधिकृतानां त्रेवार्णिकानां द्रिकिधा द्रिपकारा 
निष्ठा स्थितिरचुष्ठेयतात्पर्य पुरा पूर्व सगोदो पजाः, सट्टा 
तासामभ्युदयानेःश्रयसमाप्रिसाधनं वेदार्थसंप्रदायमावि- 
चुर्वता प्रोक्ता मया सवज्ञेनेश्वरेण हे$नघापाप । 
श्रोभगवान म्हणतात:--हे पापशून्य अर्जुना ! ह्या लोकांत शा- 
स्त्राप्रमाणें कम किवा ज्ञानसंपादन करण्याचा ज्यांस अधिकार आहे. 
असे जाह्मण, क्षत्रिय आणि वैश्य लोकांनीं आपापल्या योग्यतेनसार. 
दोन श्रकारांनीं पुरुषार्थ साध्य करून-बेण्याचें साधन करावें असे मीं 
सांगितळें आहे. 
अलुन--केव्हां सांगितलें हें आपण £ 
भगवान--भरे ! ज्या वेळेळा ही त्रिविध सृष्टि उत्पन्न करून 
तेथे प्रजा निमीण ' केली, त्याच वेळेस सवेजञ: ब सर्वसत्तांधीश असा 
'ज्ञो वेदरूपी ईश्वर त्या मी ह्या साक्षात्‌ मोक्ष देणाऱ्या. व परंपरेने 
मोक्ष देणाऱ्या मागीचें स्पष्टीकरण करून सांगितलें आहे. ज्या प्रजा 
उत्पन्न केल्या त्याचें ऐहिक व पारलौकिक कल्याण व्हावें एतदर्थ 
केळेळें उत्कृष्ट साधन नो वेदप्रणीत संप्रदाय तो प्रकट करि- 
तांनाच योग्यतेनुसार दोन प्रकारची निष्ठा ती सांगितली आहे बरें ! 
«तत्र का सा द्विविधा निठ्ठेत्याह-तत्र ज्ञानयोगेनं ज्ञान- 
मेव योगस्तेन सांख्यानामात्मानात्माविषयाविवेकज्ञानवतां 
अह्मचर्यांश्रमादेव कृतसंन्यासानां बेदांतविज्ञानसुनिश्विता- 
|. - यौनां. .ओका. राती री 
का 








- गैकस्म पुरुषार्थाय ज्ञानं कर्म च समुच्चित्याचुपऐेयं भग- 
वतेष्ठमुक्त वक्ष्यमाणं वा गीतासु वेदेष चोक्त॑ कथामिहाई- 
नायोपसन्षाय भियाय विशिष्टभिन्नपुरुषकठॅके एव ज्ञान” 
कमीनिटटे ब्रूयात्‌ । 


अज्ञुंन--मगवन्‌! हे दोन प्रकार कोणते ! 


भगवान--एऐकः ज्यांनीं आत्मा कोणता व अनात्मक काय 
आहे. याबद्दल विचार करून तारतम्याने कायमचे सिद्धांत ज्ञानपूवक 
ठरवून ठेविळे आहेत, ज्यांनी बक्मचर्याश्रमापासूनच विषयाचा त्याग 
करून संन्यासाश्रम ग्रहण केला आहे, ज्यांनीं वेदांतांतीह मह्यवा- 
क्यांचा अथ स्वानुमवपूर्वक सिद्ध केला आहे, ज्यांनीं परमहैस परि- 
ब्राजकांची. दीक्षा घेती आहे, सारांश जे बझामध्येंच राहतात, 
बरह्ममयच जे बनून गेळे आहेत, त्यांच्यासाठी ज्ञानयोग [ ज्ञान हाच 
योग, ज्ञान म्हणजेच बह्मज्ञान होय अस्त ज्यानें समजते तो योग ] 
स्पष्टतऱहेनें सांगितला आहे, व ज्यांचे अंतःकरण शुद्ध झाळें नाही, 
ज्यांची वासना नष्ट झाली नाहीं, परंतु ज्यांस मोक्ष हवासा वाटत 
आहे, त्यांच्यासाठी कर्मयोग ( क्म हाच योग; ज्याच्या योगानें 
अंतःकरणधुड्ि होऊन मन निरविषय व वासनाशून्य होते, तो 
निष्काम: असा. श्रोत स्मातीवोबे. करण्याचा योग ) सांगितळा आहे. 
समजळास : शुद्धांतःकरण ज्याचें झाळें त्याळा ज्ञानयोग आणि नित्तः/ 
शुद्ध झाळे. नाही त्याढा कमयोग असा हा. मेद आहे ज्ञानयोग आगि . 
कर्मयोग एका. योग्यतेचे नाहींत. आणि म्हणून * मळा कर्म करायळा 
न सांगतां . ज्ञानमार्गच सांगा ' अशी तुझी. विनौति न्यर्थ आहे. तुझें 
वित्त अद्यापि वासनाशून्य झाढें नाहीं, मी कतो, भोक्ता वगेरे 
प झाळे नाहींत, तुह्या वणीस व 


तु 
योग्य असा कर्मयोग पाहिजे. 






















। तै ज्ञानी झालास म्हणजे मग तूं ज्ञानमागीळा योग्य होशीळ. ज्ञान 
व कर्म एकाच योग्यतेची आहेत असे समजलास ही तुझी चुकी होय. 


पूर्व-गुरुजी ] पण मगवंतास ज्ञान आणि कर्म यांचा समुच्य 
इष्ट नव्हता असें कशावरून ! आचार्यांनी आपल्या मतास अनुकूळ 
असा अर्थ केढा आहे हें ठीक आहे, पण भगवंतांचाही हाच आशय 
होता असे कोठें आहे £ 

सिद्धां-अरे ! मल्या गृहस्था ! पुरुषार्थ सिद्धी होण्यासाठी, 
मोक्ष मिळवावयाला ज्ञान व कमे ह्यां दोन्हीचे अनृष्ठान केठें पाहिजे 
असा जर भगवंतांचा आशय असता, जर कोठें गीताशास्त्रांत त्यांस 
अर्से सांगावयाचें असतें, किंवा उपनिषदांत कोठें असें सांगित 
असवर्ते, तर भल्या चिकित्सका ! त्यांनी आपल्या भगिनीचा पाति, 
आपल्याजवळ नेहमीं राहणारा, आपला उत्तम स्नेही जो अर्जुन 
त्याहा एका शब्दाने तरी ' निरनिराळ्या अधिकाराच्या पुरूषांनी 
करावयास योग्य असते ज्ञानसहित कर्मे म्हणजे कर्मसहित ज्ञान हेंच 
तूं कर ' असे सांगते कीं नाहीं : अर्जुनासारख्या एकनिष्ठ भक्ताढा 
ब निष्कपट स्नेह्याला जर समुचय सांगितळा नाहीं, तर तो इष्ट 
नाही, साध्य नाहीं व संभवनीय नाहीं असाच भगवंतांचा व थुर्तींचा 
अभिप्राय असला पाहिजे. 
_ यदि पुनरजनो ज्ञानं कर्मे च द्रयं शुत्वा स्वयमेवा- 

* सुष्ठास्यत्यन्येषां तु भिन्नपुरुषानुष्टेयतां वश््यामीति मतं 

'भगवतः कल्प्येत तदा रागद्रेषवानप्रमाणभ्तो भगवा- 
4 7. जावुन । तच्चायुक्तम्‌ । तस्मात्कया5पि युक्त्या 

ज्ञानकर्मणोः । यदज्ञनेनोक्तं कमेणो ज्या- 
बुद्धेस्तच्च स्थितमनिराकरणात्‌ । तस्याअ ज्ञान- 

निष्ठायाः संन्यासिनामेवानुठेयत्वे भिन्नपरुषानुष्ठेयत्वव- 

चनाच्च भगवत एवमेबानुमतामाते गम्यते ॥ ३ ॥] 
पूर्व*-महा वाटतें कीं भगवंतांनी ज्ञान ब कर्म हीं वेगळाढी 








. समजावें; बाकी आपला स्नेही अजुन जवळच 
एकांतांत * ज्ञानकमीचा समुच्यय तूं मात्र स्वतः कर ? 
असावें. खरें कीं नाहीं गुरुमहाराज ! 
सिद्धा  --अगदीं विचार केल्याखेरीज तूं बोळतो आहेस हे 
म्हणतोस अशी जर क्षणमात्र कल्पना केली तर “ हा माइ 
माझा नव्हे ! असठा पक्षपाती व क्रोघलोभविकारदर्शी परमेश्वर 
संसारांत पडळा असें म्हणावे लागेळना ? असल्या कपटपटु परमे व-. 
राचें वाक्‍य केव्हांही प्रमाणभूत व्हावयाचे नाहीं. : हा माझा छाडका, 
तो नाही, ! असे परमेश्वराच्या बोलण्यांत येणें व ळुतींत निघणे 
शक्‍यच नाहीं. म्हणून तुझी शंका व्यर्थ आहे. तात्पय व 
युक्ति लढविळीस तरी ज्ञान आगि कम हीं एके ठिकाणीं 
णार नाहींत. आतां * बुद्धि ही कमीपेक्षा श्रेष्ठ आहे, ! असे अजु 
म्हणाला तें म्हणणें तसंच राहिलें आहे; त्याचें खंडन भगवं 
नाहीं हें खरें. पण ज्ञानाचे व कर्माचे अधिकारी निरनिरा 
असें सांगितळें आहे यावरून ज्ञानमागीचा अवलंब 
करावा असें भगवंतांचें मत दिसते. म्हणून अर्जुनाने आपल्य 
शींच गांठ घातली असेळ की भगवंताने आपल्यास 
_ सांगितला आहे. 
म श्रीधर, पवते, द्विवेदी व चतरजी 
मोक्षास मार्ग एकच आणि 












एकच 


करून घटपटांदे खटपट योग्य नाहीं. फार ३ 

वाणीस व्यर्थ शिणाविणें होय.) योगी > गृहस्थाश्रमी. 
पहाः * अहरहः स्नात्वा संध्यामुपासीत ' ( प्रत्यही 
करून संध्यावेदन करावें ) * वसन्ते ब्राह्मणो5ग्रीनादधीत 
कततृंमध्यें ब्राह्मणाने अभिप्रतिष्ठापन करावें ) * सत्यं वद, 
चर ' ( खरें बोळ, धर्मानुसार वाग ) वगैरे कर्म मंत्र सांगतात. 
रामा०--“ लोके ! > निरनिराळ्या प्रकारचे अधिकारी असतात 
। अशा सृष्टीमध्ये. * पुरा ' > मागच्या अध्यायांत. * प्रोक्ता १ ८ 













पणाने कथन केळे आहे. निप्कामकर्मानें परमेश्वराचे आराधन 
चित्तशुद्धि संपादन केळेले सत्पुरुष मात्र ज्ञानमार्गीस अधि- 
तू वासनापूर्ण आहेस म्हणून कर्माधिकारीच आहेस. 
आत्मा हाच ज्याच्या बुद्धीचा विषय आहे असे. 
विषयांनो व्याकुळ होते ज्यांचें मन असे संसारी. म्हणून 
अध्यायांत विरोध नाहीं. ज्ञान आगि कर्म हीं दोन्हीं सार- 
योग्यतेची आहेत म्हणून मी वाटेल तो मार्ग स्वीकारीन असें 
नळास ही तुझी चुकी होय. 

ही--' ज्ञानयोग रजेथे् ज्ञानच पुष्कळ असून करभ हें फारच . 
सनकादिक ज्ञानी ईश्वरभक्ति कारेतात; यावरून ज्ञानी 
अवश्य आहे हें सिद्ध होतें ! कमेयोगांत कर्मे पुष्कळ | 
अल्प असते. जनक, प्रियत्रत वगेरे कर्ममार्गात राहूनही भ 













॥ मग सिंधु मिळणी ऐक्यता । पावती : 
मतें । सुचिति ( सांगाते ) एका कारणातें । परि 
. निष्ठा, योग ) ते, योग्यते । आधीन असे ॥ देखे 

( उडाल्या बरोबर ) । पक्षी फळासि झोंबे जैसा । सांगे 
तैसा । पावे वेगें? ॥ एकदम फळाशीं जाऊन झगटणारा पर््ष 
हळू पण निश्चयाने चाळून शेवटी फलास्वाद वेणारा मनुष्य 
ताने ज्ञानेश्वरांनी सांख्य आणि कर्म यांतील विशेष 
प्रकट केला आहे हा ! 

रंगनाथांचे * ज्ञान्यास कमे नका यावरीळ एक दोन 
पहाः--.........नेत्र असतां घटपटादि दिसे । त्यांसि कां वळसे 
दिकांचे १ | घट प्रकाशावया कारणें । एक शुद्ध नेत्रचि 
सर्वे गुणें । परि नेत्र आणि शोच, स्नान, होम करणे !। तरीच 
बटास स्वर्ये £ | अहो ! निद्रा ढागावया कारणे । हिंडणे 
गरा ! रानोरानें । तैस ब्रह्मसुख निव्यीपारपे । तेथ कम 
काह्यां ( कशाला £ ) ॥ 
डेबिस्‌ साहेब सांख्यशब्दानें * कापेल सांख्य, प्र 
सांख्यमत ' समजतात हे अथीतच भ्रभात्मक आहे. ॥ ३ 
__ मां च वन्थकारणे कमेण्येव नियोजयसति 
मनसमडुंनं कर्म ना55रभ इत्येवे मन्वानमालश्या55ह भग- 
वान्‌--न कमेणामनारम्भादिति। अथ वा 


परस्परविरोधादेकेन पुरुषेण य॒ 
















माझें म्हणणें तुठा अद्यापि समजलें नाही, म्हणून तूं अस्ता 
सारखा झाळा आहेस ' कर्माळा आरंभ प 
म्ये मिडधि होत नाही * ह्या “छोकांत मी जें तत्त्व सांगणार आहे 
नौट समजून घे. त्याचप्रमाणें तुळा पुनः एकवार सांगतों कीं ज्ञान: 
' आगि कमैनिष्ठा हे दोन्ही मार्गे परस्पर विरोधी आहेत. * मीं 
दोन्ही मा्गीचा एकदम अवलंब करीन * असे एखाद्या पुरुषाने म्हटळें. 
: तर त्याढा तसे कारेतां यावयाचें नाही. ज्या. कोणाला पुरुषार्थाचा 
म्हणजे मोक्षाचा लाभ करून घ्यावयाचा असेल त्यानें ज्ञानामध्ये कर्माची 
किंवा कर्भामध्ये ज्ञानाची भेसळ न कारितां स्वतःच्या योग्यतेनुसार 
मागीचा अवलंब केडा पाहिजे. 
' अज्ञन--म्हणजे ज्ञानमागीने मुक्ति मिळते व कर्ममार्गानेंही 
अले झाळें. आतां करममागे जास्त दगदगीचा व ज्ञानेहीन 
साध्य होणारा जो ज्ञानमार्ग त्याचेच मी अवलंबन 














-_अद्यापे तुजा उमज पडळा नाहीं. करमनिष्ठा हा एक 
चा मार्ग आहे, याचा अथ असा कौ निमळ मनानें 

बुद्धीनें हवीत यथासांग णच क सिद्धीस 
_ ज्ञानमागांचा लाभ होतो. कर्मेमागीळा मुक्ति 
नाही. ज्ञानमार्ग सांपडून देणारा कमेमाग आहे. 



















ताता मात्र आपल्यास प्राप्त होतें. द 
ज्याप्रमाणें सर्पाचे ज्ञानाची आवश्यकता नसते, त्या! 
ज्ञान झाल्यावर कमीची अपेक्षा राहत नाहीं हें नीट र 
' पुढीळ- रछोकाचें रहस्य पूर्णपणें अवगत करून घे;-7 


न कर्मणामनारम्भा- : 
व ब्नेष्कम्यं पुरुषोःश्रुते ॥_. 
न च संन्यसनादेव 


सोडें समधिगच्छति ॥ ४ ॥ 


कममेणां ( कमीच्या ) अनारम्भात्‌ ( अनारंभाने, 
ण्याहा आरंभच केला नाहीं तर ) नेष्कम्ये ( कमेशून्यता 
न अश्चृते ( पुरुषाढा मिळत नाहीं ). सारांश अनधिकारी 
कर्मच करावयाचे तेवढें सोडून दिर्ढे म्हणजे तो कर्मशून्य होतो, : 
नाहीं च ( आगे ) संन्यसनात्‌ एव ( कमत्याग तेवढा 
म्हणजेच ) सिद्धि ( इष्टकायीची, मोक्षाची, प्राप्ति ) न तभा 
च्छाति ( होते असं ही नाही. ) सारांश नुसता ी 
म्हणजे मुक्ति मिळते असेही नाहीं. प 
न कमेणामनारम्मादमारम्भात्कर्मणां नि 






यावत्‌, पुरुषो नाझ्षते न भ्रामोतील्यर्थ; 
हा, यज्ञयांगादिक नित्य व नैमित्तिक कमीळा आरंभ 
कर्मशून्यता प्राप्त व्हावयाची नाहीं. 


“महाराज ! एका जन्मामध्यें हीं सर्व कर्मे कशी होणार £ 


हजी--अरे ! ह्या किंवा पूर्वजन्मी सुद्धां केळेळीं सत्कर्म आपल्या 
जीं काय पातके झालीं असतील त्यांचा नाश करण्यास . समर्थ 
त. सत्कमँ परभेश्वर चरणी अपेण केल्याने पापवासना व॒ फलांशा 
अमंगळांचा नाश होत असतो; व चित्त निमेळ होते. 
: झाली तरच-अन्यथा नाहीं- ज्ञानमार्गाचा शोध ळागून 
आप्त होते. सारांश ज्ञानमार्गाचा ढाभ करून देणाऱ्या 
ची उत्पात, पापक्षय करणाऱ्या परमेश्वरार्पितसत्कमोचरणाने 
 समजळास  म्हटें आहेः-_--“* पापमूळक कमीचा नाश 
रर मात्र ज्ञानाचा उदय होतो. उघड आहे कीं आरसा 
तर मात्र ज्याप्रमाणे आपलें स्वरूप यथास्थित रीतीनें 
दृग्गोचर होर्ते, त्याचप्रमाणे क)रूपी उपाविश्रून्य झालेल्या 
[स मात्र आपल्या स्वरूपाचे म्हणजे बह्माचे ज्ञान होतें, 
चा साक्षात्कार होऊन अद्वेतज्ञान होतें. ” अशा 
आणखी सांगतां येतील असो; तेव्हां जन्मजन्मांतरी- 
क्षय झाळा पाहिजे. हा क्षय परमेश्वरापित सत्कर्मानी 
चा आहे. एवंच कमे करूनच नेष्कम्ये मिळवून 














वेदयस्य 
: बेदानुवचनेंन ब्राह्मणा विविदिपन्ति 
कमैयोगस्य ज्ञानयोगोपायत्वं मतिपादितम्‌ 
इहापि च-“ संन्यासस्त महाबाहो दु:रू 
“ योगिनः कमे ठुवेन्ति सह त्यकत्वा55त्मभुद्ध* 
“ यज्ञो दानं तपश्लेव पावनानि मनीपिणाम्‌ 
इत्यादि मतिप।दयिष्यति । 


धात्मक आहे. 
गुरुजी--यांत परमा्थदृष्टीने विरोध नाही. आपण 


करतो, आपल्या वाग हा होतें, तें सर्व परमेश्वरच का 


असतो, असा निश्चय हो कारबुद्धि सरवेथा नष्ट झाली. 

भोगणाराही मी नव्हे तेवहां मला क।फलाची आशा करण्याचे 

नाहीं, असे निर्ढेभ मन झालें म्हणजे आपल्या हातून 

नैष्कम्ये स्वरूपींच होतात. ही नेप्कम्यसिद्धि, म्हणजे 

किंवा निप्क्रिय असं जे औपले शाद्ध स्वरूप त्याची प्राति 

ही प्राप्ति कतेव्यकर्म न केल्यानें होत नाही; 

नैमित्तिक कर्तव्यकर्ाच्या निळा आचरणाने मात्र प्राप्त होते. 
तुझ्यासारख्या मठिनचित्ताच्या पुरुषाने कर्मच कः 

त्त्य त्यास मोक्ष मिळण्याठा अवश्य लागणारे 









देऊन* भगवंतांनी इतका याम क 

म्ये प्राप्त होतें, असे कां सांगितळे नाही १ म्य 
नैप्कम्थे प्रातत होत नाही असे वेड्यावांकड्या पद्धतीनें 
ह ् 


गुरुजी--याचाहेतुइतकाच आहेकी 'फलेच्छारहित कमीचरणा- 
नैष्कर्म्य मिळविण्याला दुसरा मागेच नाहीं ' हे स्पष्ट रीतीनें 
स कळावें. कर्म करावें किंवा दसरें कांहीं करावें असा विकल्प 
व्या मनांत कदाचित्‌ उत्पन्न होईल, त्याचा समूळ बिंमोड . 
मू हा आवश्यक द्राविडी प्राणायाम भगवंतांनी केला आहे. 
'हाच एक उपाय कर्मशन्यता प्राप्त करून देणारा आहे. आगि 
'उपायाची आराधना केल्याखेरीन उपय वस्तु ६ दृष्ट गोष्ट ) 
याची नाही. समजलास £ कमेशून्यता हें लक्षण ज्या ज्ञान- 
ती निष्ठा कर्माशिवाय लब्ध व्हावयाची नाहीं, असा सिद्धांत 
वये वया गीताशास्त्रांत इतर ठिकाणीं, अनेक वेळी 
ट केळा आहे. जाणून घेण्याच्या गोष्टींमध्ये अत्यंत व सर्वीशी 
जो आत्मलेक अथवा मोक्ष तो जाणून घेण्यास यज्ञयागादिक 
क्तिक कतेव्यांचें सम्यगाचरण हाच आहे असें बह्मविचार 
श्रुतीने सांगितळें आहे. * वेदांचे पठन करून व तदनुसार 
करून बह्मजिज्ञासु लोक बह्य जाणण्याचा प्रयत्न 
असे श्रृति म्हणते. यावरून ज्ञानयोग साध्य करून 
साधन आहे. असाच अर्थ निष्पन्न होतो. * कर्माचरण 
योगमागीनें गेल्याशिवाय संन्यासाचा रत जु 
द॒ आहे ' ( अ० ८ “छो. ६. 

ढोक 


















_ अंध्यायरराः 
नचु च- अभयं सर्वभूतेभ्यो दत्त्वा नैष्कर्म्येमाच- 
रेत ' इत्यादी कतेड्यकमंसंन्या तादांपे नेष्कम्येमापि. 
दर्शयाते लोके च कमेणामनारम्मान्षेष्कम्यमिति म्राति- 
छतरमतश्रव नैष्करम्यांथिनः फि कमोरम्मेणोति प्राप्तमत 
आह--न च संन्यसनादेवोते । नापि संन्यसनादेब 
केवलात्कमेपरित्यागमात्रादेव ज्ञानरहिता त्सिद्धि नेष्ः्म्ये- 
लक्षणां ज्ञानयोगेन निष्ठा समधिगच्छति न प्राम्तोति॥४॥ 
श्िष्य--महाराज! “सर्व भूतांस अभयप्रदान देऊन आपण 
निष्कमे व्हार्वे या व असल्या अर्थाच्या अनेक वाक्‍यांवरून “ कतव्य- 
कर्माचा त्याग केला तरी सुद्धां नेप्कर्ग्येमिद्धि प्राप्त होते' असेच 
सिद्ध होतें. ह्याचममाणे ब्यवहारांतही असेंच प्रशिद्ध आहे कीं कम 
सोडलें म्हणजे कर्मशून्यता प्राप्त होते. वहां गुरुजी! नैष्कम्ये माग- 
णारा जो अर्जुन त्याा भगवंतांनी * कमीरंभ केल्याविना गति नाहीं! 
असें सांगितळें याचा अ) काय £ 
गुरुजी--ठीकच आहे. या तुझ्या सारख्यांच्या शंकेचें निवारण 
व्हावे म्हणूनच भगवान “छोकाच्या उत्तराधात सांगतात की, केवळ 
कमेत्याग केळा म्हणजेच ( म्हणजे ज्ञानशून्य असून नुसता कर्मत्या 
गच केळा तर) नेप्कम्ये ( निस्क्रिथित्व ) हेंच आहे लक्षण 
निचे अशी ज्ञाननिष्ठा प्राप्त होत नाहीं. सारांश चित्त शुद्ध 
करणाऱ्या कर्माळा आरंभच केला नाहीं, किंवा कर्तव्यकर्भ करावया- 
चेंच सोडून दिळें तर जेथें निस्क्रिय अशा स्वरूपाने राहतां येते 
अशा मोझस्थितीचा हाभ होत नाहीं. 
अद्वैतवादी टीकाकारांचा हाच अभिप्राय आहे. ज्ञान उत्पन्न होईे- 
पर्यंत वणीअमास उच्तित अशा घर्मीचे प्रत्येकाने पाळन केलें पाहिजे. 
देहामिमान आहे तोंपर्यंत कर्म केळेंच पाहिजे. खरे ज्ञान व्हावयास वैराग्य 
असलें पाहिजे. अहंता नष्ट झाल्याशिवाय वैराग्य नाहीं. नित्यकमे 
तीं परभेश्वरापण केल्यारिवाय अहंता नष्ट होत नाही. 
नि्रेम कमे, परभेशवरापेण बुडीने मुयाच्या हातून 


22 2120 अ. 








 नामरूपाचा त्याग असे समजतात. * बह्मार्शी आपलें तादा- 

हे असे समजून ज्ञानी पुरुष ज्ञाननिष्ठ होतो. हें तादात्म्य 

सिद्ध झाल्यावर मात्र खरे वैराग्य बाणतें ' असे चतरजी म्हणतात. 

__ रामातुजाचार्यः--' सव इंद्रियांची त्यांच्या त्यांच्या न्यापारापा” 
सून निवृत्ति होणे, म्हणजे डोळ्यांनी विषय पहावयाचा नाहीं, 
कानांनी ऐकावयाचा नाहीं, अशी सवे इंद्रियांची स्वव्यापारापासून 
निवृत्ति होणें याळाच नेप्कम्ये म्हणतात. हें फार कठिण आहे. देह- 
प्रारव्याने प्राप्त झाळेळें करभ निप्काममनानें ईश्वरास समपैण केळें तर 
वित्तशाद्वे व भक्ति उत्पन्न होतात आगि शेवटी इश्वरीअनुसह 
होऊन अनंतजन्मीर्ची पातकें नष्ट होतात. म्हणून कमेत्याग योग्य नाहीं. 
द्वैतवादी:--करमेच केळें नाहीं म्हणजे मुक्ति मिळते असे असते 
तर पवैतादिकांस ही मुक्ति मिळाढी असती. पण असा प्रकार नाहीं. 
शिवाय पूर्वजन्मीच्या कमीने तु पुनः देह प्रात्त झाला आहे, 
कमैफलाच्या बीजाचे शून्यत्व नाहीं. देहपातापर्यंत 

कमे केळेंच पाहिजे. सारांश नुसते कर्माकरण व्यर्थ आहे. 
“ हेश्वरज्ञानपूवेक कमीकरण झाठें तरच संन्यास योग्य आहे! असतं 
अह्मपुराणांत सांगितळें आहे. संसारांतून सुटावयाचें असल्यास आशा 
'पिशाचिकेचा त्याग केला पाहिजे व परमेश्वराचे स्वरूप समजून घेतळें 
पाहिजे. श्लिवाय संन्यास म्हणजे कम परित्याग नव्हे, तर काम्य 
कर्माचा परित्याग होय असे भगवानच सांगणार आहेत. ( पहा अ० 
रोक २ ) नुसत्या वैराग्याने मोक्ष नाहीं. त्याढा चित्त समा- 
आगि भगवत्सेतोष हीं आवश्यक आहेत. अतएव जप, घ्यान, 
उपासना यांचा त्याग अनयकारी आहे. सारांश कमे केलेंच पाहिजे. 
| बद्धक आहे असें म्हणशील तर तसे नाहीं (अ. १ छो.९पहा.) 




















पणा ) नाहीं । तंव व्यापार असं पाही । मग संतुष्टींच्या ठायी । 
कुठे सहजी ॥ 
गीताव्याख्याकारः--येथ उत्तित कमे उषगांवे । आगि निज- 
हितापरि मुकावे । आळते पीयूष नेघावे मग वर पडे व्हावे मरणासी 11. 
भीमसेनः-_। कर्भ ' > अमिहोत्रादिक व अध्ययन, अध्यापन, 
उपदेश वगरे सर्वे सत्कर्मे सुख मिळावयासाठी कर्म केळेंच पाहिजे. 
कर्म केढें पाहिज व तें फलप्रात्तीपर्यंत सोडतां उपयोगी नाहीं. ॥ ४ ॥ 
कस्पात्युनः कारणात्कर्मेसंन्यासमात्रादेव ज्ञानरहिता- 
त्सिद्धि नेष्कम्यलक्षणां पुरुपो नाधिगच्छतीति हेत्वाका” 
इक्षायामाह-- 
शिष्यः--भगवन्‌ ! नेष्कम्ये नामक जी मोक्षसिद्धि तो ज्ञान- 
झुन्य पुरुषानें नुसता कमे संन्यासच केला तर त्याळा कां प्राप्त होऊं 
नये £ कर्मसंन्यास केला म्हणजे नैप्कर्म्ये प्राप्त होऊन मोक्ष: 
मिळावा असे कां नाहीं £ 
गुरुजी:--कां नाहीं तें ऐक:-- 
न हि कश्चतक्षणमपि 
जातु तिष्ठत्पकर्मकृत्‌ ॥ 
कार्यते द्यवशः कर्म 


सर्वे: प्रकृतिजेर्गुणै: ॥५॥ 
1 












डच आहे कॉ ) अवशः ( परतंत्र असल्याकारणानें ) सरवेः स्प 
पदार्थ मात्र ) प्रकृतिजेः गुणेः ( प्रकृती गासून उत्पन्न झाढेल्या 
सत्त्व, रज, तम, या गुगांच्या प्राबल्यामुळे ) कमे कायते ( क्मै 
करविळा जातो. )-सारांश नित्य चंचलस्वरूपाने राहणाऱ्या प्रक- 
तीच्या तीन गुणांमुळे प्रत्येक पदार्थमात्रास कर्मे करणं भागच पडत 
आहे. एवंच प्रत्येका करत्रीं कम होतच असते; तेव्हां * मी त्याचा 
त्याग करीत ' असा अभिमान धरण मौख्येसूचक आहे. विन्ने 
न हीति। न हि यस्मात्क्षणमापे कालं जातु कदाचे- 
त्कश्चित्तिष्ठत्यकमेकृत्सन । कस्मात्कायते हि यस्मादवश एव 
कम सर्वः भाणी फकरृतिनेः पर्क्रातता जातेः सत्त्वरजस्त- 
मोभिगुणेः । अज्ञ इति वाक्‍्यशेषः, यतो वक्ष्यांते-' गुणेर्यो 
न विचाल्यते ' इति । सांख्यानां पृथकरणादज्ञानामेव 
हि कमयोगो न ज्ञानिनाम्‌ । ज्ञानिनां तु गुणेर चाल्यमा- 
नानां स्वतश्वळनाभावात्कमयोगो नोपपद्यते । तथा च 
* ब्याख्यातं वेदाविनाशिनमित्यत्र ॥ ५ ॥ 
कारण उघडच आहे कीं * एक क्षणभर तरी मी कर्मेशून्य राहिलों 
आहें! असें वाटण्याची किंवा असण्याची स्थिति कोणास केव्हांही 
होणें संभवनीय नाहीं. कारण प्रक्ृतीपासून उत्पन्न झाढेळे सत्त्व- 
रजारिक गुण कोणाही प्राण्यास एक क्षणभर निष्कर्माच्या त्थितींत 
बसूं देणार नाहीत; कमे करावयास टावर्तालच. 
श्रिष्य--मग ज्ञानी, अज्ञानी, असा भेदाभेद मोडलाच म्हणा- 
यचा! संन्यास कोणाळाच साध्य नाहीं तर मग! 
गुरु-हा खळ्या! अरे येथें सर्व म्हणजे सव अज्ञ ढोक अप्ता 
घ्याव गाचा. कारण * प्रकृतीच्या गुणामुळे ज्याचा चेतोमंग 
होत नाहीं ' असें पूढे सांगणार आहेत. शिवाय सांख्य आणि 
असे निरनिराळे विभाग केळे आहेत त्यावरून अज्ञानी पुरुषांस 
आहे, ज्ञान्यांस नाहीं, असें स्पष्टच होते. कारण ज्ञानी 








करीत 
ण्यास लावूं शकत नात; आणि म्हणून त्यास 
अप्रयोजक होईल. दुसऱ्या अध्यायाच्या २१ व्या “छोकांत ज्ञानी 
पुरुषाला कर्मे नाहीं? हा विषय स्पष्ट केलाच आहे. “मी कारितो १ 
हा अभिमान आणि 'मला पारजि' ही आशा नष्ट झाली म्हणजे से- 
न्यास योग्य होतो. देहपातापर्थंत ज्ञानी पुरुषाच्या हातून कर्म होते, 
पण तें होत आहे अशी त्याच्या निरमिमानी आत्मारामास खबर नसते. 


अट्वेतवाद्यांत ऐकमत्य आहे. श्रीधर व मधुसूदनीकार गुण ' 
" रागद्वेष असाही अथ करितात. * सांख्ये प्रकातितस्त्यागस्त्या” 
गोडपि मनसेव हि' ज्ञानमार्गीमध्ये सांगितळेहा कमेत्याग म्हणजे 
मनानें केळेहा गिषयत्याग होय) असें एक समर्थक वाक्‍य प्रो० 
द्विवेदी देतात. भपाकार विचारतातः क! होतेंच तर आपण शुद्ध 
सुख देणारे सत्कम तरी कां करूं नये? ' 
रामानुजः-- शुद्ध पूर्वनस्मार्जित पापपृण्यामुळें प्रात झालेल्या 
देहाकडून कम होणारच. म्हणून सास्तिकवृत्ति उत्पन होईळ अर्से 
१ करावें. व ज्ञान संपादन करावें. ज्ञाती पुरुषाला सास्तिकवृत्तीचा 
अवलंब सुद्धां इष्ट नाहीं. अहंता व वासना नष्ट करणें हा सात्त्विक 
वृत्तीचा अथे अप्तेळ तर ठीकच आहे. 


ह्रैतवादीः---' प्राणी पराधीन आहेतम्हणून वते इंख्वराचे दास आ- 
'हेत म्हणून इंश्वराचे आज्ञेनु गार मनृष्य नें कर्म केढेंच पाहिजे. ' अ: 
बह्म न विष्णु; त्याढा जे वश ते अवश होते! ' सारांश विष्णूच्या 
प्रेरगमुळें अगर प्रकृतीच्या प्रेरभपुळें प्राण्यास कळे तरी कर्मे करा. 
बेंच ढागतें. ट मष्| 
चतरजी:-- प्रकृति > गुणपमदःय. आत्मा हा निर्गुण 
निर्ऱुण आत्म्यावर प्रकृतीचा म्हणजे गुणांचा आरोप 

तोंपर्यंत विकार 












ानेश्वराचें व्याख्यान अति सुंदर आहे. ते किचारतातः देखे 
विहित कमे नेतुळें ( जितके ) । तें सगळें जरी वोसंडिळें ( टाकिळें )। 
स्वमाव काय निमाठें १ । इंद्रियांचे ॥ सांगावें श्रवर्णी ऐकार्वे ठेले १ 
नेत्रीचे तेज गेलें? | हे नासारंधर वृझाळे ! । परिमळ नेवे ? । ना 
प्राणापान गति । कीं निर्विकऱ्प झाली मति: । कीं सषधा तृषादि 
आर्ति (इच्छा) । खंटालिया ? | हे स्वमञावबोध ठेले! । कीं चरण 
चाळो विसरले !। हें असो; काय निमाले ? | जन्मस्ृत्युः ॥ हें न 
ठकेचि ( राहत नाही ) जरी कांही । तरी सांडिळें तें कायी (काय)?! 
म्हणोनि कमत्याग नाहीं । प्रकृतिमंता ॥]....देले रथी आरूरिजे । 
मग जरी निश्चळ बैतिजे । तरी चळ होडाने हिंडिजे! । परतंत्रा ॥.... 
सारांश- हाणून संग जंब प्रकृतीचा । तंव त्याग न घडे कर्माचा । 
'ऐसियाही ( असें असतांही ) करूं म्हणती तयांचा । आग्रहाचे उरे !॥ 
सारांश कर्मत्याग म्हणजे अहेकार व वासना यांचाच नाश होय. 
' पंडित--अर्जुना! जरी संन्यासी । डोई बोडोनि झाळासी । तरी 
सा कर्म टाकिती? । क्षण एकही ॥ टंगोटीही टाकणें । आणि नझ 
नि असणे । तेही नव्हे काय करणें । अगा कर्म ॥ प्रकृतीची 
आहे, तोंपर्यंत कमे टाकणें म्हणजे,--भूचर टाकुनि भूमि । 
पळोन जाईन मी । पळतां पुढें रिकामी । भूमीच दिसे! ॥ 
मिथ्या होय. आतां स्तव्ध असलें असतां कर्म नाहीं असे 
भर धरलें तरी-प्रक्ृतीचे तिन्ही गुण । विषय, इंद्रिये, 
॥ सर्वा अवशा स्त्वशपणे । कर्मे करविती ॥ 
ज्ञानेश्वराचेच पट्ट शिष्य दिसतात. 




























कर्मेन्दियाणि संयम्य र 
य आस्ते मनसा स्मरन्‌ ॥ 

इन्दि यार्थान्विमढात्मा : 
मिध्याचार: स उच्यते ॥ ६ ॥ 


, कर्मेक्रियाणि संयम्य ( कमेंद्रियांचे सेयमन करून ) यः विप्ू- 
ढात्मा जो मूख मनष्य, ज्याचें आत्मस्वरूपी ज्ञान मोहित झाळे अस्ता 
जो पुरुष ) इन्द्रियाथान्‌ ( इंद्रियांचे निरनिराळे विषय ) मनसा 
स्मरन्‌ आस्ते ( मनानें चिंतन कारित राहतो )- सारांश इंद्रियांस 
मात्र बांधून टाकून निरनिराळ्या इंद्रियांच्या विषवांचें ध्यान करित 
असतो !-सः ( तो पुरुष ) मिथ्याचारः ( ढोंगी आहे, ढुचा आहे, 
पापी आहे, )-असें-उच्यते ( म्हणतात. ) बाहेरून मात्र इं 
दमन करून मनानें विषयांचे चिंतन करणारा पुरुष ढोंगी, भोंदु होय.- 
कर्मेन्द्रियाणीति । कर्मेन्द्रियाणि हस्तादानि संयम्य 
संहृत्य य आस्ते तिष्ठति मनसा स्मरंश्रिन्तयक्निन्द्रियार्था- 
न्विषयान्विभूढात्मा विमूढ।न्तःकरणो मिथ्याचारो मृपा- 
चारः पापाचारः स उच्यते ॥ ६॥ 


हस्तपादादिक जीं आपलीं कर्मेंद्रिये आहेत त्यांस मात्र विषयी- 
पासून परावृत्त करून वेऊन जो अज्ञानी पुरुष स्वतःच्या 
मुळें त्या त्या विषयांचे चिंतन मनाने करित राहतो. त्याला 
पापकर्मी अते म्हणावें. सारांश वासना नष्ट झाळी नसतां : 
रून इंद्रियाचें मात्र दमन करितो, तो टिळाटोपी 














केवळ विषयत्याग, 

होय. अँद्रेतवाद्यांत एकवाक्यता आहे. श्रीधर, 
दी, पवते वोरेंनी भोंडूंचा यथास्यित समाचार 
वासनानाशाशित्राय नुसठा कर्मनाश उपयोगी नाही हे 
गाणारा चवथा “छोक अर्थातच अप्रस्तुत नाहीं. * त्वं पदार्थविवे- 
य संन्यास: सक्‍केरमणां ' अभ स्प च आहे. द्वैतवादी व रामानुज 
वगैरे स$ सरळ अर्थाचेंच पोषण करितात. 

पंडितः--* असते बका्चे घ्यान । मासेच आठवी मन । तैसे 
हे दांभिकजन । *थ्याचार ॥ ६ ॥ 

यस्त्विन्ट्रिया/गे मनसा 
नियम्या55रभतेर्जुन ॥ 
कर्मेन्दियेः कर्मयोग- 
मसक्तः स. विशिष्यते ॥ ७॥ 

अज्ञैन ( अना! ) यः तु ( परंतु जो) मनसा (मनाच्या योगानें ) 
इन्द्रियाणि ( ज्ञान वकर्म याची इंद्रश ) नियम्य ( नियामित करून ) 
असक्त$ (संगरहित होत्साता ) कर्मेन्द्रियेः ( हम्तपादादिकांच्या 
योगानें ) कमेयोगं ( कशमागीस ) आरभते ( आरंभ करितो, श्रृति- 
_ स्ट्टाते विहित कर्मे करावयास लागतो) सः (तो) विशिष्यते 
जर )-सारांश मनानें सर्वे इंद्रेयांचे आकडन करून जो 
मज्ञ परंतु अनासक्त पुरुष कमयोगाचें अनुष्ठान कमेद्रियद्वारां 
ही तो पुरुष खरोखरच श्रष्ठ होय. 
यस्त्ज्राति । यस्तु पुनः कर्मण्यविकृतो5ज्ञो बुद्धीन्दरि 

त बांक्पा- 















त्या मनुष्याने 

केळे व आपली वाणी, हस्तपाद, इत्यादिकांच्या करवी कमे 
रागह्वेषरहित निष्कामबुद्धीने व श्रद्धायुक्त होत्साता, आरंभ 
तो पुरुष वरी पापी व ढोंगी पुरुषापेक्षा विशेष श्रेष्ठ होतो. 


मधु ०--नियम्यनविषयांपासून पराड्मुख करून. हे टीकाकार 
दोन *छोकांमधोळ विशेष व्यक्त कारितात तो पहाः एक अज्ञानी 
आपल्या मनानें इंद्रियनिग्नरह करून विषयासक्त न होतां कः 
करितो आणि चित्तशुद्धी संपादून सुखी होतो आणि दुसरा 

करमैसेन्यास करितो पण विषयथितनांत मग्न होऊन दुःखांत पडतो! 
वासना टाकिली म्हणजे सुख आणि नुसता विषयत्यागच केळा 
तर दुःख होतें ! एवचं चित्तशुद्धीसाठी अज्ञानी मनुष्यास 
अवश्य आहे. 
भपा०--मनसारआत्मदृष्टीने. श्रीधर-नियम्यन्नंद्रियांस ईश्वर- 
पर करून, 


रामानु ०--मनसाआत्मावलोकन करून. हे आचार्य म्हणतात. 
कीं हा कमेयोगार्चे अनुष्ठान करणारा पुरुष पापमझ होण्याचा संभवच 
नाहीं आणि म्हणून हा ज्ञानीपुरुषापेक्षांही श्रेष्ठ आहे ! अद्वेतवाद्या* 
शिवाय बाकी सवोची कमयोगावर केवढी भिस्त आहे ती पहा. ज्याचें मनन 
कीर्तन वगेरे सर्व आत्मपर झालें, ज्याळा आत्म्याव्यतिरिक्त कांही क? 
उरळें नाहीं व ब्रह्माशो जो एकरूप होऊन समरस झाला, 

कमीची, उपासनेची, जरूरी उरत नाहीं हें तत्त्व 

आचार्यांच्या ढक्ष्यांत येत नाहीं. असो; याचा विचार दुसऱ्या अ 
















याच्या शेवटीं केळाच आहे. 


आका 


साचा निपेध स्पष्ट केला आहे. यावरून यज्ञयागादिक कर्मे कोणासच 
खाकितां यावयाची नाहींत; हा या मताचा सारांश आहे. भगंतांनी 
करावयास सांगितळा आहे, “ कर्म करू नको” असें 
.सांगितळें नाही. मनोनिम्नहानें संसार सुटतो व मनोनिग्रह नसेल तर 
संसार उत्पन्न होतो, असे भगवंतांचे म्हणणें आहे.-असो हे सवे वादी 
तिसऱ्या “छोकांतील विभागरचना विसरून वरील सारांश काढण्यास 
वृत्त होतात भगवंतांचा इत्यर्थ अस्ता आहे: काय £ तर मनोनिग्रह 
अवडय आहे. कोणाळा: अज्ञानी व मलिन चित्त असल त्याला! ज्याचें 
मन, बुद्धि वगेरे. ंद्रियांसकट नष्ट होऊन आत्मस्वरूपीं झालीं, त्याला 
कमीची उठाठेव सांगणें म्हणजे महासागरास ओढ्याचें स्वरूप घेण्यास 
सांगण्यासारखेंच होय ! मनच नाहीं तेथे निग्रह कसला असणार £ 


ज्ञानेश्वरः- जो अंतरीं दढ । परमात्मरूपीं गूढ । बाह्य तरी 
रूढ । लौकिक जैसा (बाहेरून मात्र रूटीप्रमाणें वागतो) ॥ जो इंद्रिया 
आज्ञा न करी | विषयांचे भय न धरी ! प्राप्त कमे नाव्हेरी । उचित 
जें जे ॥....तो कामनामालें न वेणे ( आकळला जात नाहीं ) मोहमळें 
न हिंपे । जैस जळीं जळ न शिंपे | ( भिजत नाहीं £ ) पद्मपत्र ॥ 
तैसा संसगोमाजी ( संसारामध्यें ) अस्षे । सकळांसारिखा दिसे । जैसें 
तोयसंगें आभासे । भानुबिंब ॥....ऐशा चिन्हीं चिन्हित । देखसी 
तोचे मुक्त । आशापाशरहित । ओळख पां ॥ हा अर्थ निराळा 
आहे. पंडितांनी अजुन शब्दावर कोटी केली आहे, पण ती विष- 
यास निरूपयोगी म्हणून घेतली नाहीं. ॥ ७ ॥ 


यत एवमतः-- 
कमोळा अधिकारी .भपणाऱ्याने कमेयोग करावा असें सांगितळे 
आहे व्हणून:-_ ी 
७ “नियत कुरु करम त्वं -. 
-__ कर्म ज्यायो ह्यकमण:॥ 












“_ _ शरीरयात्राईपि र्व री 
न प्रसिध्येदकर्मण: ॥८॥ 


त्वं (त्वा) नियतं ( नित्य, श्रुतिस्मृत्युक्त, अवश्य असें ) कमे 
(कर्म) कुरु ( करावें) हि ( कारण ) अकमेणः ( भो 
तेपेक्षा ) -तुढा- कर्म ( करम करणें हे) ज्यायः ( अत्यंत 
आहे ). च ( आणि) अकर्मणः ते (कमे न करणारा जों तू 
त्या तुझी ) शरीरयात्राअपे ( शरीरयात्रासुद्धा ) न परासिध्येत्‌ 
(सिद्धीहा जाणार नाहीं ). सारांश अर्जुना! जोपर्यंत तुझ्या चि- 
त्ताची शुद्धि झाली नाहीं, तोपर्यंत श्रतिस्मृतींनीं सांगितळेळे नित्य 
म्हणजे संध्यावंदन, युद्ध वगैरे कमे तुला केळेंच पाहिजे. तूं हें कम 
करावेस. कारण अज्ञानदशेतील कर्मशून्यतेपेक्षां, नित्यकर्भाचें अनुष्ठान 
अनेक प्रकारांनी श्रे्ठ आहे. शिवाय तूं जर य॒द्धांदि नित्यकम 
करावयाचेंच नाहीं असा निश्चय केटास तर ज्या शरीराच्या द्वाराने 
तुळ्या ज्ञान प्रात्त होणार, तें शरीरही अवश्यकालपर्यंत धड राहणार 
नाहीं. 
नियतमिति । नियतं नित्यं यो यस्मिकमंण्यधिकृतः 
फलाय चाश्चुते तान्नियत॑ कर्म तत्कुरु त्वं हे5णुंन यतः 
कमे ज्यायो$धिकतरं फळतो हि यस्मादकर्मणो5करणाद- 
नारम्भात्‌ । कथं, शरीरयात्रा शरीरास्थाविरपि च ते 
तब न प्रसिध्येत्मर्साद्वि न गच्छेदकमेणो$करणात्‌ । 
अतो दृष्ट: कर्मोकरमंणोविश्वेपो लोके ॥ ८ ॥ 
अ्ञेना! तूं नित्यकर्म कर. नित्यकर्म म्हणने ज्याच्या त्याच्या 
पुरुषाला वेदशासत्राने सांगितलेडे कर्म होय. ह्या नित्य- 
कमीळा फळाची प्रात्ति नसते. म्हणजे हे कर्म केळें असतां 

























कून देऊत्न कर्मशून्य होऊन बसण्यापेक्षा, मुक 
कर आहे, लाभदायक 
--गुरुजी! हें कसें? निष्कामबुद्धीनें नित्यकर्म करावें 
| म्हणून पुनः त्याच कर्तव्यकर्माचें अनुष्ठान ढाभदायक आहे असे 
हे काय! 
यु --अरे! आपण कर्तेव्य करावयाचें ते निष्कामबुद्धीनंच करीत 
_ असतो. पण या निष्काम कमीनृष्ठानाचा साहजिक परिणाम असा 
खडतो की आपले कामक्रोधादिक मनोविकार व मनोवासना नष्ट होऊन 
चित्तशु/द्वे होते व ज्ञानयागाचा अधिकार प्राप्त होतो. निष्काम कर्म करणें 
म्हणजेच कामक्रोधादिकांचा नाश करणें होय. शिवाय दुसरें असे 
पहा कीं अज्ञानी मनुष्यानें “मी कोणतेंही कम करणार नाहीं आणि 
त्यांतल्या त्यांत वेदशात्रोक्त व चित्त शुद्ध करणारें कर्म तर करणा- 
रच नाहीं' असा हट्ट धरिळा तर परिणाम असा होह कीं ज्या 
झरीर, मन, बुद्धि इत्यादिकांच्या साहाय्यानें जीव कायम राहून व 
| वित्तशुद्धि होऊन मोक्षाचा मार्ग सांपडणार, तें शरीरही नष्ट होऊन 
जीव पुनः पतित होणार! चत्तशाडि न झाल्या कारणानें संसा- 
म्हणून अज्ञानदशेमध्यें, कर्म केलें असतां व कर्म केलें नाहीं तर, 
काय भिज्ञ भिज्ञ परिणाम होतात ते घ्यानांत ठेवून तदनुसार 
वर्तन ठेव. वासनाशून्य होऊन कर्म कर असें तुला सांगि. 
४: 
-_नियतं > आपल्या इंद्रियांचे आकळन करून. पर्वते म्हण- 
'क्ञत्रियाच्या मनाची चित्तशुद्धि झाळी तरी त्याढा कर्मसं- 
याचा अधिकार' नाही! ' ब्राह्मण क्षात्रियादिकांच्या लक्ष- 
मनाची शुद्धि झाली तो क्षत्रिय न 
4५१) 





गुरूंनी 
उपदेश केळा आहे! असो; ज्या वेळीं ज्या कोणालाही खरे 
कायमचें बैराम्य प्राप्त होईल त्यावेळ त्या 'पुरुषानें संन्यास घ्यावा 
असें श्रृतिवाक्य निराबाध आहे हें खरें 


भ्रपा०--संसार देणारें सकाम कम कर किंवा ज्ञानप्राति करून 
देणारं निष्काम कमे कर. पण कमे कर. अज्ञानदर्शेत निष्कर्म 
होऊं नको. ह्या अज्ञान परंतु मानवी स्थितात करम केलें नाहींस तर 
हा श्रेष्ठ मनुष्यधमे तुळा प्राप्त झाला आहे हाही नाहींसा होऊन 
तुक्या पशुपक्ष्यादिकांत जन्म प्राप्त होईल. 


शंकरा ०-मूखीने संन्यास वेतळा तर त्याला हजारो अडचणी उत्पन्न 
होतात. ह्या लोकांत आपली चांगली चलती चालेल म्हणून कर्म करणारे 
छलोक अत्यंत मूढ होत, नव्हे! ळतभ्न होत ! कारण विषयांची काळजी 
करितां करितां त्यांस आत्मारामाचें विस्मरण होतें व ज्या आत्मनिष्ठेने 
मोक्ष मिळून संसार संपावयाचा, त्या आत्म्यास ( येथे जीवास ) हे 
कृतन्न लोक संसाराच्या अनंत यातनांमध्यें ढकळून देतात ! 


चतरजीः--मोक्ष मिळविणे हा जो मुख्य पुरुषा्थे तो साध्य 
करून घेण्यासाठीं ही शरीरयात्रा आहे. नसतें मेळें म्हणजे मोक्ष 
मिळत नाहीं. 


रामा ०:--नियतंस्प्रकृतीच्या संसगीनें उत्पन्न होणारें अनादिवा- 
संनारूपकर्म. अकमैणःऱ्ज्ञाननिषठेपेक्षा. * ज्ञाननिष्ठा दुःसाध्य 
ला मलिक हें कर्मयोगांपेक्षां गौण होय'! ज्ञाननिष्ठ 
नय कर्म केळेंच पाहिजे, कारण कर्म केलें नाहीं तर श 
चाढणोर नाहीं व इष्ट हेतुही सिद्ध होणार नाहीं ! ' खऱ्या 












कर्म केळे असतां तें कर्म निष्कर्मतुल्यच होतें. 

्् ज्ञानयोगापेक्षां कर्मयोग श्रेष्ठ आहे असं म्हणावयाचे त 
आचार्य म्हणतातच ! कमेठाच्या दृष्टीने हे म्हणणें अज्ञानजन्य 
प्रपंचांत मात्र खरे आहे, ज्ञानदृष्टीनं नाहीं. 

षः हि वावी - रिवा ल स्वनात, वणीस व आश्रमास उचित 


बाळूभः--नियतंस्माझी सेवा ज्यांत आहे असें. हे भाचाये 
म्हणतातः * कर्मत्याग करणार्‍या ज्ञानी पुरुषाच्या नेष्कम्यापेक्षां मगव- 
डुपासनारूप कमे हे श्रेष्ठ आहे. दुसऱ्या ओळींतील शब्दांचा अथे 
असा आहे की उपासनाशून्य जो ज्ञानमागे त्यांत सांगितळेल्या कमे- 
झन्यत्वाने शरीरधारणाही होणें नाहीं. ' सेवा भक्ति, उपासना, हे 
पंथ चांगळे आहेत हें खरें; पण जो खरा ज्ञानी झाला व ज्याला कांहीं 
'मिळवावयाचें राहिलें नाही, त्याला उपासनेचा उपयोग नाहीं हँ 
भक्तिमागी प्रतिपादकांच्या लक्ष्यांत येत नाहीं! अज्ञानस्थितींत कर्म, 
उपासना वगैरे मार्ग आहेत. यांच्यायोगें ज्ञान होतें. हे ज्ञान झाळें 
ब अभ्यासाने अनुभव आला म्हणजे कर्माची व उपासनेची मातब्बरी 
संपली. सवे घर सिद्ध झाल्यावर मग परांच्याचा काय उपयोग £ 

मराठी टीकाकार कांहीं विशेष सांगत नाहींत. | ८ ॥ 

यश्च मन्यसे बन्धार्थत्वात्कमे न कर्तेव्यामिति तदप्य- 

सत्‌, कयसू-. 

श्िष्य--महाराज ! : कमीने जीव बड होतो. ' असे स्मृति 
उघड रीतीने सांगत असतांना व॒ कमीनें दुसरें कम उत्पन्न होते हे 
माहित असतां भगवंतांनी अर्जुनाळा कमे करावयास सांगितलें हे 
करावयास सांगूं नये. 








"चाकी 02. :| 
- यज्ञाथौत्कर्मणोडन्यत्र 

लोको५यं कर्मबन्धन: ॥ 
तदर्थ कर्म कौन्तेय 

मुक्तसडः समाचर ॥९॥ 


यज्ञाथांत्‌ ( यझाप्रीत्यथ केलेल्या ) कमेणः ( कमोहून ) 
अन्यत्र ( मिज्ञ प्रकारच्या कमानी ) अयं लोकः (हा लोक, ह्या 
सृत्युळोकचे पुरुष ) कमेबन्थनः ( कमांनीं बद्ध होतात. ) कोन्तेय 
(हे कुन्तिपुत्रा अर्जुना ! ) मुक्तसडूगः ( वासनाशून्य होऊन ) 
तदर्थ ( यज्ञाच्या प्रीतीसाठी ) कमे ( कर्म ) समाचर ( उत्कृष्ट 
तऱ्हेने कर. ) सारांश यज्ञाप्रीत्यथे केलेल्या कर्माशिवाय इतर कर्म 
बद्धक होतात व मनुष्यास जन्मभरणाच्या फेऱ्यांत घालितात. 
म्हणून यज्ञप्रीत्यथ जीं काय कर्मे आहेत त्यांचें निष्काम बुद्धीने व 
आसक्तिविरहित अनुष्ठान कर. असें केलेंस तर तुळा कमीनेंही 
बंधन प्रात होणार नाहीं, इतकेंच नव्हे ! तर हींच कर्मे मोक्षप्राप्तीचा 
मागे दाखविण्यास कारण होतील ! 
यज्ञाथौदिति। “यज्ञा वै विष्णुः' इति श्रृतेयज्ञ 
ईश्वरस्तदर्थ यत्क्रियते तद्यज्ञार्थ कमे, तस्मात्कमंणो5न्य- 
आन्येन कर्मणा लोको$यमधिकृतः कमेकृत्कर्मवन्थनः कर्म 
बन्धन यस्य सो5यं कमेबन्थनो लोको न तु यज्ञार्थादत- 
स्तदर्थ यज्ञार्थ कमे कोन्तेय मुक्तसक्जः कमेफलसक्ुवार्जंतः 
सन्समाचर निर्वतैय ॥ ९ ॥ श्‍ 
शषिष्य---गुरुजी! आपण *छोकाचा अथे सांगितला तो ठीकच 
आहे. 'पण यज्ञ म्हणने एक कमेच आहे, 
करावयास सांगणें योग्य नव्हे. कर्मासाठीं केलेळें 
नाहीं असे सांगण्याचा 





हणते कीं यज्ञ म्हणजे विष्णु होय. त्याच्या अनुम्रहा- 

करावयाचें त्याळा * यज्ञा्थ कमे ' असें म्हणावें. असो; 

त्यथे लला खावन आहा चा जह कर्म कर्मी- 

कारी मनुष्याच्या हातून होत असतात त्यांच्यायोगानें ह्या स्त्युळेकां-. 
 मनुष्यांस त्याचेच कमे त्यांस बंधनप्रद होते! इश्वराप्रीत्यथ केळेीं 
मात्र बद्धक होत नाहींत; म्हणून कर्मापासून होणाऱ्या फळाव- 
क्ति टाकून देऊन तूं विष्णुप्रीत्यथ 'कर्मीचें अनृष्ठान श्रद्धा- 
चांगल्या रीतीने शेवटास जाई असें, कर, हा भगवंताचा 














करूं नये ' असं म्हणणाऱ्या कपेल्सांख्यमताचें येथे खंडन 
१ झंकरा०- काम कमीचा येथें निषेध केला आहे. ! बाकी 
एकवाक्यता आहे. द्विवेदी:-यझ्परब्रह्मरूपयज्ञ. हे म्हणतातः 
जीवित हा एक यज्ञ आहे व ज्या ज्या नियमानुसार ही 
चाळत आहे त्या त्या नियमाचे फळ मिळणे हाही एक यहच होय. 

सवे जगत्‌ , विश्व जह्मरूप आहे व विश्वाची स्वतःसिद्ध प्रवृ- 
ब्रह्ममयच आहे. तेव्हां बह्मामध्यें दुःखाचा व पापाचा अंश 
अघटित असतां विश्वामध्येंच कर्मे करणाऱ्या जीवांना 
होतें ? याचे उत्तर इतकेंच कीं विश्वाच्या स्वत:सिद्ध प्रवृ- 
तत्त्वे कारणीभूत होतात त्या तत्त्वाच्या सूक्ष्म स्वरूपास 
आरोप करून त्या त्या देवतांच्या प्रीत्यथे जी कर्म 
होत नाहींत; इतकेंच नव्हे पण त्या त्या देवता. 


_ रामा०--य॒ज्ञाचा रूढ अथेच वेऊन यज्ञासाठी दब्य व 

मिळविणें हें कर्म इश्वरास संतोषदायक होतें, असें म्हणतात. स्‌ 

कम बंधनशीळ आहे हें म्हणणें स्युक्तिकच होय. टं 
मध्वादि द्वैतवादी. यः यातः ( प्राप्त झाठेळा ) ज्ञ: :.वि 

ज्याच्या योगानें विष्णु प्रात्त होतो तो यज्ञ होय ! अन्न 

कम.  कमीनें जीव बद्ध होतो ' या शंकेचे उत्तर म्हणून 

आहे असे हेही म्हणतात. 


ज्ञानेश्वरः-स्वधमे जो बापा । तोचि यज्ञ जाण पां । म्ह नि. 


तेथ, पापा । संसार नाहीं ॥ हा यज्ञ शब्दाचा 
नीय आहे. 


पंडितांनी यज्ञनविष्णुस्सगुण ब्रह्म असा अथे करून 
म्हणजे निष्काम कर्म विष्णूंस-इतर देवतांस नव्हें ! अपण 
बंध उत्पन्न होत नाहीं असा अर्थ केला आहे. आपटी कर्मे स 
कां अपीवीं निर्गुणास कां अई नयेत यावर यांचें बरेच 
आहे तें वाचण्याची शिफारस करणें हेंच काय तें येथें शक्‍य 
रंगनांथस्वामींचा सकाम कमे कते बद्धक होतें 
.-नैसें सत्पात्री दिधळ्या धन । तरी तें देतसे मन 
केबी उऱ्यानेगापे वेचितां जाण क हा तेंची देत 




















वे पुरोवाच प्रजापतिः ॥ 
अनेन प्रसविष्यध्व- न 
मेष वोइस्त्ि्टकामधुकू ॥ १० ॥ 


पुरा ( आरंभीं ) सहयज्ञाः ( यज्ञा .सहित ) प्रजाः 
मनुष्ये ) _् उत्पन्न करून ) प्रजापतिः ( सृष्टिकर्ता अद्य. 
देव ) उवाच (-त्या लोकांप्र-बोळता झाला. ):-अनेन (ह्या 
यशच्या साहाय्याने ) भ्रसविष्यध्व ( प्रजोत्पादन करून प्रजावृद्धि 
करा.) एष (हा यज्ञ) वः ( तुम्हांस ) इष्टकामधुक ( इच्छित 
ण करणारा ) अस्तु ( होवो ).--सारांश सृष्टिनिमीण- 
कर्त्या ब्रह्मदेवाने सगीचे आरंभीं यज्ञयाग व प्रजा यांची बरोबरच 
करून लोकांस सांगितलें. “* अरे ! तुम्ही यज्ञयाग करून 
करा. हा यज्ञ तुमच्या इच्छित कामना पूर्ण करणारी काम- 
च होईळ.-( तेराव्या 'छोकापर्यंत ब्रह्मदेवाचे बोलणे आहे. ) 
सहेति । सहयज्ञा यज्ञसहिताः प्रजाखयो वणोस्ताः 
झ्ोत्पाद्य पुरा सगीदावुवाचोक्तवान्मजापातेः प्रजानां 
अनेन यज्ञेन प्रसविष्यध्वे प्रसवो राद्धिरुत्पात्तिस्तां 
॥ एष यज्ञो बो य॒ष्माकमस्तु भवत्विष्टकामधुगि- 
मान्फलविश्षेषान्दोग्धीतीष्टकामधुक ॥१०॥ 
म्हणजे आह्मण, क्षत्रिय, वैश्य 
केल्यानंतर प्रजांची 







तुमच्या इष्ट न पूण 
त्या 

कामधेनूच होईल. 

मधु ०--यज्ञ र्‌ शास्ोक्त कर्मांचा कळप, सर्वे नित्य व नैमित्तिक 
कर्मांचा संग्रह. हे सामी म्हणतातः:--' ह्या शास्त्रोक्त कमीने उत्पन्न 
होणाऱ्या फलाची वासना मात्र बाळगावयाची नाही, 
मात्र करावयाचें. ' 

श्रीधर व पर्वेते_-येथें काम्य कमीची प्रशंसा केळी आहे त 
अप्रस्तुत आहेशी वाटेल, पण ती केवळ सन्मागीकडे मनुष्याच्या 
चित्ताची प्रश्रात्ति व्हावी “हणून केळी आहे. 

द्विवेदी-सद्रुणमंडित पुरुषांच्या सवे इच्छा येथें पूर्ण होतात 
असें या 'छोकानें सांगितलें शे 

अपा०-कमैबद्ध छोकांची गति येथें वर्णन केली आहे. सह- 
यज्ञाःनयज्ञ करण्यात अधिकार असणारे ठोक; असा एक अथे करितात. 

झंकरा ०--नेप्कर्म्य, दांभिकत्व, निवृत्ति आणि शरीरयात्रा 
होण्यासाठीं क्म करण्याची आवश्यकता सांगून ब्रकदेव या संबंधाने 
काय ह्मणाळे तें येथून तीन छोकांनीं सांगतात अशी प्रस्तावना 
तात. मंजाः ब्राह्मण. भ्रसविष्यध्वम्‌ > यज्ञद्रब्यांनी यज्ञ करून 
देवांची कृपा होईळ अस करा. निष्कामबुद्धीने यज्ञ केला 
व सकामबुद्धीने केळा'तर स्वर्ग अशी फळें आहेत. 
ह्या अद्वेतवादी टीकाकारांची या “छोकांत किंबहुना 
'घांदळ उडाली आहे, हे परात तन कळे. कर्म 







व हीच स्थिति सगोरंभी युक्त असते हे 

ऱ्य व्याख्यान करितांना फळाच्या 

/रंका घेऊन समाधान करित बसणें ह्मणजे 

शाळांत जाणारी पोरें प्रथमतः कां खाऊ मागतात याची. 
एखाद्या विद्याधर पंडिताने करण्यासारखेंच असमंजस . 

| शिवाय प्रजाः याचा अथे आचार्यासुद्धां सगळ्यांनी 
, क्षत्रिय, वैश्य असा केला आहे! शुकरानंदांनीं मांत्र. 
“ब्राह्मण? असा केळा आहे! आतां ब्राह्मणादि चारी वर्णीची 
य पा अध्यायांत लक्षणें सांगितळीं .आहेत, त्याप्रमाणें अर्थ 
स अर्थातच गीताशास्त्र हे केवळ आर्यभूमीसच सांगितलें असे 
तर यच्चयावत्‌ सृष्टीतीळ लोकांस सांगितढें आहे असें सिद्ध 
हल्ठींचा अगर आचार्याच्यावेळचा ब्ाह्मणादि शब्दांचा अथे वेऊन 
अथे लावणें म्हणजे नित्य व निरामय, शुद्ध आणि 

अशा गरीताशाखत्राळा संकुचित करणें होय. असो; ' यज्ञा- 
उत्पन्न करून' अत्ते जे मूळ 'छोकांत शब्द आहेत त्या- 

यजन याजनच ज्या वेळीं प्रबलत्वानें प्रचळित होतें त्या 

प्रकट झाळें असें सिद्ध होतें. या यज्ञयागांदिकांच्या 

ठरविणें कठिण आहे; तथापि ज्या अर्थी विभूति- 

महिन्यास प्राधान्य दिळें आहे,, नक्षत्रामध्यें 





“हे सर्व, १० ते १३, 'छोक अर्थवादरूप 
्वर्मोदि पुरुपार्थदायक प्रसविष्यध्वसआपआपले 
साध्य करून ध्या. सारांश यज्ञयागादिक कर्मे केळीं 
नामक पुरुषार्थ मिळेळ असें यांचें म्हणणें आहे. सगुणब्रह्माचें 
होणें; समीप राहणे, हाच मोक्ष आहे. मोक्षस्थितींतही 
नाहींसें होत नाहीं, दृश्य, द्रष्टा, दर्शन ही त्रिपुटी कायम राहते. 
यांचें मत आहे. तेव्हां अर्थातच यज्ञयागादि उपासनामागोनेच 
मोक्ष-मिळणार असें वाटतें. 
ज्ञानेश्वरः-तुम्हा वणे विशेष वर्दे ( जातिपरत्वें ) । आम्ही हा. 
स्वघमे विहिळा ( नमिळा ) असे । याते उपासा, मग आपैसें यी ा 


आप ) । पुरती काम ॥ तुम्ही त्रत नियम न करावे| शरीरात न पिर 
दूर केंही ( कोठेंही ) न वंचावें ( जावे) । तीर्थांसी गा! ॥. 
साधने । साकांक्ष ( कामनिक ) आराधनें । मंत्र, यंत्र, 0-0) ई] 
झणी करा ( टाकून द्या ) ॥ देवतांतरा ( इतर देवतांस ) न 

॥ अहेतुकें चित्तें । अनुष्ठा पां याते (मी सांगितलेल्या 
मागीस ) । पतित्रता पतीतें । जीयापरी ॥ 


पंडितः--तो कृष्ण हाणे अगा किरीटी! । ब्रह्मा निमितां 











देवान्मावयतानेन 
ते देवा ्षावयन्तु व: ॥ 
परस्परं भावयन्तः 


र श्रेयः परमवाप्स्यय ॥ १९॥ 
ब्रह्मदेव म्हणतात:--अनेन ( ह्या यज्ञाच्या साह!य्याने ) देवान 
- (इंद्र कौरे देवतांस ) भावयत ( संतुष्ट करा ). ते देवाः ( ते 
देव ) वः ( तुमचें ) भावयन्तु ( दृष्टि वेगेरे करून, सुख वृद्धिंगत 
) परस्परं भावयन्तः ( तुम्ही परस्पर एकमेकांस संतोष 
क. ह असें कर! )-आणि-परं ( उत्तम प्रकारचें ) श्रेयः (कल्याण) 
( प्राप्त करून घ्या )-सारांश या यज्ञकमीनें देवता 
९ क होती व पर्जन्यवृष्टि वगेरे करून तुमचे कल्याण करतीळ. 
तुम्ही एकमेकांस संतुष्ट करून अतिश्रेष्ठ प्रकारचें कल्याण 
करून घ्या, व विश्वचक्र कायम ठेवा. 
' देवानिति । देवानिन्द्रादीन्भावयत वर्धयतानेन यज्ञेन 
भावयन्त्वाप्याययन्तु दृष्ट्यादिना वो युष्मानेवं 





कर्म केलें तर चित्त निमेळ होऊन ज्ञान मिळूं शकतेंना : तेव्हा 
होऊन मनन, निदिध्यास व अम्यास इत्यादिकांच्या स 
ता आयलाण गोत जाईर मिळावयाचा र 
म्थेसिद्धि करणारे वित्तशुद्धि होते, मग ज्ञान होते, मग अनु- 
भव येऊन मोक्ष मिळतो. आला क्रम टक्ष्यांत £ कमैठांच्या मता- 
प्रमा्गे सकाम कमे केळें म्हणजे स्वर्गादि सुलें मिळतात. कम, 
झंकरानंद झणतात कीं हं बोलणें मनुष्यास मात्र अनुल्कून आहे. 
रामानुजः--' अह हि सर्वयज्ञानां भोक्ता ' (मीच सवे 
यज्ञांचा भोक्ता आहे ) या वाक्यावरून देवता म्हणने विष्णूच होय. 
ज्ञानेश्वराचा “ श्रेय' शब्दाचा अर्थः-तेथ तुम्ही जें करूं 
म्हणाळ । ते अपेक्षे सिद्धि जाईल । वांच्छित ही पुरेल । मानसीचे ॥ 
वाचा सिद्धि पावाल । आज्ञापक होआल । म्हणिये (चाकर; आज्ञा) 
तुमते मागतोळ । महाक्तद्धि ॥ जैसें कतुपतीचे (वसंताचें ) डार । 
बनेश्री सेवी निरंतर । वोळगे ( घारण करिते) फळमार । लावण्येसी॥ 
पंडित व रंगनाथ यांनीही हा *छोक काम्यकर्मपरच ळाविछा 
आहे. जर 
कमेठांच्या मताचे येथें परीक्षण चाळळें आहे, म्हणून 
*छोक केवळ प्रवृत्तिमागीस उपयोगी पडणाऱ्या सकाम 
अनुढकून लावावे हें बरें. ॥ ११ ॥ 
















रळ 

यो भुहूक्ते स्तेन एवस:॥ १२॥ 
आहे. टा; ) यज्ञभाविताः देवाः (यज्ञांतील हवि- 
झाढेल्या देवता) वः (तुम्हाडा) इष्टान्‌ भोगान 
व सुखकारक असे विषयसुख) दास्यन्ते (देतीळ). तैः 
(त्या त्या देवतांनी आपल्यास जे काय सुखकारक 
रर ल त्यांबद्दल ) एभ्यः (त्या देवतांस ) अप्रदाय (आपण 
लट कांहीं एक न देतां) यः भुक्के (जो देवदत्त विषयसुखाचा 
। उपभोग घेतो) सः (तो पुरुष) स्तेनः एवं (केवळ 'चोरच होय. 
आपण कांही झीज न सोसतां दुसऱ्याच्या वस्तूंचा उपमोग घेणारा 
"य्य ) सारांश यज्ञयागादिकांनी संतुष्ट झाळेल्या देवता. 
सम्राद्धि करितात. असो; पण कित्येक लोक असे 
त कीं देवतांच्या अनुग्रहाने जीं काय सुखें आपल्यास 
त्याबद्दल देवतांचे आभार मानीत नाहींत व देवतांस अभ्नि- 
भोग द्यावयाचे ते देत नाहीत ! अशा लोकांस चोर म्हणू 
र काय म्हणावें £ 
इष्टान्भोगानिति। इष्टानभिमेतान्भोगान्हि वो युष्मर्भ्यं 
वितरिष्यान्ति स्रीप्नुपुत्रादीन्यज्ञभाविता 
पिता इत्यथेः । ते्देवेदत्तान्मोगानमभदा- 

















देवांनी दिळेल्या या ऐहिक सखाबद्दळ्न आपण त्यांचे कणी आहोंत, 

समजत नाहींत व देवतांचे क्रणांतून आपल्यास मुक्तही करून 
चेत नाहींत. ) 

शिष्य--देवतांच्या कणांतून कसें मुक्त म्हावयाचे £ 

गुरू--अरे ! यज्ञांत हवि्माग देऊन ! असो; हे लोक आपण 
घेतळेल्या *हणाची काळजी न करतां स्वतःचा देह व इंद्रिये यासच 
संतुष्ट करित बसतात ! अशा लोकांना चोरच म्हटळें पाहिजे. देवता- 
द्विकांच्या भागाचा अपहार करणारे लोक चोर आहेत. सारांश 
देवश्हण, पितृत्रहण व कहषीक्षण न फेडणारे सारे उन्मत्त. लोक 
चोंरच आहेत. 

रामानुजः--इष्ट > मोक्ष. देवतांस प्रसन्न करून घेतळें अक्वतां 
पुढें उपयोगीं पडतील अशी सुखें मिळतात. कांही विशिष्ट कारणा- 
साठीं दिटेल्या वस्तूचा जा दुरुपयोग करितो तो चोरच होय. बाकी 
सवैत्र एकवाक्यता आहे. 

ज्ञानेश्वरांचे या “छोकावरील व्याख्यान वाचनीय आहे. स्वघमी- 
प्रमाणं आचरण केळें नाहीं तर असतील ती सुखें नष्ट होऊन कल्पां- 
तपर्यंत दुःखें भोगावी लागतात. स्वघमे म्हणजे अम्तिद्वारा यज्ञ, देव- 
तार्चन, अतिथीभोजन, गुरुभक्ति, ज्ञातीचा संतोष, वगैरे होय. 
यांपैकीं आपल्या येथें आजमित्तीस काय शिलक आहे !-असो;. 
उन्मत्ताची गति काय होते पहा:-तया मग अपावो थोर आहे । 
जेणें तें हातिचे सकळ जाये । देखा प्राप्तही न' लाहे । मोग भोगू! ॥_. 
जैसें गतायुशरीरी । चैतन्य वास न करी । कां निरदैंवाच्या घरी । न 
राहे लक्ष्मी । तैसा स्वघमे जरी लोपला । तरी सर्वे सुखांचा थारा. 
मोडला । जैसा दीपासवे हरपला । प्रकाश जाय ॥ तैसी निजवृत्ती 
जञेथ सांडे । तेथ स्वतंत्रते वस्ती न घडे | व्य पजा हो फुडें 
विरंची म्हणे ॥ म्हणवूनी स्वथमे जो सांडीळ । तयातें काळ 
चोर म्हणूनि हरील | संवस्त्र तयाचें ॥| पुढें यमयातना कश 







: पंडित देवांचा भाग न देणाऱ्या चोरासंतेवे म्हणतातः--तेव्हां 
अया खो मोर नोघेत/ तो हेमंत घोर तेन दिसती, परी 
हा समोर । त्या देवांस सवेत्र ॥ राजद्रब्य चोरी । त्यास राजा भारी. 
मग देव ऐसेपरी । करिती त्यावरी शासन ॥ 
रंगनाथी झणजे ज्ञानेश्वरीची हुबेहूब नकळ आहे. असे. येथे 
तरी. दिसतें, 
चतरजी---आपल्यास संद्रस्तु मिळतात त्या देवतांकडून मिळ- 
तात; त्यांपैकी विशिष्ट भाग देवतांस यज्ञमागीनें परत करावा असा 
सृष्टिकत्यीचा नियम आहे. ॥ १२ ॥ 
ये पुनः-- 
: परंतु जे कर्माधिकारी लोक:--- 
यज्ञशिष्टशिन: सन्तो 
मुच्यन्ते सर्वकिल्बिपेः ॥ 
भुञ्जते ते त्वघं पापा 
ये पचन्त्यात्मकारणात्‌ ॥१३॥ 

: यज्ञशिष्टाशिनः ( यज्ञांतीळ हविर्भाग देवतांस समर्पण पूर्ण श्रद्धेने, 
करून बाकीच्या पदार्थांचे सेवन करितात) -ते-सन्तः( थोर, श्रेष्ठ, साधु. 
पुक्षष आहेत )--आणि ते-सवेकिस्थिपेः ( सवे पूर्वछत व अज्ञानळतः 
पाप्रांपासून ). मुच्यन्ते (मोकळे होतात) तु (परंतु) ये (जे. 
हक.) आत्मकारणात ( आपल्या स्वतःच्या जड. अशा देह इं- 
दिये, मक्त व बुद्धि यांच्यासाठ-मात्र ) पचन्ति. (अन्न अथवा सर्व 
प्रक्तारचे उपभोग निमाण करितात ) ते (ते लोक.) अधघं भुज्जते. 
व तूंचाच उपभोग वेतात. ) सारांश. देवतादिकांचे भाग; 





धळ 





5७. लोक केवळ देहेंद्रियादिक जड पदार्थास सहेभाऱ्या 
0 5. भात्र विषय निर्माण करून त्यांचा री उप 
भोग वेतात, ते छोक मूतिमंत पापाचे सेवन मूख होत. 
५ सन्तः ' याचा अथे असणारे असाही होईल. 
यज्ञेंति । देवयज्ञादीजिवेत्ये तच्छिषरम्ननममृताख्यः 

मशितु शील येषां ते यज्ञाशिष्टाशिनः संन्तो मुच्यन्ते सं्व- 

किल्विषेः सर्व पापेथुठ्यादिपञ्चसूनाळृतैः भमादंकृत- 

हिंसादिजनितेश्रांन्येः । ये त्वात्मंभरयो भुज्जते ते त्वं 
, पापं स्वयमापे पापा ये पचन्ति पाक निर्वतयन्त्यात्म- 

कारणादात्महेतोः 1 १३ ॥ 

देवयज्ञ, पितृयज्त, मनुष्ययज्ञ, भूतयज्ञ वमरे सवे श्रौत- 
स्मार्तविहित यज्ञ श्रद्धापूर्वक करून यज्ञावशिष्ट राहिळेळ। जो अमृत 
नांबाचा भाग तो मात्र सेवन करण्याचें ज्याचें ब्रत आहे ते साधुपु- 
रुष सर्वे पापांपासून मुक्त होतात. 

शिष्य--ही सवे पापे म्हणजे कोणती £ 

गुरु--ही पापे म्हणजे दळण, कांडण वगेरे करितांना जीं पोच प्रेकीँ 
रची हिसारूप पातक अज्ञांनवशात्‌ आपल्या हातून वेत असतात, 
तसेंच जाणून बुजून अथवा चुकून आपले हातून हिता झाढी असतां तजेन्ये 
ज्ञी पातके उत्पन्न होत असतात त्या सर्वोच क्षाळेंन होत. अपतते. 
समजलास : कमेठांचे हे सिद्धांत आहेत, आतां मागील 'छोकांते 
स्रांगितळेळे चोर कीं जे देवक्हण, पितृक्तण वगैरे चट्षारी कर्णे 
गुंढाळून ठेवून केवळ स्वोदरपोषणासाठी म्हणजे ज्या देहांत 
त्यांची वसति आहे व ज्या इंद्रिये, मन आणि बुद्धि 
योगे त्यांस विषयज्ञान होतं त्या शरीराचे, इंद्रियांचे मनाचे, व. 
निर्मीण करून त्यांचा. उपमेग' वेतात ते लोक नयम 





जकमव्न्यर कन्यका तर टसुगन् 





__ औमज्गवद्दीता. 


करित असतात, व शेवरी “यथा बीजं तथ 
पाप्रपुरुष होऊन बसतात! [ पहा मनु.२॥१ १८५] 






_& मोघमच्नं बिन्दते$प्रचेताः सत्यं त्रवीमि वघ इत्स तस्य । 

:___ नायेमणं पुष्याते नो सखायं केवळाघो भवति, केबळादी ॥ ” 

- ९ मू्ीचा, विषयोपमोग व्यर्थ होय. हा उपमोग म्हणजे स्वतःचा 
वधच होय ! कारण जो दिवसा सूयीळा वैश्वदेवरूपाने हविभाग, देत 
नाहीं, किवा रात्री अग्नीचे संतपैण करित नाहीं, तो विषयलंपट 
पुरुष पापमृ्तीच होतो. ) 

द्विवेदी--' या असल्या पापी पुरुषांस कधींही मोक्ष मिळणार नाही? 

भ्रपा०--' न स पाप्मनो व्यावतेते, ' ( तो पापापासून मुक्त 
होतं नाहीं. ) शतपथत्राह्मण. 

झंकरा०--हा “छोक कर्मपर लावून ज्ञानपर लावितात; “ पाप- 
बिभोचन झाल्यावर चित्तशाद्वे, मग ज्ञान, मग मुक्ति असा क्रम येथें 
आहे व “ एका क्रिया द्रयर्थकरी बभूव *( यज्ञयागादिकांनी पर्जन्य 
बेशरे पडून सुबत्ता होते व चित्तशुद्धि होऊन मोक्ष मिळतो; असा 
स्वार्थ व परमार्थ साधतो, अथवा कामांत काम व रामांत राम होतें. 
असें म्हणतात. पण चित्तशाद्धि होण्यास निष्कामकमे पाहिजे हा भाय 
हे स्वामी. विसरळे नसतीळ तर वरील अथ संभवेल. भगवंतांनी ह्या 
चछोकांत. कर्ममार्गाचें परीक्षण चालविळें आहे असे मार्गे एक दोन 
बेळ सांगितळे. आहे तं वाचक विसरले नसतीलच ! 

: चरतजीः-- यज्ञ याचा अथ सव प्रकारची कर्तेव्यकर्मे असा 
करून म्हणतात. केवळ कतेव्यकर्मच करणारा व कर्तव्यापासून' यढ- 
च्छेनें उत्पन्न होणाऱ्या सुखदुःखांचें समत्वबुद्धीने सेवन करणारा 
पुरुष पापातीतच असतो. $ 

 बठभ---परमेश्वरासाठी निर्माण झाठेळे पदार्थाचा जो स्थोपभो- 
गाकडे अपव्यय करितो तो पापी होय. किश्बिवेः न'भगवद्मननाच्या 

| आड येणारी ठर्त्ये,. तेक... . (३०५. उती मसरत 


> रामा७>-पूर्वनन्मकृत व ह्या जन्मीची पापे नष्ट' होतात. आ- 
त्म्याचे. सम्यम्हञान होण्याठा पापं प्रतिबंधक आहेत. पापसेवन करि- 
त्रात; म्हणजे ज्यापासून पापनिष्पत्ति होते त्याचें सेवन करितात. 

द्वेतवादी--यज्ञ > विष्णु. विष्णूस वैश्वदेव वगरे रूपाने समः 
पेण करून शिळक राहिळेळे विषय ईश्वराने दिळे असे समजून उप: 
भोग वेणारे पुरुष थोर आहेत त्याची सर्वे, म्हणजे संसाराळा उत्पन्न 
करणारीं सरव, पातकें नष्ट होतात. 
“ कमेणा निरपेक्षेण विष्णवे चापितेन च । 
सम्यग्ज्ञान भवेत्पुंसां देवतांतूतिपूवेकम_”॥ 

“ निरपेक्षबुद्धीनं कम करून ते विष्णुनामक परमेश्वरास समर्पण 
केळें असतां त्याचा म्हणजे परमेश्वराचा अनुग्रह होऊन सम्यस्सान 
प्राप्त होते. 

ज्ञानेश्वरांचे व्याख्यान वाचनीय आहे. एक दोन दृष्टांत मात्र 
येथें घेणें शकय आहे ! स्ववर्मीनें हवन करून अवशिष्ट पदार्थाचा 
उपभोग कसा कार्मी पडतो पहा:-तें (हुतशेष) आपलें घरी | 
कुटुंबेसीं मोजन करी । की भोगम्याचे तें निवारी ॥ कश्मषांते! । तें 
यज्ञावशिष्ट भोगी । म्हणोनि सांडिजेतो अधीं । जयापरी महारोगी । 
अमृत सेवनीं ॥ कीं तत्वनिष्ठ जैसा । नागवे ( सांपडत नाहीं) भ्रांति 
ळेशा । तो शेष भोगी तैसा । नाकळे (सांपडत नाहीं) दोषा ॥ 
म्हणोनि स्वघर्मे जें अने ( सेपादिळें जातें) । ते स्व्ध्मेचि विनियो- 
गिजे । मग उरे तें भोगिजे । स्वघर्मेसी ॥....हे संपत्ति जात ( पदार्थ 
मात्र ) आघेबे' ( सर्वे') । हवनद्रठ्प मानावे | मग स्वघमैयज्ञें अपीरवे । 
आदिपुरुषा ॥....हं ( अन्न ) न म्हणावें साधारण । अन्न, न्रह्मरूप 
जाण.। हें. जीवन हेतु कारण । विश्वा यया ॥ 
म्हणतात: -- यज्ञ केळे नाहींत तर पजन्यवृष्टि होत नाहीं. 
आवर्षणामुळें गीबादिकांची झाळेडी हिंसा यज्ञ न. करणारांच्या माथी 
पडते! पंचसूनादोष. निवारण होतात पण त्यांने न सा नाहीं, 
असे यांचे मत आहे. दया असेळ तरच ही पातके 











ह. शाशत त ताता य 
बेतलें तर “ पिशाचाचे हाती कोडीत ! दिल्या- 
वळण थापें जळती ' म्हणून मनुष्ये पुनः पुनः पापें करि> 
नव्य सारांश आचार्योसकट परव भाष्य व टोकाकारांस पंडितांनी 
मारिळा आहे तो वाचण्यासारखा आहे. ॥ १९॥ 
इत्राधिकृतेन कमे कतेव्यम्‌ । जगचक्रमटत्तिहेतुहि 
कमे । कथमिति, उच्यते-- 
याप्रमाणें जो अधिकारी आहे, क्म करण्याचाच ज्याचा अधिकार 
आहे, त्यानें कमे करावें; अथवा त्याळा कर्मच केलें पाहिजे. 
शिष्य--स्वतःच्या कल्याणासाठी किंवा स्वतःच्या चित्तज्ञुदी- 
साठी कर्म कोणीं करावें व तें कां करावें हें मळा समजलें, कर्म कर- 
ण्यांचा येवढाच हेतु आहे काय! 
गुरु--नाहीं. ढोककल्याणासाठीं व जगाची रहाटी चाळविण्या- 
साठीही कमे केळें पाहिजे. कर्म हें जगाच्या सुस्थितीचे कारण आहे, 
कस म्हणशाळ तर सांगता ऐक:- 


।___ अन्नाद्रवन्ति भूतानि 
पर्जन्यादन्नसंभव: ॥ 
यज्ञाद्ववति पर्जन्यो 
: कर्मसमुद्ववः ॥ १४॥ 


९ अज्ञापासून ) भूतानि ( सचेतन वस्तु वृक्ष 
गा भवी भवन्ति ( उत्पन्न होतात. ) पर्जन्यात्‌ ( 
पांखून ) अन्नसंभवः ( अलाची उत्पत्ति होते. ) यज्ञात्‌ ( 
दिकांच्या योगानें ) पर्जन्यः ( पाऊस ) भवाति ( उत्पन्न 
पडतो )-आणि-यज्ञः ( यज्ञयागादिक हे ) कमेसयुद्धवः ( 
पासून उत्पन्न होतात. कमीच्या योगाने थज्ञयाय. 





अडा शि 


शकि 


पजन्यवृष्ट 
अन्नापासून प्राणीमात्राचें सेरक्षण व होते.-पुनः प्रजा 
कर्मे करितात यज्ञयाग होतात-असे हळ ओळ क्मीनें 
सुव्यवस्थित चाळतें -- 
अन्ाद्रवन्तीति । अन्नाद्रक्ताछ्योहितरेतःपरिणतात्म- 
त्यक्षं भवन्ति जायन्ते भ्रतानि, पजेन्याद्‌टटेरन्नस्य सँ- 
भवो&कन्नसंभवः, यज्ञाद्ववति पर्जन्यः-- 


“ अगो मास्ता55हुतिः सम्यगादित्यमुपतिष्ठते । 
आदिल्याज्जायते दृष्टिटेषटेरनं ततः भरजाः ” इति स्पृतेः । 
यज्ञो$पूर्व स च य॒ज्ञः कर्मसुद्धव कत्विग्यजमान- 

योश्व व्यापारः कम ततः समुद्धवो यस्य यज्ञस्यापूरवस्य 

स यज्ञ: कर्मसमुद्वः ॥ १४॥ 

क्षिष्य--गुरुजी ! अन्नापासून प्राणी जगतात हे समजते; पण. 
अन्नापासून प्राणी निर्माण होतात हें मात्र समजत नाहीं, 


गुरु--हा वेड्या ! इंश्वराच्या घरी असाच कांही चमत्कार 
आहे कीं जें काय आपण खातो, त्यापासून मानवी प्राण्याचे शरीर 
संरक्षण करणारी रक्त, मांस, आस्थि, मज्जा इत्यादि उत्पन्न होतात. 
इतकेच नाही तर अन्नरसापासून संतती उत्पन्न करणारें शुक्र 
शोणितही निभीण होऊन त्यापासून प्रजाब्रद्धिही होते ! सांराश 
यावरून कमठांनीं ध्यावयाचें शिक्षण इतकेंच कीं आपणे योग्य 
रीतीने: उपभुक्त अन्नाचे जर जीवित संरक्षण व प्रजावद्धि असे सत्प- 
रिणाम होतात, तर उपभोगास अवश्य अर्से कमे करितांनाही आपण' 
आपल्यास व दुसऱ्यास उपयोगी पडेळ असें. सत्कमेही केलें पाहिने. 
अलोन पर्जन्याच्या सुवेळीं झालेल्या वृष्टीपासून उत्पन्न. होते; 
उन्नव यज्ञयागादिक कमीपासून होतो. श्शकीर्य) 
श्षिष्य--भगवन्‌ ! बाकीचे सवे लक्ष्यांत आढे, प्रो र 
कर्मे आणि पर्न्यवृ्टि यांचा मात्र कार्यकारणसंबंध प्ः 





 -पर्शिशिशिणिणा 


0. 


1.1: आहे. तुझ्यासारख्या प्रत्यक्षवाद्याठा प्रत्यक्ष: 
ज'हा सेबंध लक्ष्यांत येणार नाहीं _स्मृतिका- 
रानी म्हटलें आहेः “ अग्निमध्ये अगर त्या देवतेच्याद्वाराने विधि- 
पूर्वक समपेण केलेी आहुति सू् देवतेस प्रसन्न करून घेते; सूयी- 
पासून पर्जन्यश्र्टे होते; वृष्टीपासून अन्न व अन्नापासून प्रजा, असा 
. उत्पत्ति. नियम आहे. ' 
आलीकडोऴ अनृमवजन्य शोधांवरूनही असेंच ठरळें आहे कीं 
अत्यंत उष्णता उत्पन्न झाळी म्हणजे सूर्यकिरणद्वारा एव्वीवरील 
पाण्याची वाफ होऊन ती आकाशांत वायुरूपानें जाते आणि तेथे 
भेवरूपाने परिणत होऊन पुनः प्थ्वीवर पर्मन्यरूपानें अवतीण होते. 
वरीळ स्मृतिकारांनी दिठेळा सिद्धांत व अलीकडील अनुभव, तसेंच 
साश्र आकाशांतून तोफा वंगेरे उडविल्या असतां पर्भन्य पडेल ही 
कल्पना, ही सवे एकार्थक नाहींत असें कोण म्हणेळ ! फार तर 
धूर्बकाढीन ळोकांच्या देवतांस महाभ॒तांचें स्वरूप दिळें म्हणजे झालें ! 
कमीने स्व गोष्टी साध्य आहेत हा प्राचीन व अवोचीन सिद्धांत 
सामान्यतः अबाधितच राहतो. असो;-यज्ञ हें अपूर्व, अलौकिक फळ 
देणारें कर्मे आहे. कारण यज्ञ हा कमीपासून, कत्विगादि याज्ञिक ब 
यजमान यांनी श्रद्धापूर्वक केलेल्या कमीपासूनच, उत्पन्न होतोना 
आतां समजला कम आणि पजेन्यवृ्ि यांमधीळ अन्योन्य कार्यकारण 
सेबेध £ सारांश प्राण्यास संरक्षण करणारें ब त्यांची वृद्धि होण्यास 
कारणीभूत होणार कमे यावरून किती प्रबळ आहे ते पहा.--- 
मषध्ठु*-_द्विवेदी, पवेते--अष्टाध्यायी कांड व्र जनकयाज्ञवर्क्यं- 
संबादरूपी षट्प्रक्षी वाचनीय आहे, असं म्हणतात. रड 
'अपा०--भवंन्ति > होताट, राहतात व वाढतात, * अन्नादेव 
हीम्राने भूतानि जायन्ते वधेन्ते.! अर्थ स्पष्ट आहे. यज्ञ र्‌ प्जन्येष्टि, 
रामानुज विशेष सांगत नाहीत. यज्ञापासून पर्जन्य होतो हें मात्र* 
ह) सजते; बाकींची सर्व प्रमाणपि हेर. भकत 
| वाद्यांचे मत व ज्ञानेश्वरांचे मत सोळाव्या र्छोकाच्या, शेवढी,. 


_ सांगतो. ॥ १४॥ 





बह्मापासून, वेदापासून, उत्पन्न झाढें आहे )-असे-विद्धि ( ् ऱ् 
आणि-ब्रह्म ( तो वेद ) अक्षरसमुज्भवे ( ज्याचा कधींही नाश होत. 
नाहीं अशा अविनाशी तत्त्वापासून उत्पन्न झाढा आहे हें 
ठेव. ) तस्मात्‌ ( हणून ) सवेगतं ब्रह्म ( सर्वास ना 


हें शब्दब्नह्म अगर ह वेदत्रय ) नित्यं ( सदोदित ) 
ठायी ) म्रतिष्ठितम्‌ ( रममाण झाळेळें आहे. ) सारांश कभ - 
सून व वेदुत्रय हे त्या अविनाशी परमात्म्यापासून निर्माण 
ह्ृणून सर्वब्यापी वेद हे सदोदित यज्ञयागामध्यें गुंतून राहिळेळे २ 
कर्मेति । कमे बह्मोक्धवं बह्म वेदः स उजवः कारणं 
यस्य तत्कमे ब्रह्मोद्भव विदधि जानीहि, ब्रह्म पुनर्वेदा- 
ख्यंमक्षरसयुद्रवस्‌, अक्षरं बह्म परमात्मा सपुद्धवो 
तदक्षरसमुक्वं बह्म वेद इत्यर्थः । यस्मात्साक्षात् 
. त्माख्यादक्षरात्पुरु' सवत्समुजू्‌ 





ज्या 

प्रत्यक्ष उत्पात्ते आहे, त्या अथी तो वेद सर्व ' 
पाडणारा, सवे प्रश्नांचा उलगडा करणारा, तात्पर्य सरव- 
आहे हें सांगावयास नकोच. असो; हें बद्य सर्वव्यापी आहे 

यज्ञकर्म हे सर्व कमीत प्रधान, श्रेष्ठ, आहे; म्हणून हें ज्म 

'ठिकार्णी संदेव पातित्वानें असतें 
 आधर--दुतऱ्या ओळींतील ' बह्माचा ' अर्थे परबह्ल असा घेतात, पण 
__ हे न्याय्य नाही असें घनपति म्हणतात, 
1: « अह्लोडवं > अशय, शब्दुनह्य आहे प्रमाण ज्याचें असें कर्म, * देदा- 

माण्य आलें तें अक्षर असें ज शुद्ध अह्म, त्यापासून आलें आहे, म्हणन बेद 
साधन आहे. अज्ञ तेथें वेद व बेद तेथें बह्म असें साहचर्य आहे. .नि- 
कशा परमात्म्याच्या निश्यासापासून सहजवृत्तीने वेद॒ निर्माण झाले म्हणून 
आहेत व ते तसे आहेत म्हणून त्यांत भ्रम, प्रमादू अपाटव, 
हिष्सा ( ठकविणें ) बगेरे दोष नाहत.' 
' अपाकार ब चतरजी असेंच हणतात. देवांस सुद्धां संगत अह्माची प्रापि 
पम यांनीं विशेष काढिला आहे. ' यक्षेन यशमयजन्त देवाः' 
प्रकाशाला आपलें पूर्णस्वरूप प्रकट करण्यास पारदुर्शक पदार्थच 
| उपयोगी पडतात; अतएव बेदामध्यें ह्याचें अस्तित्व सोकयांनें प्रकट 




















मोघं पार्थ स जीवति॥ १६॥ 










एव ( याप्रमाणे ) प्रवातित॑ चक्रे ( अनादिकालापासून चाळत 
असलेल्या जगद्चक्रानुसार ) यः न अतुवर्तयाते ( जो कर्मठ आपले 
वर्तन ठेवीत नाही, या. विश्वनियमानुसार जो कर्माधिकारी भापलळें 
कतेव्य करीत नाही )-तो-अघायुः ( पापजन्मा, पापामध्येंच आपलें 
जीवितसवैस्व खर्च करणारा )-व-इन्द्रियारामः सः ( आपल्या 
यांस मात्र तुष्ट करणारा तो- स्वार्थी मख पुरुष- ) पाथ ( हे पी 
मोथं ( न्यथ ) जीवति (जगतो). सारांश इहलोकी व परळ्रेकी 
कल्याणदायक होणारें व जगाचें चकर व्यवस्थित रीतीनें चाळविणारें 
न कम, तें जो वर सांगितल्याप्रमा्ण चाळवित नाही, सारांश जो 
कर्मठ सृष्टिनियमाविरुद्ध चालतो, तो दाद पापमूर्ती आणि केवळ 
आपल्या इंद्रियांचा, क्षणोक्षणी उत्पन्न होणाऱ्या , बेदा 
गुळामच होय ! अलुना! याप्रमाणें विश्वनियमाविरुद्ध कम करणाऱ्या 
पुरुषाचे ऐहिक व पारमार्थिक सार्थक न झाल्यामुळें असळा कर्मावि- 
कारी पुरुष * आळा, आला व्यथ जन्मासि आळा ! गेला गेळा, बापुढा 
व्यर्थ गेळा' याप्रमाणें व्यथे जन्मास आला असें हणावयाचे दुसरें काय ! 

एवमिति । एवमित्थमीश्वरेण वेदयज्ञपर्वक 

:_ अवतित नातुवर्तयतीह लोके यः 







ना 


न्येन प्रासद्लिकमधिकृतस्यानात्मविदः 
बहुकारणपुक्त॑ तदकरणे च. दोषसंकीतेन 
कृतम्‌ ॥ १६ ॥ 
ह सांगितठेडी यज्ञयागादिक कर्मे करून शश्वर- 
जगार्चे, विश्वाचे, चक्र सुरळीत चाळळें आहे तसंच, जो चाळ- 
नाहीं, विश्वाच्या नियमाप्रमाणे चाळत नाही, तो पापी होय; 
. त्याची शरीरयात्रा पापमूड़क हाय; तो 


ब्रेण्याकरितां अथवा उपभोग तरी कसला £ पले 
दुसरीकडून टाकण्याकारितांच केवळ जन्मास आढा नव्हे काय! 
नळी फुंकिडी सोनार । इकडून तिकडें गेठें वारें ! या न्यायाने 
गर स्वतःच्या जन्माचा कोणताही उपयोग न करून घेणारा 
तो होय.-तो व्यर्थ जन्मास आळा. सारांश त्याचा जन्म व्यथे 
प्रकरणाथ आहे. 


ग रडी 
ठरलें. सगळ्यांनींच कमेनिष्ठ 
रि इे्वरप्रणीत 





ः मुक्ति मिळविण्याची योग्यता 
ज्ञानसागास अनिकारी अशा अविद्वान पुरुषाने सका 
निष्कामत्वाने विहित कमे केढेंच पाहिजे, सकाम ताक, 
स्वतःचे व प्रसंगोपात्त जगाचें कल्याण होई व स्वगैळोकी २ 
'मिळेळ, पण जन्म मरण सुटणार नाहीं ; सारांश कामुक पुरुष अनादि. 
जन्ममरणात्मक संसारांत पडेल व जगाची रहाटी चाळवीळ. पण 
विषयाचा, जगाचा खरा कंटाळा येऊन ज्यानें, चित्त निमेळ व एकाग्र 
होण्यासाठी, निष्काम कर्म करण्यास आरंभ केला त्याची 
होऊन तो ज्ञानमागीस योग्य होतो, छोकहित करितो. व 
ग्राप्त झाल्यावर मुक्त होतो. याप्रमाणें अज्ञ पुरुषाने कळ 
पाहिजे असे ठरळें. पण अज्ञ असूनही नो कर्मच करीत नाहीं किंवा 
विहित कमे करीत नाहीं तो पापजन्मा होऊन जन्ममरणांतूने सुट-. 
ण्याच्या आशेतून प्रायः मुक्तच होतो ! असो; तेव्हां 
पुरुषाने धर्मोक्त कमे करावे.” हा विषय ' कमीचा आरंमच न केल्याने 
या चवथ्या “छोकापासून तों “ कर्म केढें नाहींस तर शरीरयात्राही 
सिद्धीस जाणार नाहीं ) या आठव्या “छोकापर्यंत ०. 
आहे. तथापि पुनः या विषयाच्या इढीकरणार्थ पुष्कळशी. 
दाखविण्याच्या, व कर्मे केलें नाहीं तर कोणते दोष उत्पन्न होतात 
ज्याचें संकीतन करण्याच्या, हष यज्ञाशिवाय इतर १ 

- या नवव्या “छोकापासून तो 
पर्यंत आत्मज्ञान नसणाऱ्या आणि म्हणून 





. श्लोक १४ ते १५:--' यज्ञामध्यें समर्पण केलेल्या हविभागांनी 
देवता, भसन्न होऊन अप्नीच्या ब बावूच्या साहाय्यानें पर्जन्यवृरि 
| कर्म परमेश्वरनिर्मित आहे * स एष साघु कम कारयाति,' 

रवी सत्कर्म करवितो. ) परमेश्वर हा अक्षरनामक वेदांनी प्रतीत. 
 यशछन्दसासपभा विश्वरूपः' सारांश परमेश्वरच सर्व भ्राण्यांस कर्म 
अवृत्त करितो ! आणि जो पुरुष या परमेश्वरमेरणेनुरूप सत्कर्म करीत 
दिक कर्मे करून जगचक व्यवस्थित रीतीने चाळविण्यास साहाय्य 
, तो पाप करण्यासाठींच जन्मला, दुष्ट इंद्रियांच्या संगतीने अचेतन. 
व्येंच रममाण होण्यासाठी निर्माण झाला असें म्हणावें. पूर्वजन्मांतील 
र्नी ज्याला मनुष्यजन्म लाधला त्यानें जर पापकर्म करण्यामध्येंच आ. 
| केळा तर तो अचेतनभूतांपेक्षाही दु्दँंबी होय. असो; ईश्वरनिर्मित चक 

श' खुरळीत चाळबिळें तर केबळ ईश्वराच्या अनंत 
( घालण्या श्रेय आपल्यास मिळतें इतकेंच नव्हे, तर तें तसें करणें पुण्यजनक 
ही मोक्षसिद्धि होते. पापी माणसें मात्र जगाच्या बिघाताला. 
अतेएब प्रत्येक वर्णीतील ब प्रत्येक आश्रमांतील ज्ञानी ब अज्ञानी 

येक, वाचिक, अगर मानसिक कर्म केळेंच पाहिजे ! 

र आचार्योप्रमाणेंच न्याल्या करितात, कमांधिकारी असून कमंन करणा- 
'म्हणतात:-...जो कुकमे इंद्रियांसि। उपेगा (इंद्रियांच्या नी 

॥ ते जन्मकर्म सकळ । अजुना ! आति निष्फळ । जैसे व 

| अकाळींचें !॥ कां गळां स्तन अजेचे ( ऐेढीचे) । तैसेच 





भगवंतांनी पळ ब कर्ममार्गीचा ली 
ग आपला असा मिथ्या समज करून 
य मोक्ष तो साधण्याला ज्ञान व कमे हीं दोन्ही सास 
आगि ज्ञानापेक्षा कमोत भानगडी फार, तो मार्गही . कमी योग्यतेचा, 
शिवाय आपल्या हातून घोरेसंग्राम होऊन त्यांत कुलवध होणार ' 
महापातकांचे मात्र आपल्यास धनी व्हावें हागणार, तेव्हां 
खटपर्टीत पडण्यापेक्षा कमीस आरंभच केला नाहीं किंवा 
आयत्या वेळीं त्यागच केला म्हणजे ह्या सर्व भानगडी नाहीशा 
होऊन फुकाचा मोक्ष आपल्या हस्तगत होईल ! ही पाथीची मिथ्या 
नाहींशी करण्यासाठीं व ज्ञानमार्गाची योग्यता प्रात होण्यास 
कांहीं विशेष अधिकार यावे लागतात हे सिद्ध करण्यासाठी, 
तिसऱ्या अध्यायाचा उपक्रम करून ज्ञानमार्ग म्हणजे.जुसता 
नास्तिक, मंदवृत्तीच्या व कतैव्यपराड्मुख लोकांच्या तामसीवृत्तीर्न 
शोधून काढळेळा मार्ग आहे ह्या दुर्मताचेंही खंडन करण्यासाठी | 
म्हणतातः-““ अना ! ज्ञानमार्गीनें जाणारास चित्तशुद्धीची व ज्ञानाची 
आवश्यकता आहे. हें साध्य झाळें नसेळ त्याने 
छुंबन केढें पाहिजे. भढत्यानें भळता मार्ग स्वीकारल्यास इृष्टकार्य 
सफळ होणार नाहीं. अमुना ! कोणत्याही कमीळा आरंभच केळा 
नाही, किंवा देहप्रारळ्यार्ने, समाजप्रारन्धानें, अगर विश्वातील 
तीने प्राप्त झाळेळें. कतेन्यच आपण केलें. नाही म्हणजे 
साध्य होतो, ही जी तूं आपली समजूत करून घेतळी 
ज्ञामक होय. कारण ज्याळा म्हणून जन्म प्राप्त झाळा 
कर्म करणार अगर करविणार नाहीं असें 



















मद्यमांसादिकांस स्पर्श केला नाहीं, किंवा प्रत्यक्ष व्यमिचार 

हा नाहीं, आणि मद्यमांसाचें अगर सुंदर परस्तरियांचें नुसते. चिंतनच 
तरीही अमक्ष्यभक्षणाचा व व्यमिचाराचा पूर्ण दोष या चिंतकाचें 

( माथी पडून पुनः वासना वाढते व तदनुसार कमे होतेंच ! यापेक्षां 
त्त कमे राजरोस करणारा पुरुष श्रेष्ठ होफ, 
1 ज्ञापन पला वासनेचा क्षय झाला नाहीं, कुळ- 

भव व घमीधमीची स्वगोदिसुखाची तुझी आशा नष्ट झाळी नाहीं 
तुळा देहधारण केळेंच पाहिजे व तें करण्यासाठी भाते, स्मृति, 


आचार, व्यवहार इत्यादिकांच्या अनुरोधाने तुळा स॒त्कमे केळेंच 
सत्कर्म कोणते म्हणशीळ तर ज्याच्या योगानें स्वाथेबुद्धि. 


हैक कर्मे तुठा अवश्य आहेत. हीं कर्मे मुमुसूंस बदक होत नाहींत, 
योगानें स्वतःच्या उपभोगाची वासना व अहंकांर ही 





हुशशआाबा॒ााजयय्य की क शापच फण्या 
विचार पुढे करूं. कमीची आवश्यकता सांगितल्यावर अर्थात कर्म 
ठांच्या म्हणण्याचा विचार करणें जरूरच प्रात झोठें. कमेठ म्हणतात; - 
“ विश्वाची उत्पत्ति झाली, तेव्हांच यज्ञयागादिकांची उत्पत्ति होऊन 
जीवानें सत्कमे करावें, आणि सत्कमीच्या योगानें जीवास येथे, ह्या जन्मीं 
अगर अन्य जन्मीं किंवा स्वर्गळोकांत सुख मिळावे, अशी योजना स्िक- 
त्याने प्रथमपासूनच अस्तित्वांत आणिठी आहे. येथें व अन्यत्र सुख, वि- 
षयसुख मिळवावे हाच आमचा मोक्ष होय! यज्ञयागादिकांनी देवतांची 
अग्र देवतारूपी. महाभूतांची आराधना केली असतां ते प्रसन्न होऊन 
कर्मकत्यास. सुख, विषयसुख अथवा मोक्ष देतात. कर्म करणें व त्याचा 
उपभोग. वेणे व तोही उपमोग देवतादत्त म्हणून त्याचा स्वीकार करून 
पुनः कर्म करणें हेंच जीवांचें कर्तव्य आहे, यासच मोक्ष म्हणावें. ( पहा 
अ० $ श्छोक १० ते १४. ) अपोरुषेय अथवा अनादिसिद्ध वेदांनी 
हा माग सांगितळा आहे व तोच अनुपरणें श्रेयस्कर आहे. जे लोक पितर, 
कहि, देवता वगैरेंस प्रसन्न करणारीं कर्मे न करितां केवळ स्वतःचे 
म्हणजे स्वतःच्या इंद्रियांचे विषयसुख कसे वाढेल याची चितानिका 
करून तदनुसार कर्म करितात ते स्त्रतः चोर, पापी व व्यर्थन्मी 
होतात, इतकेंच नव्हे, तर ते विश्वनियामकप्रणीत सदृव्यवस्थेच्या आड 
येऊन इतर ळोकांसही तापदायक होतात. अतएव या दैविकदृष्ठीने 
कर्म केळेंच पाहिजे: ' देविकदृष्टीनं कमे करणारा पुरुष हळूहळू 
निमेळ होत जातो हा प्रकार निराळा; पण केवळ कर्ममागेच  म्हटळा 
तर तो मोक्षद नाहीं असें * सृष्टा, ! ( उत्पन्न करून ) * इष्टकाम- 
धुक ? ( दृष्ट मनोरथ सिढीस नेणारा ) “ परस्परं भावयन्तः ! 
( एकमेकांस स॒लल देणारे होत्साते, ) * इष्टान्‌ भोगान. ! ( इष्ट असे 
'विषयभोग; ). इत्यादि शब्दांनी व * कर्मापासून परंपरेने जीवदशा 
व जीवापासनः कर्म ' ही जी परिणामाला सांगितली आहे त्यावरून, 
“पुनरपि जननं पुनरपि मरणे! हाया क लाली य व 


ह तस जे भते ब 








णारा निवळ कर्ममार्ग आपल्यास संमत नाही, ज्ञान उत्पन्न करणारे 
तें एक साधन मात्र आहे, असें याच अध्यायाच्या सतराव्या, 
अठराब्र्या व एकोणिसाव्या 'छोकांवरूनही सिद्ध होणार आहे. 


' असो; तेव्हां अधिकार प्राप्त न झालेल्या पुरुषाने सन्यास 
करणें जितकें अप्रशस्त आहे, तितकेच कमीने मात्र मोक्ष मिळेळ 
असे म्हणे अप्रशस्त होय. ज्ञान आणि कर्म एकाकालीं संभवत 
नाहींत हें मार्गेच सांगितलें आहे. सारांश ज्ञान होण्याला निर्मळ 
मनाची, विषयविराहित मनाची, जी आवश्‍यकता आहे, ती कमीनें 
(काम्य कमीनें नव्हे, निष्काम कमीनें ) साध्य व्हावयाची आहे, 
म्हणून अजञुनासारख्या अज्ञानी पुरुषाने कर्मच केले पाहिजे हे येथें देवि- 
कदृष्टीने, अपौरुषेय धमेपुस्तकाच्या दृष्टीने सिद्ध झालें. चांगळें कर्म कोणतें 
त्याचा विचार विष्ताव्या 'छोकापासून पस्तिसाव्या 'छोकावयंत यथासांग 
केळ आहे. “ 112 15 छल 810 टण 18 1180 ( जीवित 
म्हणजे कर्मे आणि कर्म म्हणजे जीवित ) असें खिस्तानुयायी म्हणतात 
व कमीने मात्र मोक्ष आहे असाही एक त्यांचा एकपक्षी सिद्धांत आहे 
त्याचें परीक्षण पस्तिसाव्या 'छोकानंतर करूं, असें सांगून हे कर्मवेष- 
यक परीक्षण संपबितो. ॥ १६ ॥ 


एवं स्थिते किमेवं प्रवतितं चक्रं सर्वेणानुवर्तनीयमाहो- 
स्वित्पूर्वोक्तकर्मयोगानुष्ठा नोपायभाप्यामनात्मविदा ज्ञान- 
योंगेनेव निष्ठामात्मार्वद्धिः सांख्येरनुष्ठेयाममाप्तेनेवेत्येवम- 
थैमरजुनस्य प्रश्षमाश$ूय स्वयमेव वा शाख्रार्थस्य विवेक 
आतिभरत्य्थमेतं वे तमात्मानं विदित्वा निहत्तमिथ्याज्ञानाः 
-सन्तो जआह्मणा मिथ्याज्ञानवद्धिरवर्यं करतव्येभ्यः 
पत्रेषणादिभ्यो व्युत्थायाथ भिक्षाचर्य शरीरस्थितिमात्रप्र- 
युक्तं चरान्त, न तेषामात्मज्ञाननिष्ठाव्यतिरेकेणान्यत्का- 
झत्यर्थमिह गोताशाख्त्रे भतिपिपादथिषितमाः 

विष्कुबेक्नाह भगवान्‌ ग 








> शिष्य--गुरु महाराज ! हे में आतांपर्यंत आपण .कमैमागीनें 
सृष्टीच्या नियमचक्ताचें स्तोत्र गाइलें त्यावरून प्रत्येक मनुष्याने 
आपण सांगितठेली नियममाळा अंगीकृत करून त्याममाणें वर्तन 
केळेंच पाहिजे असें सिद्ध झालें! अथीतच * ज्ञानयोगेन सांख्यानां ' 
(सांख्यांस ज्ञानमागीनें पुरुषाथे साध्य होतो ) वगैरे भगवं- 
तांनी जे प्रथमतः व्याख्यान दिलें तें व्यर्थच झालें म्हणावयाचे! उघ- 
डच आहे. कर्ममागोला खंडित करूं पाहणाऱ्या व जीवित हें कर्म- 
मूळक व कर्मप्रधान असतांही कमैत्याग करूं पाहणाऱ्या व ज्ञानी 
म्हणवून घेणाऱ्या आलस्यग्रस्त पुरुषांची,अशीच फजिती- 
« गुरु--थांब, थांब! पुनः लागटास जिव्हा लांब करून शब्दांचे तारे 
तोडायला! काय जबरदस्त कमेतृष्णा आहे तुझी! असो; तुझ्या सार- 
खाच प्रश्न अजुन करील हें सवेसाक्षी व परमेश्वरूपी श्रीकृष्णास 
केव्हांच कळून चकलें होतें. या प्रश्नाचे समाधान करण्यासाठीच 
पुढी दोन तीन छोकांची योजना भगवंतांनी केली आहे. 

शिष्य-- किंवा गुरुजी! आपण पूर्वी सांगितल्याप्रमाणें असेंही 
म्हणतां येईल कीं निष्कामकर्मयोगाचें अनुष्ठान केल्याने मात्र अज्ञानी 
म्हणजे आत्मतत्व न समजलेल्या पुरुषास प्राप्त होणारी जी सांख्य- 
निष्ठा अगर जो ज्ञानमार्ग आहे व ज्याचें अनृष्ठान आत्मज्ञान झाळेळे 
सांख्ययोगी ळोकांस मात्र शक्‍य आहे त्या ज्ञानमार्गीळा न पोहोंच- 
छेल्या अज्ञानी लोकांनीं मात्र कर्मयोगाच्या साहाय्यानें हा ज्ञानमार्ग 
साध्य करून ध्यावा, म्हणने ज्ञानमार्गाच्या प्राप्तीसाठी आत्मज्ञान न 
समजलेल्या अज्ञानी लोकांना ज्ञान व्हावें एतदर्थच हा आतांच सांगि- 
तळेळा कर्ममार्ग अनुसरावा. सारांश सर्वानी हा कर्ममार्ग अनुप्तरावा 
असा भगवंताचा उद्देश आहे, किंवा ज्ञान न झालेल्या वाननायुक्त 
पुरुषांचा वासनाक्षय होऊन त्यांस ज्ञानमार्ग सांपडावा एतदर्थ कर्म- 
योग आचरावा असा त्यांचा उद्देश आहे! 
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दन 
त आरख्या चाणाक्ष पुरुषास 
॥ येऊं नये असें धू श्रोते म्हणतीळ व संन्यासपूर्वक ज्ञानमा्गाची 
निष्ठा केळी तरच मोक्षप्रातति होणार, अन्यमार्गीनें. नाही, असा 
सिद्धांत करावयाचा आहे तो अपूवच आहे, याढा प्रेरणापूवैक 
 झाळेल्या उपनिषदादि ज्ञानमार्ग प्रदिपादन करणाऱ्या रथाचा आधार 
नाही अशी ही शंका श्रोते ढोक कदाचित्‌ बेतीळ त्या व ह्या शंकांचे 
निवारण करण्यासाठीही पुर्दीळ “छोकाचा अवतार आहे. “त्या 
नित्य, शुद्ध, बुद्ध आणि मुक्त अशा परब्रह्माचे ज्ञान झाल्यानंतर, 
'मिथ्याज्ञानांचा लेश सुद्धां बाकी राहिला नाहीं असें बश्मज्ञामी 
पुरुष काय करितात ते पहाः संसारांत असणारे आणि म्हणून 
मायेच्या, अज्ञानाच्या, भोंवऱ्यांत सांपडळेळे जे देहाभिमानी व कमी- 
िमानी मूढ छोक आहेत ते * मला पुत्र पाहिजे, वित्त पाहिजे, भायी 
पाहिजे! अशा वासनांनी युक्त होत्साते कमे करावयास लागताते. 
ज्ञानी ढोक मात्र ह्या कर्माचा समथा त्याग करून देहमरारव्यानें* प्रात 
कमीचा, देह कायम राहीळ व इतरांस ज्ञानमार्ग दाखवितां 
येईळू, इतकाच, अंगिकार करितात. बाकींच्या सवे कर्मांचा त्याग करून 
त्रे ढोक आत्मज्ञानान्यतिरिक्त दुसरें कांही एक करीत नाहींत. 7 ही 
ही आहे त्या श्रुतीचाच अथ गीताशास्त्रामध्ये सांगितळा आहे, 
असें कांही सांगितळें नाही हे श्रोतृकरेदास स्पष्टपणें कळावें 
ही पुंढीळ “छोकांची योजना आहे; समजढास ! यांतच कोणीं 
क करावें, आणि कोणी करूं नये याचा उलगडा झाळा. आतां 
भगवान काय म्हणतात ते ऐक :-- 
एक कमचा उपमोगाणिवाय नाश होत नाही, २ नाही, असा हिंदुतस्वज्ञानाचा सिद्धांत 
आहे व हा सिद्धांत 'कारण उत्पन्न झालें असतां तें कार्यामध्ये परिणत झालेच 


 पाहिजे.' या. आथुनिक अनुभवजन्य सिद्धांताचे समर्थनच करितो. असो; 
याय तो. पूवकमानें होतो; व ज्या कमाने हा देह उत्पन्न. . झाला र 
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दात्मदपतश्व मानव: ॥ 
आत्मन्येव च संतुए- 
स्तस्य कार्य न विद्यते ॥ १७॥ 


तु (परंतु ) यः आत्मरातिः एव स्यात्‌ ( जो आत्मारामावर 
मात्र अत्यंत प्रीति करणारा असेळ ) *च ( आणि )-जो-मानवः 
८ पुरुष ) आत्मतप्तः ( आत्मचितनामध्येंच समाधान पावला असेळ ) 
च ( आणि ) आत्मानि एव संतुष्टः ( आत्मलाभामध्येंच आनं- 
दित झाळा असेळ ) तस्य ( त्याचें) कार्य न विद्यते ( करावयाचे 
अल्षें कर्तव्य असत नाहीं. ) सारांश ज्याच्या . प्रीतीचा सवे. ओघ 
आत्म्यावर वळून तेथेंच ठीन झाला, आत्मलाभ झाल्यामुळें ज्याहा 
समाधान प्राप्त झालें आहे व ह्या छामानें सर्व पुरुषाथे साध्य झाल्या- 
मुळें ज्याढा आनंदाचा सर्वे निधीच सांपडला आहे त्या करावयाचें 
असें कांहींच नसते. 
यस्त्वाति। यस्तु सांख्य आत्मज्ञाननिष्ठ आत्मरतिरात्म- ' 
न्येव रातिन विषयेषु यस्य स आत्मरतिरेव स्याज्मवेदात्म- 
वृपतश्रा55त्मनेब तसो नातरसादिना मानवा मनुष्यः सं- 
न्यास्यात्मन्येब च संतृष्ठः। संतोषो हि बाद्यार्थलाभे 
सर्वेस्य भवति तमनपेश््या55त्मन्येव च संतुष्टः सर्वतो. 
बीततृष्ण इत्येतत्‌ । य इंद्श आत्मवित्तस्य कार्य करणीर्य 
न विद्यते नास्तीत्यर्थः ॥ १७॥  , वी 
परंतु, अर्जुना! जो आत्मज्ञानी झाळा, 21 विषयावरील भक्ती 
अ वासना यांचा समूळ उच्छेद होऊन ज्यांचे 
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समाधान होतं नाहीं, समाधानासाठी जो आत्मश्रितनांत मात्र संदेव निमझ 
असतो, ( हत्ती, वोडे, पैसा, श्री, कर्ते, अधिकार इत्यादि मिळार्ठी 
असतां आनंदानें सत सामान्य लोक असतात. ) सामान्य 
लोकांस जो विषयानंद री असतो त्याला हाथ मारून व 
धनय अथवा विरक्त होऊन जो नित्य, शुद्ध, अशा आत्मानदांत 
बिढ्ीन होतो, सारांश जो सर्वथा आत्मज्ञानी झाला असेळ, त्याळा 
अंगर मिळवावयाचें असें कांहीच उरत नाहीं. 

त्याच्यासाठी वर सांगितलेला कर्ममार्ग नाहीं. ज्ञान्यास 
जाही वः अज्ञान्यास आहे 'हा फलितार्थ होय. 


मधु «--' आत्मक्नोड आत्मरातेः क्रियावानेव ब्रह्मविदा वरिष्ठ» 

ही थुति बरील अर्थ समर्थन करून असला सत्पुरुष सव बहावेच्यांमध्ये श्रेष्ट आहे, 
असें सांगते. पर्वते यांना आत्मा सुखरूप कसा यावर विस्तत न्याल्यान यो श्लोकाबर 
टौका करतांना लिहिलें आहे; तें भाबिकमूमशूंनी अवरय बाचावे. प्रपा*, श्रीघर, 
द्विवेदी आचार्यानुसारंचे अथ करितात. शंकरानंदानीं या लोकावर 
बिस्तृत व्याल्यान लिहून ' अपरोक्ष ज्ञान्यास स्वत:साठी अगर इतरांसाठी कमं 
करण्याची आवश्यकता नाही,' कारण तो ज्ञानी स्वानुभवानें सर्वच अहम पाहतो 
म्हणजे दुसरे सर्वही प्राणी त्यास मुक्त झालेले दिसतात, व स्वतः तर तो मुक्तच 
असतो, अतर्‌ब त्याला स्वहित अगर परहित असे कोणतेंच साधाबयाचें नसतें, 
म्हणून त्याला कर्म असणें संभवत नाहीं, अस। बिशेष आप्रहाचा अर्थ केला आहे, 
जोपर्यंत शरीर आहे तोंपर्यंत शंकरानंद म्हणतात त्याप्रमाणें केवळ निष्किय 
ल्थिति होणें दुर्घट आहे हें पांचन्या *लोकांत भगवंतांनी सांगितलें आहे. देह 
दिसतो आहे तोंपर्यंत देहर्शने, इंद्रियदृष्टीने, मन, बुद्धि, अहंकार इत्यादि दृष्टींनी, 
सारांश सर्व अपूणंद्टीनी जगताचे भान होऊन भेदभाव द्सणारच.ब तो भेद 
नाहींसा करण्यासाठी क्रिया करावी लागणार आहे. यद बह्मदृष्टि झाल्याबर मात्र 
कर्म नाही हें सत्य आहे; पण युद्ध बह्मट्टि देहपात होईतोंपर्यंत साध्य व्हाबपार्च 
नाही असे मळा. बाटले. तथापि जीवन्मुक्ताची स्थिति ग्रीताशाखांत ब इतर 
ठिकाणीं वर्णन केली आहे; म्हणजे जीवस्मुक्त मनृष्यें असू शकतात.असें झालें. 
तेव्हां जीबन्मुक्तःचे, अहझनिष्टाचें टझण, अते समजाबयाचें कीं बिचार- 
त्यानी भेदुवु्धांचा नाश केळा ब अहंभाव म्हणजे स्वाथयाद्दे डिचाही 
त्यांचा स्वार्थ संपला हें खरें पण यावरुन श्रह्मादिस्थाबरांत 
सर्ब विश्यापैकी प्रत्येकनण आपल्या' स्ततःच्या ट्ट मुक्त झाळे अर्था त्यांची 





कल्पना होणे कठिण-नवहे-असंभवनांयच आाहे.सांगार मला असे वाटतें की बह्मनिष्ठोचे 
सर्व कल्य संपले; याचा अर्थ हा की, स्वतःच्या हिबराचें, ' स्वाथोचे, त्याचें सर्ब 
क्तंब्य संपलें; मळा स्वतःला उपभोग पाहिजे अश. अथोचें त्यांचे कम 
संपले, तात्पये स्वतःच्या दृष्टीने तो मक्तच झाला, पण त्याच्यासारखे आत्मज्ञान 
ज्यांस झालें नाही, त्याच्यासारखी पूर्णट्श्रि ज्यांची झाली नाहीं, तेही, लोक मुक्त 
झालें असें त्यानें म्हणणें म्हणजे * माझ्यासारखाच दूधभात हल्हींच्या 
सर्वीनीं लावा ' असा हुकूम सोडणाऱ्या राजाप्रमाणेंच होय ! सारांश त्याचें स्वतःचे 
कर्म संपळें तरी त्याचें सामाजिक कतंव्य संपत नाही. समाजच अह्य आहे असे 
त्याची ज्ञानदृष्टि त्यास सांगेल हें खरें, पण नेत्र, क्ण इत्यादि इंद्रिये त्याला तसे. 
सांगणार नाहींत; आणि म्हणून स्वकमांचा संन्यास केल्यानंतर त्यानें समाजाचा. 
उद्डार करण्याचें बत निष्कामबुद्टीनं घेतलेंच पाहिजे. परमेश्यांनीही हेंच 
केलें आहे. येथें मायेचा अंश थोडासा शिळक राहतो, पण ही शिलक 
ब्यानें प्राप्त झाली आहे ब असल्या पुरुषास मायाच वश असते, तो तिला वश 
असन नाही म्हणून तो अलिप्तही राहतो. असो; याचा विचार आणखी एकदा करू. 

खतरजी--'एका दीपास प्रकाशासाठी जशी अन्य दीपाची आवश्यकता 
नसते, तशीच रुतरत्य झालेल्या अह्मनिष्टास शुसापेक्षेनें श्‍तर बस्तूंचीही आव- 
श्यकता नसते. 

रामानुजास वरीलच अथं मान्य आहे, मात्र ते म्हणतात कीं, जो साधमां- 
शिवायच सम्यम्ल्ञार्ना झाला त्यासच हा श्लोक लागू आहे. 

क्षैतवादी आचार्यास ब त्यांच्या अनुयायांस निदान येथें तरी कबुल करणें 
भाग पडलें आहे कीं निर्विकल्पसमाधी अगर असंप्रज्ञातसमाधि दृढ झाल्या कार” 
णानें परमात्मा जो श्रीभगबान विष्णु त्याच्याच ठिकाणीं निःसीम मेम, तेथेंच 
स्तत्ति, समाधान, आणि तेथेच परमानंद ज्याला उत्पन्न होऊं लागला, 
अपरोक्ष ज्ञानी पुरुषाला क्तच्य उरत नाहीं ! येथे ही परमात्म्याहून आत्मा सिंक 
असतो असा भाब आणला आहेच, तथापि अशा ज्ञान्याचें श्रोतस्माते वगेरे 'कम. 
ट्ैतवायांच्या मतें नष्ट झालें ही थोडकी गोष्ट नव ! उपासना नष्ठ होत नाहीं” 


ह्य यांचा सिद्धांत येगेंही आहेच. पत्र 
शॉनेश्वर---देखे असतेनी देहघर्मे । तेथें तोचि एक न लिंपे कम 1 
ज्ञो अखंडीत रमे । आपण पै ( आपल्याशी )॥ प ही. 






कमलडित कती ज्ञाला, परंत थोडीधी जर काँ 
तर त्याब कडाका पहा:-स्थपतीच्ची आवडी । इतर 
गोंडो। तरी त्या नारीची खोडी । & 


॥ पतिवता न देखे काय ड्टि ? । परी विषय- 

यया शहृष्टी न करी कदाषि॥ यावरून ५डितांचा भाव ठल्यांत 

अर्थातच अशा आत्मज्ञाचें स्वोपकारक कर्म संप, तोच खरा मानव होय. 
बाकीचे सर्ब पंशूच होत ! 

' कगनाथ छणतात 'रति, तृति, संतुष्टता' ही अद्वेती आत्मशञास नसतात, फक्त 
सांघारण मनुष्यांस आत्मसख कसे असतें हे दृ्शविण्यासाठी यांचा आरोप आहे. 
मधुस्‌दनीकारांचे हे अनुयायी आहेत. 

गीताव्याख्यानकार*:-ज्याणे विवेक वैराग्य बळें । प्रवृत्तीत 
मागे ळोटलें । मग येवोनि ठाणें घातले । मोक्षपदी ॥ तेथें स्वानंदेंच 
चाळा ।स्वखुखेच तो संतोषला । मग पुढें काय तयाला । उरले 
अखे?॥ १७॥ अ 


आणखी:-- 
नैव तस्य कृतेनार्थो 
नाकृतेनेह कश्चन ॥ 
न चास्य सर्वभूतेषु 


कश्चिदर्थव्यपाश्रय: ॥ १८ ॥ 


हृ ( ह्या इह्य विश्वात ) तस्य ( त्याला ) कृतेन ( कांहीं कर्म 
केळे तरी ) अर्थः न ( कोणताही लाभ नाहीं )-आणगि-अकृतेन 
९ कांहीं केढें नाही म्हणून ) कश्चन न ( कोणताही हानिदायक- 
ळाभ-नाहीं. ) च ( आणि ) अस्य ( ह्याला, ह्या. ज्ञानी पुरुषाळा-) 
( ह्या चराचर भूत मात्रामध्ये ) कश्चित्‌ 
(ज्याच्यावर स्वकीय हाभ अगर हानि अवलंबून आहे, असा- पंदारथ 
“झा न्याल्यानकारांचिं नांव माहित नाही. हे घहुधा गोपाळाशिध्य असावें 
पदे, अन्वय, अथे असा कम धरुन शेवटी ओज्या घातल्या आहेत. ह्या पुस्तका 


अ दा स्‌ रा. "बाद लक्ष्मण मावे, बौ. रद की. करर कस्का. 








केळें नाहीं तरी त्याळा 'ढामहानि 
कोणतेही हाभदायक ललल उरत तारी कन नी 
दुसऱ्यावर-पुरुषावर अगर देवतेवर-अवळंबून 
त्याच्या हातून जर कांही झाळें तर तें सवैथा' स्वार्थशून्य असल्यामुळें इत- 
रांश्ष उपकारकारकच होतें. त्याला मात्र त्याची खनर नसते. मागीळ 
'छोकाचें समर्थन हा “छोक कारितो असें बर्‍याच टीकाकारांचे म्हणणें आहे. 
जैवेति । नेव तस्य परमात्मरतेः कृतेन कर्मणाडर्थः 
अरयोजनमस्ति । अस्तु तहेकृतेनाकरणेन भत्यवायाख्यो5- 
नर्थो नाळृतेनेह लोके कथन कश्चिदपि भत्यवायमापि- 
वा नैवास्ति। न चास्य सर्व 
य रसाविस्वावराने भूतेषु क! 
व्यपाश्रयो वी 
कंचिक्वूतविशेषमाश्रित्य न साध्यः कश्चिदर्थो$स्ति। 
तदुर्था क्रियाझुट्टेया स्यात न त्वमेतस्मिन्सरेतः संदुतोद" 
कस्थानीये सम्यरदु्श्ठने बतसे ॥ १८॥ 
याप्रमाणें परत्रह्मामध्यें डीन होऊन परब्ह्मस्वरूमी 
पूर्णीनंदमभ्न ज्ञाननिष्ठ पुरुषाळा कोणत्याही 
कतेव्यार्चे कारण उरत नाहीं. कारण! 
स्वगै-डोक-सुख अगर यो 





/ ढिल्या. मनुष्यानें कमे केढें नाहीं 
ह्मणून तो स्वस्वरूपामधून कसा. च्युत होईळ £ अशी शंका घेणें म्हणने. 
मुदीवरीळ शेखरापर्यंत ग्रंथ झटलेल्या वै्याकरणानें “रामो हरिः? 

| संथा नित्य घेतढी, नाहीं तर त्यार्चे व्याकरणज्ञान ठुतत होईल, 
अशी शेका बेण्याप्रमाणेच अज्ञानदर्शक होय !-असो; हें स्वतःवरच 
अवलंबून असणाऱ्या कमीकमीविषर्या झाळें. आतां दुसऱ्याचे साहाब्य' 
श् कांहीं अथप्िद्धि करून घ्यावयाची असेल, अशी शंका 
सांगता की. या दृश्यमात्र असणाऱ्या सर्व चेतनाचेतना- 

त्मक विश्वामध्ये ब्रह्मदेवापासून ता थेट गवताच्या काढीप्यंत अशी 
वस्तु नाही, किंवा कोणताही पुरुष नाहीं कीं दैवत नाहीं, 
चा कमे केलें असतां ज्ञानी पुरुषास आणखी 
आहे.--सारांश पदार्थांचा आश्रय केळा असतां 

ज्ञास्त झन मिळेढ अगरं जास्त उपमोग मिळतीळ म्हणून कर्म 

, किंवा एक किंवा अनेक पुरुषांचा, फार काय परमेश्वराचाही, 
0) कांही विशिष्ट कर्म केळें असतां कीर्ति अग्र सत्ता 

बाढून आत्मज्ञानांत अगर आत्मानंदांत विशेष मर 





_ शिष्प-तें र; 
हड ज्ञानी व एकचित्त अजुनाळा तरी 


गुरु--कोठें राहतें, ते पुढी “छोकांतच पहा:- 
् ->व्न ज्ञानमय शहा पाचा वरे! जें 
ब्रह्मज्ञान, अर्जुनास अवगत झाली 
म्हणून अर्जुनास कतेव्यकर्म करणें अवइ्यच होतें. 
"-' परोक्ष्य लोकान्कर्मंचितान्त्राह्मणो निवरमयाचाल्वहव 
१ (हे सर्व स्वर्ग, मृत्यु, पाताळ इत्यादि लोक कर्माने 
ह, पाहून बह्मनिष्ट पुरुष स्वगगोदि मुबनांचा तिरस्कार 
कारण नित्य असा जो मोक्ष तो केलेल्या, नर्वान उत्पन ह 
कर्माने प्राप्त व्हावयाचा नाहीं अशी त्याची खातरीअसते) ही व * 
तंपतः' (याला विधेय किंवा निषिद्ध कर्मे वाध करुं शकत 
देवांचाही हा पुरुष आत्मा होऊन बसतो म्हणून इंद्रोदिक 
बगैरे कोणीही या पुरुषाठा त्रास देऊं शकत नाहींत, 
अतिबेध करूं शकत नाहींत.' बगेरे शुतींच्या समर्थनानें ज्ञानी 
नाहीं असें सिद्ध करितात. मधुसूदनीकार गोवा 
कडून त्यावरून ज्ञानाच्या सात भूमिका आहेत ब अगिकन 
तुरीयाबस्थंत असणारा ज्ञानी पुरुष स्वहित अथबा परहित यांस 
होऊन बसतो व त्याच्या देहधर्माची न्यवस्था इतरांस करावी लागते. 


कणा यत जाची 





र्‍या ॥ किंवा गरुड म्हणे धन्य हे काऊळे!। असो हे; 


'नातळे। मानी अमंगळे स्वगादिका ॥ हृदयंगम आहे. 
-' हा तंब प्रकृतो बेगळा । तत्साक्षित्वे निराळा । मग 
न झाळा। तेणे यासी काय गुंती !॥ ।॥ १८॥ 





* __ तस्मादिति । तस्मादसक्तः सह्ठव्जितः 
कार्य कतेव्यं नित्यं कमे समाचर निवेतेय। असक्तो हि 
यस्मात्समाचरन्नी्रार्थ कमे कुवेन्परं मोक्षमाभोति पुरुषः 
सत्त्वशुद्विदवारेणेल्यथः 


॥ १९॥ 


कीर 
1 सर्वे प्रकारची आसक्ति, विषयवासना, 

यथाविधि व ज्ञानप्राति होईपर्यंत करीत रहा. कारण निर्लेभमनाने, 

परमेश्वरास अर्पण करण्याच्या हेतूने, जे अज्ञ लोक आपआपली क्तेब्ये 


ह) 


चित्त्ञाद्वि, नंतर ज्ञान आणि शेवटीं मोक्ष अशी उत्तरोत्तर परंपरा आहे. 
ी पापमपलुदाति घमांचरणानें पापक्षय व 
कैवल्ये ' (ज्ञानानेंच मोक्ष मिळतो) 





कमंणेव हि संसिद्धे- 
मास्थिता जनकादय: ॥ 
लोकसंग्रहमेवापि 
संपड्यन्कर्तुमर्ईसि॥ २० ॥ 
( अनुभवही असंच दाखवितो की ) जनकादयः ( जनका- 


१ क्षात्रकुलोत्पन्न ज्ञानी ) कमेणा एव ( कमीच्या साहाय्यानेंच ) 

(मोक्षनामक श्रेष्ठ पुरुषाथीची सिद्धि ) आस्थिता; ( मिळ- 

| "स्पधा 
४ असावी ) संपड्यन्‌ ( न, हें ध्याना 

तरी ) कर्तु अहैसि ( आपलें कतेव्य करस तूं योग्य आहेस. )- 


| जनकादि धी ति क्षात्रकुलेत्पन्न ज्ञानी पुरुषांनी आपठें आपळें 
केळे म्हणूनच ते मोक्षनामक सिद्धिप्त प्राप्त झाठे, हें तुढा इतिहास- 
ज्ञानावरून अवगतच आहे. शिवाय अज्ञानी लोकांना कतेव्ये करावी 





पि मारवधकमोयत्तस्त्व॑ छोकसंग्रहमेवापि लोकस्योन्मा- 
गेमवृत्तिनिवारणं लोकसंग्रहमेवापि प्रयोजनं संपक्यन्कतु- 
, महेसि॥२०॥ क 
शिष्य--गुरुजी! अर्जुनास ज्ञान झाळें नव्हते म्हणून त्यास ल 
त्तशोधक कर्ममाग सांगितला तो सयुक्तिक आहे. पण ज्ञान्यासही 
करावें लागतें अशा विषर्यी अनुभबाचा ऐतिहासिक दाखला आहे काय £ 


गुरु-अरे हो! तुळा ठाऊक नाहीं काय£ जनक, गा 
तेच ब्रह्मज्ञानी कमे करूनच, कर्ममागीनेंच, गोतातिदे मिळ्ते 
भि ्ी 











शिष्य--वाहवा! आपण बेरेच वेळ मला सांगितळें आहे की, 
मोक्ष मिळतो तो कर्मत्याग करून, आणि आतां सांगतां कीं क 
करून जनकादिकांनीं मोक्ष मिळविल्या! ह्या विरोधाचा परिहार होणे 

आतां मात्र कठिणच दिसतें. 
गुरु--हा वेड्या! हा विरोध तुझ्या डोक्यांत कल्पनेने, 
नाने, मात्र उत्पन्न केढा आहे. असें पहाः जनकादिक राजे जर 
त्यांस बह्मसाक्षात्कार होऊन ते स्तरस्वरूपीं 








कर्माचा व मोक्षाचा उळ्गडा होतो. असो, “ आतां जन- 
. कांदिक राजे अज्ञानी होते म्हणून त्यांस कर्तव्यकमे अवश्य होतें 
. तें त्यांनीं केढे; जो ज्ञानी आहे, बहसाक्षात्कार होऊन जो कृतार्थ 
झाला आहे, त्याढा कमे करण्याचें कारण नाही आणि 


मळाही कारण नाहीं! असें अजुन म्हणेळ असे वाट- 
र म्हणतातः * तूं ज्ञानी नाहींस, पण घटकाभर तुला. 
झाळें आहे, असें ग्रहित धरिले तरी ज्या पूर्वकमीने तुळा हा 
देह प्राप्त झळा आहे, त्या कमोच्या नाशासाठी तुळा आपढें 
कतेन्य केलंच पाहिने. तूं क्षत्रिय आहेस तेव्हां तुझे 


, त्यांच्या उन्मागेप्रवृत्तीचें निवारण करावें, सारांश होकांची 
त्यांनीं एतद्थे तुळा करम केलेंच 





अध्याय ३ रा. ३९२अ% 


आत्मसुखाचा भहंकारशून्यत्वानें अनुभव घेण्यासाठीं व घेवविण्यासाठी 
होत अस्ते. अहेकार वाढविणारा तो अज्ञानी व अहंकार नष्ट कर- 
णारा तो ज्ञानी असा उभयतांत विशेष आहे. असो; यात्रा विचार 
पूढे करूं. ग 
मधु०--क्षत्रियास कमंसंन्यास करण्याचा अधिकार नाहीं असें सुचवितात! 
च आतिस्मृतीचे आधारही दाखवितात! स्वाराज्यकामो राजा राजसूयेन 
यजेत ' ( स्वाराज्याविषयी इच्छा करणाऱ्या राजाने राजसूययज्ञ करावा ). 
हाचा, १ ह्या जात्यभिमानपर टीकेचा मार्गे एकद विचार केलाच आहे. पते 
यांनी मधयुसूदनीकारांचे अनुकरण केड्रे आहे. द्विवेदींचा अभिप्राय सं 
बर्णास संन्यासाचा अधिकार, बासना नष्ट झाल्यावर आहे, असा आहे, हें बिचार 
* सरणीस योग्यच आहे ब असाच भ्रृतिकारांचा ब भगवेतांचा अभिप्राय असला 
पाहिजे. शंकरा० ब प्रपा० आाचार्यांनुसारी आहेत, 





* १3 व्या अंकाच्या '3९२ पृष्टापुढें ब्रीलह मजकूर बाचून नंतर १४५ ता 
अंक गाचण्यास झुष्वात करादी. जुकून बरी मजकूर छापण्याचा राहिळा होता. 


करर. 
अध्याय ३ रा. शश 
क... र्‍ 
क्वैतबांदी हे आचार्याप्रशताणेंच अर्थ करितात आश्चर्य होय. * मुक्ताने कर्म 
करावयाचे तें स्वतःस॒आनंदातिशय होण्यासाठी किवा लोकसंमहासाठी होय. 
* अज्ञाना ज्ञानदं कम ज्ञानिनां लोकसंभ्रहात्‌ अथ स्पष्टच आहे. ' 
झाने>--मागी अंधासरिसा । पुढे देखणा (डोळ) ही 'चाळे 
जैसा । अज्ञाना प्रकटावा घम तैसा । आचरोनी ॥ हा गा ऐखे जरी न 
कीजे । तरी अज्ञाना काय उमज़े? । तिहीं कवणे परी जाणिजे? । 
मागीते या ॥ इतर मराठीटीकाकार बिशेष सांगत नाहीत. ॥ २० ॥ 
लोकसंग्रह कः कतुमहति कथं घेत्युच्यते-- 
शिष्य--गुरुजी! ब्रह्मज्ञान होऊन"जो कता झाला त्याला 
छोकसंग्रहासाठी, छोकांनीं मयोदेळा अनुसरून वागावें हें करण्यासाठी, 
तरी कर्मे करण्याची का आवश्‍यकता असावी ! तसेच त्यानें हे लोक- 
संग्रहाचे काम करावें तरी कसे £ व ळोक तरी श्रेष्ठ पुरुषाचे अनु- 
करण कां करितात! 


गुरुजी--उत्तम प्रश्न विचारळेस. सांगतों ऐक:--- 
यव्यदाचरति श्रेएठ- 
स्तत्तदेवेतरो जन: ॥ 
स यत्ममाणं कुरुते 
लोकस्तदनुवर्तते ॥ २१ ॥ 
श्रेष्ठः ( श्रेष्ठ, विद्वान, पुरुष) यत्‌ यत्‌ आचरति (जें जें 
कांहीं आचरण करितो ) तत्‌ तत्‌ एव ( तें-तेच-आचरण ) इतरः 
जनः ( इतर, सामान्य जन करितात. ) सः (तो श्रेष्ठ पुरुष ) 
यत्‌ प्रमाणं कुरुते ( जे प्रमाण धरून चालतो, ज्या कित्त्याचा, नमु- 
न्याचा अंगीकार करितो )-तोच कित्ता वळवून-लोकः ( सामान्यजन ) 
तत्‌ अनुवतेते ( त्याच मार्गाचे यी ) सारांश 
शिष्टळोकांचें जसें वतन असतें, ते , तेंच वर्तन 
ब तोच कित्ता, सामान्य लोक अंगी त्याप्रमाणें * 


3.) 803 भी 


ह 





र  औगदगवीता. 011 न ड्र 
जुन्या व नव्या पद्धतीला श्रेष्ठ मानणाऱ्या लोकाम्रणींवर केवढी बरळ | 
जबाबदारी ही! ह्या लोकनायकांनीं आपलें वर्तन किती चोख व 
। किती दूरवर विचार करून चालविठें पाहिजे £ 
... यद्यादीते । यद्यत्कर्माःञचरति येषु येषु श्रेष्ठः भथान- 
स्तत्तदेव कमी55चरतीतरो5न्यो जनस्तदनुगतः । किंच 
स श्रेष्ठी यत्ममाणं कुरुते लौकिकं वोदिकं वा लोकस्तद- 
४ अुवर्तते तदेव भमाणी करोतीत्यर्थः ॥ २१ ॥ 
श्रेष्ठ पुरुष, प्रधान पुरुष, जीं जीं कर्मे करीत असतात, तीं तीं सर्व 
कर्मे अन्य लोक, त्या श्रेष्ठ पुरुषाचे अनुयायी, आपल्या भाचरणांत 
आणीत असतात. इतकेंच नव्हे तर आणखी असें पहा कीं, तो श्रेष्ठ 
पुरुष व्यवहारामध्ये अगर धार्मिक छत्यामध्यें जे ग्रंथ, जीं वचने, 
प्रमाणभूत धरून चाळतो, ते ग्रंथ व तीं वचनें सप्रमाण आहेत असें 
स्वबुद्धीनेही ग्रहण करून सामान्य छोक त्याचप्रमाणें चाळतात. सारांश 
सामान्य लोकांस विचार करण्याची फुरंसत अथवा ऐपत नस- 
» 2० सर्वारनी श्रेष्ठ मानठेल्या महापुरुषाप्रमार्णेच सामान्य लोकांचें 
'होत असतें. आईबाप, शिक्षक, पुराणिक, हरिदास, आचाय, 
'होकनायक व राजे ह्या सर्वांनी प्रस्तुत “छोकाचीं अनेक पारायणे 
करून व त्यांतीळ रहस्य समजून घेऊन, ते स्वतः कृताथे असले तरी, 
त्यांनी याप्रमाणे वतन ठेविल्यास पुनः सत्ययुगाचा उद्भव होणार नाही 
जान म्हगेळ£ आपले विचार, आपले उच्चार व आपले आचार या 
समाजांची केवढी भिस्त असते व समाजाचें बरें वाईट. होणे 
सर्वस्वी अवळंबून असतें हे मातापितरांनीं व शिक्षकांनी अवश्य 


( समजून घ्यावें 
धनपाति स्हणतातः ेथे केवळ धार्मिकच नव्हेत तर व्याबहारिक' कर्माचाही 
का आशिने : प 
 अह्वेतवायांत ओर 
ल्य “जनी. कत्यामुळ नहेत्याबअवुयायी,'जे अबी, 


|... पातक ज्ञास्याच्या मांथी 
_ बसते. जेष्ठ तो होय * ब. धुर्मोक्त भावरण : जी 








आने०-येथ वडील जे जे करिती । तया. अंबेती 
हें वास्य आमची ज्ञानवृद्ध ब बयोबृद्द मंडळी ठल्यांत घेतील काय 1... १ 
रंग०--परी स्वतंत्रपणें कोणी नाचरती । परस्परे रव ीच 
(पाहून मात्र) खर्व वर्तती । या लागी तू तरी राजा श्रेष्ठ 
या लोकाप्रती देखी दाखवी ( उदाहरण घालून दे) ॥ र 
गीताव्याख्या-या कर्मे तयां (ज्ञानी ठोकांस ) चाड नसे । परी 
डदर्यी दयाळुत्व असे । 'जे हे अशानजन जैसे तैसे । सोई लागोत 
ऐेसेने तरी ' ॥ २१ ॥ 
यद्यज ते ळोकसंग्रहकर्तव्यतायां विभतिपतिस्ताह मां. 
किंन पश्‍्यासि-- 
श्रिष्य--महाराज! लोकांस धर्मीच्या भाळ्यांत ठेवणे, 
छोकसंग्रह करणें हे ज्ञानी पुरुषाचे, कमसंन्यास करण्याची योग्यता 
प्राप्त झाढेल्या बरक्ज्ञाचें, कर्तव्य आहे असा कांही ऐतिहासिक दाखळा 
आहे : मला तर निष्कामी पुरुषानें कमे करण विरोधात्मक दिसतें. 
गुरु--हो! तुझ्यासारख्या स्वार्थेकतत्पर पुरुषाळा विरोध र 
वयाचाच! मोग मिळावे तरी स्वतःस, मुक्ति मिळण्याचा योग 
कीं कर्म संपढें स्वतःचे, असें मानणाऱ्या स्वार्थनिष्ठांनी 
उदाहरण ध्यानांत ठेवावे, ऐक :-- 


नमे पार्यास्त कर्तन्यं 0 
त्रिपु लोकेपु किचन ॥ - ' 
नानवाप्तमवाप्तव्यं क. 












मे (मदा) किचन कतेव्यं ( कोणतेही कर्तव्य ) न अस्ति 
(असत नाहीं. ) अनवराप्तं ( कांही न मिळाळेढें ) अबापतव्यं न 
(_मिळवावयाचें आहे, असे नाहीं. )-तथापि-कर्मणि ( कमीमध्ये ) 
वर्ते एव च (मी वागतोंच आहें! ). सारांश संपूण ब्रेललक्यामध्यें मला 
कांही करावयाचें आहे, किंवा कांहीं न मिळालेले मिळवावयाचें आहे, 
असा मुळींच प्रकार नसून, सर्व प्रकारांनी मी स्वतः पूण असून ही, 
मी संदेव कभ करीत असतो, हें कां पहात नाहॉस. 


“नम इति। न मे मम पार्थ नास्ति न विद्यते कर्तव्यं 
त्रिष्वापे लोकेषु किचेन किंचिदपि । कस्मात्‌-नान- 
वास्तमम्राप्तमवाप्तव्यं प्रापणीयं तथार्झपे वते एव च - 
कमँण्यहम्‌ ॥ २२ ॥ 


अज्लेना ! भूभव्स्वरलोकांत अगर मनुष्य, पितू, देवलोकांत अथवा 
सर्व ब्रह्मांडामध्ये असं कांहीएकही नाहीं की ज्याच्यासंबंधाने मठा 
कांही कर्तव्य करावयाचें आहे. 
शिष्य--असं कशावरून! 
गुरु--अरे! एखादी अलभ्य किंवा अलव्ध वस्तु प्राप्त करून 
ब्यावयाची असेळ तर कर्म करावयाचें कीं नाहीं £ भगवंतास काय 
'मिळवावयारचें असणार £ भगवांन म्हणतातः *मळा कांहीं मिळवा- 
वयाचें नाहीं, मी पूर्णच आहें; तथापि अजुना! मी कर्मामध्यें वागत 
असतो, कम करीतच असतों, तें केवळ लोकहितासाठींच होय. आणि 
तुळा तर अद्यापि साध्य करून घ्यावयाचे अर्से पुष्कळच आहे; तेव्हां 
मी कमे करणार नाहीं हा तुझा हट्ट अविवेकाचाच होय. स्वतःसाठी, 
निदान इतरांसाठी, तुला करम केलेंच पाहिजे. 
वही ह्येथेही अद्वेतवादी ब क्वैतवादा आचार्यांनुसारीच आहेत. 
रामा०--' त्रिपु लोकेषु ' < तिन्ही लोकांत ( देव, मनुष्यादि खूपें घेऊन 
स्वच्छंदानें संचार करणारा जो मी त्याला तिन्हा लोकांत कर्तब्य नाही. ) 
| पंडितांनी * मनुष्य । शा्बदरीवर बरेच व्याख्यान लिहून “ परमेख्राचा मार्ग 
| अत तेच मल, चाकांचे पापेक्षांही नीच! असा तातयां्थ आणिला 


आहे. “प्यु पडे अंधकूर्पी । निघणे असाध्यचि तथापि । चरफडी नि- 
घाबया, हे पापी । ग्रहांधकूर्षी सुखमानिती£॥ पश्यु पद्युत्वापासुनी । 
खुढे, हे चौऱ्यांशीं लक्षयोनी । प्राप्त होती नरक भोगुनी, । ऐसी कमे 
आचरती!" ॥ 

गीताब्याल्याकारांचा दृष्टांत पहा:-तृप्तीस भूक लागे । कीं असत कांहीं 
गोह (ड?) मार्गे । न घडे; तेवी मज नलगे । कर्तेव्य या प्रपंची ॥२२॥ 


यदि ह्यहं न वर्तेय 
जातु कर्मण्यतन्द्रितः ॥ 
मम वर्त्मानुवर्तन्ते 
मनुष्या: पार्थ सवश: ॥२३॥ 


हि ( कारण असें पहा कीं ) यादि जातु ( जर कदाचित्‌ ) अत- 
न्द्रितः ( आढस्यशून्य, निराल्स, होत्साता ) कमेणि न बर्तेय ( कम 
मागोचे मीं अनुसरण केलें नाहीं; कांहींच केळें नाहीं )-तर-पार्थ 
( अना! ) सर्वैशः ( सवे प्रकारांनी ) मनुष्या ( सामान्य जन, 
प्राकृत आणि विचारशून्य लोक ) मम वत्मे ( माझाच मार्ग, मी 
घाढून दिळेळा मार्गच ) अनुव्तैन्ते ( अनुसरण करतीळ. )-सारांश. 
आळ टाकून देऊन, उद्योगपू्वेक मी कर्मच करावयाचें जर कदा- 
चित्‌ सोडून दिळे, तर आतांच सांगितल्याप्रमाणें सामान्य 
माझंच सवेथा अनुकरण करतील यांत शंका नाहीं.--तात्पय मळा, 
सर्वे्वराळा छोकसंग्रह करून तरी काय कर्तव्य आहे असे म्हणशील 
तर काय अनर्थ होतील तें सांगण्यासाठी हें तुळा सांगितळें आहे. “ 
यादे पुनरहै न वर्तेय जातु कदाचित्कर्मण्यतन्द्रितो$न- 
ळसः सन्मम श्रेष्ठस्य सतो बर्त्मे मार्गमनुवर्तन्ते मनुष्या 
हे पार्थ सर्व: सर्वपरकारेः ॥ २९॥ 
शिष्य--डोकसंग्रहाची तरी परमेश्वरास कशाला सामक? 












तार : गुरु-कशाळा हवी तें ऐक:-'हे पार्यी!' मंगवान म्हणतात; ' जर 
नेत्‌ आलस्याचा त्याग न करितां आळसाने माझे कमच करा- 
वयाचे मीं टांकून दिलें तर सर्वात श्रेष्ठ असा जो मी “ 
त्या माझेंच अनुकरण कर्माधिकारी मनुष्यमात्र य सहिोचक ; लागतील; 
सारांश “ अश्रेष्ठः भ्ेष्ठातुसारी ' या न्यायानें * सवैज्ञ भगवानच कर्म 
करीत नाहीं, आपण तरी कशाला करावें” असे म्हणून सरव अज्ञानी 
ह्लोक वागू लागतील; तसें होऊं नये म्हणून मी कर्म कारेतों. हे परमे- 
श्वराचें कर्म कोणतें तें चवथ्या अध्यायांत स्पष्ट होईल. 
अहेत ब द्वैतसिद्दांत्यांत संत्र एकवाक्यता आहे. 
'चत९--' मनुष्याच्या प्रत्येक कर्माचा परिणाम कत्योवर होतो. परमेश्वर 
म्रात्र तिर्लेपपणाने कर्म करितो.! ।। २३ ॥ 
। तथा चं को दोष इत्याह-- 
शिष्य--न करिनात बापडे लोक कर्म ! त्यांत काय दोष आहे! 
'गुरु--हा वेड्या! काय अनथे होईल तें पहा :--- 
उत्सीदेयुरिमे लोका 
. न कुर्या कर्म चेदहम्‌ ॥ 
संकरस्य च कर्ता स्या- 
मुपहन्यामिमा: प्रजा: ॥२९॥ 
अहं (स्या) कमे न कुर्‍यी चेत्‌ ( जर कर्मच केळें नाहीं )-तर- 
'लोकाः (हे.सवै छोक, हीं सवे भुवने ) उत्सीदेयुः ( नाश पाव- 
नष्ट होऊन जातोळ आ मकास्ा € वणेसकर ) 
स्याम्‌ ( म्यां (र 3 न म्जाः 
1 हे सवे जीव ) उपृहन्याम्‌ ( नष्ट यांच्या 
कारण होईन. ) सारांश नर मॉ कर्मे केळे नाहीं तर सरव 
तर, व्णेसकर आणि. जीवमात्राचा नाश गी केश. अपे अ 


गर 


) 
ट्हे 
















ह शिललोनानजवुनरवी-अ नाही तरी, णल, र 


होते, गक वतैन सकमैक कते होते ते फ्हा!--. 


। उत्सीदेयुर्विनश्येयुरिमे सर्व लोका लोक. 
स्थितिनिमित्तस्य कमणो5भावात्‌, न कुर्या कमे चेदहमु 
किंच संकरस्य च कती स्याम्‌ । तेन कारणेनोपहन्या- 
मिमाः मजाः भजानामनुग्रहाय प्रहत्त उपहतिपुपहननं 
कुर्यामित्यथेः । ममेश्वरस्याननुरूपमापद्येत ॥ २४ ॥ 


मींच जर कर्म केळे नाहीं, सर्वे प्रजांची सुस्थिति कायम करणारें 
कर्म मींच जर केलें नाहीं, सारांश विश्वाची स्थिति कायम ठेवून 
सुस्थिति करणारे कमीचा जर अभाव झाळा, तर हें सव विश्व नष्ट 
होईळ, आगि सर्वत्र वर्णसंकर आणि जातीसंकर होईल. 

शिष्य-झाला तर झाला! र 


--असें म्हणून कर्से चाळेळ ! देवता रुष्ट होऊन २6... 
र माही पुढें वणसंकर होईल! बाबा! श्रेष्ठ करम सोडल्यामुळे * 


ब्राह्मणाचे स्व शुद्र झाळे, जातीसंकर झाला, मनुष्याचे व ऊन | 
तेही वृक्षादिकांची स्थिति पावले वृक्षादिकांनींही स्थावराचें, । 
स्वरूप घारण केलें; सारांश सर्वल जर हे विश्व जड, प्रकृतिमय 
तर सवे पदार्थमात्रावर अनुग्रह करून त्यास चैतन्यस्वरूपी, आत्म 
स्वरूपी करणारा जो मी, त्यानंच सर्वांस अज्ञानस्वरूपी जढावरस्येत 
नेढे असें होईल. 9 
शिष्य--हा अनर्थ तर खराच, पण त्यांत ईश्वराचे काय 
- नुकसान आहे £ ् 
गुरु--नुकसान? सचे दयाघन परमेश्वराला, सर्वाचा उडार क 
शार्‍या परमेश्वराळा, ही जड स्थिति उत्पन्न करणें योग्य होईल 
८ नाहीं. सारांश को 









न जललिमकळी, 


'मधु०--२१ पासून २४ पर्यंतच्या श्लोकांची व्यवस्था आणखी एका 


हातात ती अशी: ' लोकलंग्रहार्थ कर्म करांबे येवढेंच नाही, तर जसा लोक- 
कल्याणकारी ईश्वर आपलें वतेन ठेवितो, तसेंच इतरांनींही ठेविलें पाहिजे. ' असें 
सांगण्यासाठी या श्लोकांची योजना आहे. झांकरानंद, पर्वते, द्विवेदी आचायी- 
नुसारी आहेत. प्रपाकार म्हणतातः मारगश्रष्ट झालेल्या दीन प्रवाशांस व्याघ्र- 
चोरादिकांनी उपद्रव देऊं नये म्हणून जसा मार्गदु्शक असावा लागतो, तद्वतच 
ज्ञान्याचें कर्म होय. कर्म न करितांही दुष्कर्म कसें उत्पन्न होतें याचें हें उत्तम 
उदाहरण आहे;- 
रामा०-' ईश्वर कर्म करितो ' यावरून ज्ञान्यानें ही कर्म केलें पाहिजे असें 
ठरलें. * ळोकसंमहासाठी मात्र ज्ञान्यानें स्वहदितशून्य वृत्ती ठेवून कर्म करावें ' असें 
आपण आतांच ठरविलें आहे. स्वतःस मोक्ष “मिळविण्यासाठी हँ कम नाही; 
इतरांश्र मोक्ष देण्यासाठी आहे. 
** द्वेतवादीही सरळच अर्थ करितात. 
शाने*--आम्ही पूणे काम होउनी । जरी आत्मस्थिति राहुनी 
( आक्मस्थिति राहूं नि असा पाठ असेल काय ९) । तरी प्रजा हे कैसोनि । 
* निस्तरेळ ? (पार पडेल !)॥ 
'पेडि०--भठत्यानें भलत्याचें कम करणें यास संकर म्हणतात, 
शृंगताथ ब गीताव्याण्याकार यांसही, अलिप्तपणे लोकसंप्रहासाठीं मात्र 
ज्ञान्याने कर्म करावें, हाच अर्थ संमत आहे. ॥ २४॥ 

** यादि पुनरहमिव त्व॑ कृतार्थबुद्धिरात्मविदन्यो वा 
तस्याप्यात्मनः कतेव्याभावे$पि परानुग्रह् एव क्तेव्य 
इति-- 

शिष्य--भगवान कमे कां करितात, याची मीमांसा झाली; पण 

। अशुनानें अभिमानपूर्वैक कर्म करावे, युद्ध करावें हें कसें ठरतें! 
गुरु--ऐक:-भगवान म्हणतातः माझ्याप्रमाणेच 'जरी तूं किंवा 
कोणी कृतकृत्य झालेला असला, ब्रह्मज्ञ झाळेढा असला व 
ज्य स्वतःसंबंधें त्याचे क्तेन्य संपळें असठें, तर्थापे ' हें विश्व आहे' असें 
शीनें भाम णि तें त्से अज्ञाननाशापर्यंत अस- 
करण्यासाठीं त्याहा निराभेमान 

केलेंच पाहिजे कसें ते ऐक:-- 












कुर्योद्रिहदांस्तया5सक्त- 


श्रिकीर्पुलीकसंग्रहम्‌ ॥ २५ ॥ 

भारत ( श्रेष्ठ अशा भरतकुळामध्ये उत्पन्न झालेल्या अना ! ) 
यथा ( ज्याप्रमाणें ) कमेणि सक्ताः .अविद्वांसः ( कर - 
मध्येंच गुंग झाढेले आणि म्हणून अज्ञानी होक ) कुबरीन्ति ( 
कर्मे करितात ) तथा ( त्याप्रमाणें ) लोकसंग्रह गा ( होके- 
संग्रह करूं इच्छिणाऱ्या ) विद्रान्‌ ( आत्मज्ञान झालेल्या कुळ 
असक्तः ( फलाकांक्षा न ठेवितां ) कुयीत्‌ ( कमे सारांश. 
अज्ञानाने फलासक्त झाळेळे सामान्य ळोक काम्य कर्मे करितात, त्याच 
प्रमाणें परंतु फलाविषयीं इच्छा न ठेवितां, विद्वान व ळोककल्याणे- 
च्छुपुरुषाने कम करावें. 

सक्ता इति । सक्ताः कमेण्यस्य कमेणः फलं मम 

भविष्यतीति केचिदविद्वांसो यथा कुवोन्त भारत, कुयी- 

द्विद्ानात्मवित्तथा5सक्तः सन्‌ । तद्ृत्किमर्थ करोति 

तच्छूणु--चिकीर्षः कतुमिच्छु्लोकसंग्रहम्‌ ॥ २५ ॥ ब 

मीं केलेल्या कमोर्चे फल मळा मिळाळेंच पाहिजे असा अभिमान 
व अशी वासना धरून जे कर्म करितात, ते अज्ञानी होत. हे ढोक । 
कर्म करितात, तसेंच विद्वानानेंही कर्म करावें; मात्र मी कम कर- 
णारा ब मठा ह्या कमोचें फळ मिळे वगैरे अभिमानाचा. ज वासनेचा । 
त्याग करावा. व 











य 
| 
|| 


अर्थ एकच आहे. क्विवेदी, शंकरानंद, प्रपाकार व पर्वतेही अता 2 . 


दोक्त कर्माचा अभिमान बाळगणारे भीमशर्मानामक एक टीकाकार आहेत, 
गा ओळींतील “ असक्त” शब्दांतील * अ' कार काढून टाकून अर्थ करि. 
विद्वानानेंही सक्त राहून, भ्रीतिपूर्वक कमं करावें; उदासीन वृत्तीने-कर्म . 
ये; कारण उदासानवृत्तीने केलेलें कम इतर अज्ञान्यांसही ओदासीन्य धारण 
ह्यावितें, सारांश पुनः अधरमंप्रचार होतो.' ही ओढताण कर्मठच करूं 
! कारण, प्रयोजन नसतांना किंबा कभांनुराग नसला तर कर्म होणेंच एक्य १ 
, कर्मामध्ये आसक्त झाल्याविना कर्म होणेच शक्‍य नाही असा प्राचीन ब 
कर्मवादी लोकांचा सिद्धांत आहे. हा सिद्धांत मानसशाल्लास व अनुम- 
आहे. पुष्कळ कर्मे अशीं आहेत कीं तीं अनासक्त होऊन केलीं तरच 
पण हा मानसशाखाचा विषय आहे व तो समग्र येथें देणें एक्‍य 
अहमसूत्रे, बेत, खिज्बिक, स्पेन्सर इत्यादि ग्रंथांतूनच हा सम- 
अध पाहिजे, गार्णे ऐकणारा मनुष्य बहारीये गाणे. चाललें असतां * मला 
झालें, तेथें खुस झालें ' अशी मानशिकमीमांसा आततक्तीनें करीत. 
त्यास खरा आनंद होणार नाही. सातंश भहुभाव टाकून दिल्यासेरीन 


अज्ञानी लोक आत्मज्ञानासाठी कर्मयोगाचे 
अर्थ गीताशाखास्त संमत असणें दुर्घटच होय, सामान्य 
प उपयोगासाठी मात्र अहंबुद्धीने कर्म करितात, हे. 





नमध्ये 
पुरुषाला लोकसंग्रहाव्यातिरिक्त दुसरें कांही कतेव्य 
झाढें. आतां आत्मज्ञ पुरुषाने वागावें कसे त्याचा विचार 


_ नवुद्धिझेदें जनये: 
दज्ञानां कर्मसक्विनाम्‌ ॥ 
जोपयेत्सरवकर्माणि 
विद्वान्युक्तः समाचरन्‌ ॥ : 


कमेसक्विनां अज्ञानां ( कमीमध्यें सक्त होऊन मी 
भोक्ता इत्यादि अज्ञानास वश झालेल्या ढोकांचा ) बुद्धिभेः 
भेद च वहा बुद्धीचा भेद ) न जनयेत्‌ 

$ समाचरन्‌ ( श्षाति, स्पृति, आ 
संमत असेल त कम निरमिमान, निरमिळाप, बुद्धीने कर 








-सहिनां कर्मण्यासक्तानामासझवताम्‌ । किं तु कुयोज्जोप- 

येत्कांरयेत्सवैकर्भाणि बिद्वान्स्बयं तदेवांविदुषां कमे यु” 

क्तो$भियुक्तः समाचरन ॥ २६ ॥ 

मल्ला हे कम करावयाचें आहे,' “मला या कर्माचे फळ भोगा- 
बयाच आहे' याप्रमाणें आत्मा कती आहे, भोक्ता आहे, वगैरे 
निर्विकार आत्म्यासंबंधानें ज्यांची बुद्धि निश्चित झाली आहे, ते ढोक 
अज्ञानी होत, तेच लोक अविवेकी होत; कारण सारासार विचार 
न कारितां, त्यांनी आत्म्यावर कतेत्वाचा, भोक्तृत्वाचा, व “हे माझें, 
“हा मी! वगैरे अनेक मिथ्यारोप आत्म्यावर नित्यानित्यविवेकशून्य 
बुद्धीने केठे आहेत. अर्थात कर्म करणें हेंच आपलें मुख्य व 
एकच कर्तव्य होय व फलाकांक्षा करणें व फळ मिळविणे हाच मोक्ष 
होय असा त्यांच्या बुद्धीने अह वेतठेळा असतो. असो; तेव्हां या- 
प्रकारें ज्यांची बुद्धि निश्चित झाली आहे, त्यांच्या बुद्धीचा भंग, 
त्यांचें अज्ञान ( कतृत्व भोक्तृत्व बुद्धे ), कायम आहे, तोंपर्यंत 
करूं नये. 

श्िष्य--महाराज! ज्ञानी पुरुष कमे करावयाचा नाहींच. तो 
तें करीनासा झाला हणजे त्याचें उदाहरण पाहून त्याचे अनुयायी- 
ही कर्म सोडून देणारच. सारांश याप्रमाणें कमीवर अश्रद्धा उत्पन्न 
झाली ह्मणजे बुद्धिभेद व्हावयाचाच; नव्हे काय 

गुरु-- आतुरसंन्यासी ' म्हणतात तें यालाच ! आपणास ज्ञाने 
झाल्याबरोबर इतरांसही ज्ञान झाळें, अस समजून जे ढोक एकंदुम 
क्रमत्याग करितात व याचा परिणाम आपल्या पुत्रपौत्रादिकांवर, स्ने- 
ह्यांवर, सारांश आपल्या अनुयायी वर्गावर काय-परिणाम-होईछ 
याचा जे ळोक विचार करीत नाहींत, त्यांची निदा भगवंतांनी परोक्ष- 
रीतीनें करून लोकनायकांनीं कसें वागावें याचे दिग्दर्शन ते करितात 
ते ऐकः आपले अज्ञानी अनुयायांचे अज्ञान कायम आहे तोंपर्यंत अज्ञानी 
श्लोक जें विहित कमे फलाकांल्ेनें करितात तेंच कर्म आपण *निर- 
'भिल्लपरींतीनें करून आपल्या. स्नेह्यांकरावींही आनंदानें ते. क्म 






करयायात अर्थातच अज्ञानी छोकांची ् 
येणेंकरून श्रढा त्यास नित्यानित्यृविविक । 
मोक्षपंथास क्रमाक्रमाने व त्यांची शक्ति पाहून कनी ळक 
निवृत्ति झाळी नाहीं तोंच बह्मोपदेश केला तर कर्मावर अश्रद्धा 
उत्पन्न होईळ व वासनानाश न झाल्यामुळें ज्ञानही होणार नाहीं आगि 
५ इृतो भ्रष्ट, ततो भ्रष्ट ' अशी स्थिति होईल 


सर्वत्र एकवाक्यता आहे. शॉकरानंद मात्र ' कमैसॉक्रिनां ' ( कर्मासक्तलो- 
काँचा ) संबंध बुद्धिभदाकडे न घेतां ' सर्वकमीणि ' इकडे घेऊन कर्माधि- 
कौऱ्यांचीं सवे कर्मे विद्वानाने करावी '' असा*एक अर्थ सुचवितात, आाचार्यी- 
प्रमाणें त्यांनीं सरळ अर्थ केला आहेच. 


रामा०--पवेजन्मार्जेत अज्ञानाच्या योगानें ज्ञानमाप्तीचा मार्ग ज्यांस समत - 
जणार नाही, त्यांचा बुद्धिभेद करुं नये, म्हणजे कर्माशिवाय दुसरा कांही मर्ग 
आत्मदुर्शनास उपयोगीं आहे, असा त्यांचा ग्रह करू नये. पण यासाठी हे आचार्य 
उपाय सांगतात तो मात्र ज्ञानसंमत होणार नाहीं. ते म्हणतात: * ज्ञान्थानिही 
कर्मयोगच आत्मदर्शनाचें साधन आहे अशी बुद्धिपूवैक श्रद्धा थारण करुत 
ज्ञान्याने कर्मयोगाचेचे आचरण करावें.* झालेश्वर, रंगनाथ, गीता- 
ज्याख्याकारा व ! वासन पंडित हाणतातः श्रद्धा नसेळ तरी कर्मावर 
आपली श्रद्धा आहे, असे लोकांस भाखवून इटकार्य म्हणजे लोक- 
संग्रह करावा ! सारांश रामानुजांचा मार्ग ज्ञान्यानें अज्ञानी व्हावे असा आहे. 
आणि पंडितांचा मागं ज्ञान्यानें लोकांस फसवावे असा आहे! यांत पेडितांच्या 
हझणण्याला जरी भारतांत ब आधुनिक खुखवादी लोकांच्या मंथांतून आधार 
सांपडतीळ तरो सास्विक दृष्टीनें हा माग निय आणि गद॑णीय होय. तसेंच रामा- 
नुजाप्रमाणें ज्याला आत्मसाक्षात्काराचें ज्ञान झालें त्याची कर्मावर श्रद्धा बसेल 
अशी अपेक्षा करणें केवळ दुर्चटच होय! भगवंतांचा मार्ग न्यायास व ज्ञानास 
लोकसंग्रह 





अनुसरूनच आहे; तो असा की ज्ञाना लोकांनी आलिप्तपणाने 
करण्यासाठी मात्र-स्वतःच्या हितासाठी यह्किंचितही नव्हे-कम । 
अर्थात होकसंग्रह्ासाठी हें कम आहे असें अज्ञानी ळोकांच्या दृष्टीस 
कार्ग्म वेळाने तरी * विषयोपभोग घेऊन देहेंद्रिथक्पी आत्म्याचे हित 

निष्ठा कमी होत जाऊन ते ळक निवृत्तिमागोकडे 
नाहीं. “लोकहित करिती” अर्े झणणाऱ्या लोकनायकांवर 


गरवा तण नलेश 
४०्दू ऑऔमद्रगवद्वीता. 
क्वैत०-_' युक्त ' याचा अर्थ * परमेश्वरचरणी चित्त ठेवून ' असा करितात, 
सतराव्या व अठराव्ञा “छोकांत आत्मज्ञानी पुरुषाला कर्म अगर 
उपासना करण्याचें कारण नाहीं असे सांगून एकोणिसाव्या “छोकांत 
अज्ञनास, तो अज्ञानी होता म्हणून, निष्कामकमे करावयास सांगितळें 
व निष्कामकर्म कोणींही म्हणजे ज्ञानी अगर अज्ञानी मनुष्यानें केळं 
असतां अनुक्रमें ढोककल्याणकारक किंवा चित्तशुद्धिमूऴक होर्ते; 
जनकादिक ज्ञानी पुरुषांनी ळोककल्याणाप्ताठीं कमे केळें तरी 
त्यांच्या अंद्वैतज्ञानाच्या जोरामुळें त्यांचें कम बडक झालें नाहीं, मी 
परमेश्वरही असेच निष्कामकम * लोकहितबुद्धीनेंच करितो, मळा कर्म 
केळेंच पाहिजे, नाही केडें तर सवे जगांची व्यवस्था मोडून अनवस्था 
प्राप्त होईळ; कारण सामान्य मनुष्यें श्रेष्ठ व शिष्ट पुरुषांचं अनुकरण 
करीत असतात; अतएव लोकसंग्रहासाठीं ज्ञानीपुरुषानेंही कमे करावें 
व तें अशा रीतीनें करावे कौ ते कमे आपणा स्वतःस बद्धक न होतां 
सामान्य लोकांची विहितकमोवर श्रद्धा बसेल व शेवटी त्यांचे चित्त 
शुद्ध करीळ; असा विषय विसाव्या “छोकापासून तों २६ व्या छोका- 
पयंत आणिळा आहे. 


ज्ञानी पुरुषांनी कम करण्याचेच टाकून दिळें तर सर्वत्र औदा- 
सीन्य माजून अव्यवस्था होईल अशी भीति स्थूलबुद्धीच्या द्वैत- 
वादी व अद्वेतविद्रेषी लोकांस असते तिचा निरास करावा व : आपण 
आतां मुक्त झालां, आतां आपल्यास कांही क्तेव्य राहिळें नाहीं ! 
असे * स्वाथीपुरतें रामायण ! ऐकणाऱ्या व समाजाविषयी उदासीन 
असणाऱ्या अधेवट वेदांत्यांचीही येथें कानउघाडणी करावीं, 
या हेतूने वरीळ 'छोकांचा अवतार आहे. आपणं सुटलो 
म्हणजे सव विश्व मुक्त झाळें असे कांही वेदान्ती समजतात. 
असो; प्रकृतीशी आत्म्याचा मायिक संबध आहे, असें जोपर्यंत 
वाटत आहे, तोंपर्यंत आपल्यास स्वत:करितां, निदान ढोकांकरितां 
1: तरी कर्म केळें पाहिजे. सारांश जीवदृष्टीनें वतैन चाललें आहे तोंपर्यंत 
लतःस व इतर जीवांस संसारांतून काढीछ असते कमे आपण नि 


मनानें केलें पाहिजे. अतिलोमामुळें, आलस्य 
किंवा औदासीन्य यांपैकी एकाद्या राक्षसाने माका न 
ज्ञानी म्हणवून बेणाऱ्या पुरुषाने कमच केलें नाही, उन्मत्त वृ 
ठेबिछी, तर त्यांचे सवे अज्ञानी अनुयायी विहितकमीच्या अभावी 
दुष्कमे करितात, बुडतात आणि ज्ञानाचा टेंभा मिरविणाऱ्या पुरुषाने 
आपलें कर्तव्य आपल्यास कळत असूनही त्यानें ते केळें नाहीं 
त्या ज्ञानोन्मत्त पुरुषाळाही बुडवितात ! अयोग्य मनुष्यास अयोग्य 
करावयास लावण्याचा हा परिणाम होय. ह्या असल्या विपथ- 
गामी, ज्ञानमत्त व शाळ्दिकजाळ उत्पन्न करणाऱ्या तर्कभांडांचा समो- 
चार भगवंतांनी परोक्षरीतीनें येथें बेतला आहे. स्वतःस पूण करावथाच 
त्याचप्रमाणे इतरांसही पृणेत्व द्यावयाचें ही ज्ञानी पुरुषाचं न... 
* आपणा सारिखे करिती तात्काळ | नाहीं काळ वेळ तयां 
लागी ॥ ह्या तुकाराम महाराजांच्या अभंगवाणीलळा अनुरूपच ज्ञानी 
पुरुषाचे कर्तव्य असलें पाहिजे. हा विचार सुटला म्हणूनच 
रूपी अस्तकलशांत अद्वेती म्हणून मिरविणाऱ्या ज्ञानर्भोदूंनी आपर! 
अधैवट ज्ञानानें आल्स्य व औदासीन्यरूपी विष २. ठे आहे. 
आऔकृप्ण, श्रीरामचंद्र, जनक, सनकसनंदन, नारद, वशिष्ठ, वामदेव, 
ज्यास, गौडपाद्‌, शंकराचाये, ज्ञानेश्वर, एकनाथ, रामदास, तुका- 
राम इत्यादि पूणे ज्ञानी महापुरुषांनी कर्म केढें तें केवळ 
साठी केळें व लोकांची आपल्यावर पूणे श्रद्धा असेळ इतक्‍या 
निस्यृहतेनें केळे, हा सर्व ऐतिहासिक भाग विसरून जाऊन 
*“मीब्रह्म झालों! “ आतां मळा कांही कर्तव्य उरळें नाहीं? | 
असे म्हणणाऱ्या वेदांती शठांनीं वेदांतमागीचें ेवढें नुकसान केळे. 
आहे, तेबढ्याचें वणन प्रत्यक्ष सहशत्रवदन शेषाच्या अखंड जिव्हांनीह 
' अनंतकाळांत सुद्धां करवणार नाहीं. सत्कर्मावर श्रद्धा ठेवून 
कारानुरूप वासना नष्ट करणारें कमे प्राकृत मनुष्याच्या 
हळव्या बेदांत्यांतून 








वाढविणाऱ्या निर्वृणकाळाच्या जजड्यांत जाऊन आडकलों आहो 
असो; तेव्हां अस्त म्हणून विषाचे पेठे पाजणार्‍्या व्यक्तिवातक व 
समाजविघातक शत्रूंच्या दुष्ट मतांचा यथास्थित समाचार घेऊन ज्ञानी पुरु- 
बाळा समाजाचा उद्धार करणें आहे, तो त्यानें कोणत्या मागीनें कराबा हे 
पंचवीस व सव्वीस “छोकात उत्तम रीतीनें सांगितळें आहे. स्वकतन्याची 
कोणत्याही तर्‍हेनें हानि करूं न देतां प्रत्येकाची कतेव्यसीमा वाढवून 
ज्याच्या त्याच्या अधिकारानुसार वासनेचा नाश करावयाचा हा 
छोकहिताचा न्यावहारिक, धार्मिक आणि तात्विक असा सोज्वळ 
मार्ग आहे. युरोपियन लोकांतही ढोकहिताचें तत्त्व अवतीणे झालें 
आहे ब त्यास धर्भाचेंही पाठजळ आहे हे खरें; पण बह्मज्ञानाची 
आवरी ओळख त्यांस न झाल्यामुळें त्यांच्या सात्तविकंमन्य व्यवहाराचे 
ब धर्माचें पर्यवसान पुनः जीवास वासनारूपी संसारामध्यें ढकाठि- 
धणारें आहे आणि हणूनच ह्यांतील साधुपुरुषांचें वर्तन रामदास, 
तुकाराम इत्यादिक साध्या भोळ्या संतांपेक्षांही कमी योग्यतेचे आहे, असे 
तास्विक दृष्टीने ठरतें. सर्व चराचर विश्वास ज्ञानरूप आणि आनंदरूप, 
तात्पये एकरूप, करून आपपरभेद नष्ट करावयाचा हें आमच्या 
तात्त्विक व म्हणूनच अद्वेती सिद्धांतांचें पर्यवसान आहे व या 
अखंड कालाच्या ओघांत निरांबाधपणाने चालणाऱ्या महा- 
सिद्धांतांस आधुनिक, अनुभवसिद्ध अशा विश्वगामी उत्कांतितत्त्वाचे 
उत्कृष्ट पाठबळ आहे. युरोपियन धार्मिक तत्त्वज्ञान अद्यापि मिन 
भावास वश आहे तें इतर्के कीं “ही सर्वे साष्टि मानवी प्राण्याकारेतां 
मात्र आहे, कारण त्यासच आत्मा आहे, इतर प्राण्यास नाहीं? 
आ्हणून स्वोज्ञतिसाठीं मानवी प्राण्याने इतर जीबांचा, श्रेष्ठ 'कोर्टी- 
तीळ मनुष्यानें इतर माणसांचा संहार करण्यास प्रत्यवाय नाहीं ! 
असली एकटेशीथं संकोचित तत्त्व माटिनो सारख्या महाचतुर 
'हलकांच्या अंथांतून अळकतात ! असो; हा अन्यविषय आहे. तात्पर्य 
इतकेंच आहे की लोकांचें जेणेकरून पारमार्थिक कल्याण होईल व 
हे तें कल्याण प्रत्येकाच्या अधिकाराप्रमाणे समनावून देऊन श्रद्धेने 
अ एकनि्ेनें-मारून मुटकून किंवा फसवून नव्हे-साध्य “होईळ असे 


परमेश्वराचा अंश होय. असो; परमेश्वरा! आपअ 

“मी समजतो त्यापेक्षां आणखीही सत्यान्वेषणाचे 

आहेत, सत्याचा मक्ता मींच घेतला नाहीं ' असा निश्चय 
खरें सात्त्विक कर्म करण्याची प्रेरणा वरील भगवद्द 
आमच्यामध्ये अवतीण होईल काय£ ॥ २६ ॥ 
अबिद्वानज्ञः कथं कर्मसु सज्जत इत्याह--- 
शिष्य--महाराज! अज्ञानी मनुष्य तंरी कमीमध्ये कसा ढिप्त. 
गुरु--पहा कसा होतो तें :-- 


प्रकृतेः क्रियमाणानि 
गुणेः कर्माणि सर्वश: ॥| 
अहंकारविमूढात्मा ठे 
कर्ता$हमिति मन्यते ॥ २७ 
सर्वेशः ( सवैथा, सर्व प्रकारांनी ) मळृतेः गुणेः ( प्र 
मूळ अविद्येच्या; सत्त्व, रज तमादि चंचळ स्वभावी गुणांनी ) 
माणानि ( केलीं जाणारी, होणारी ) कर्माणि ( कर्मे जीं अर 
त्यांचा ) कती ( करणारा ) अहे इति ( मी आहे, असें 
कोतशातया ( अहेकारानें मोहग्रस्त होऊन जीवस्वरूप ! 
झे आत्म्यास ज्याच्या असा अज्ञानी पुरुष) 


( मानितो. )-सारांश प्रकृतीच्या अंगभूत असलेल्या गु 
होत लही हो कार्ये : मी करीत आहें” असें 




















न विविधं नानाविध मूढ आत्मा5- 

यस्य सोय कायेकरणधर्मा कार्यकरणाभिमा- 
य्रया कमीण्यात्मनि मन्यमानस्तत्तत्कर्मणामहं कर्तोते 
॥ २९७॥ 
6्य--गुरुजी ! प्रकृति म्हणजे काय? 
गुरु-वाहवा ! अद्यापपर्यंत तुळा प्रकृति म्हणजे काय हे 
क नाहीं ! आरे! प्रक्षृत्रि म्हणजे कापिलसांख्याचें प्रधान, अथवा 
, रज, तम या गुणांची साम्यावस्था होय. समजलास £ 
श्िष्य--भगवन्‌ ! कृपा करा, माझ्या अंतुःकरणांत कांहीएक 
प्रकाश पडला नाहीं. 

 गुरु-बरें ऐकः--व्यवहारदृष्टीनें पाहूं लागळें म्हणजे ही 
आपल्यास दिसते, अशीच मूळपासून नाहीं, हा परिणाम आहे, 
य आहे, असें सृष्टिशोधकांच्या, कापेळादि महा मुनींच्या 
येऊन या परिणामाचा, या उत्क्रांतीचा उगम कोर्ठे आहे 
जेव्हां त्यांनी शोध केला, तेव्हां विचार दृष्ट्या त्यांच्या ढक्षांत 
की पएथ्बी जळ वगैरे पंचमहाभूते, तसेंच आपलीं पंच कमे व 
अशी दहा इंद्रिये, तसेंच पंच सूक्ष्मभूते, “आपली बुद्धि, 
| अहंकार, आपढें.मन, हीं पवे प्रकृतीच्या व्यक्त स्वरूपा- 
पन उत्पन्न झाहीं आहेत. सारांश व्यक्त म्हणजे नामरूपाप्रत 
_ एका तत्त्वापासून मानव प्राण्यासुद्धां सवे सृष्टि निमीण 
व्यक्त तत्त्व मूळप्रक्ृतीपासून उत्पन्न झाढें. ह्या मूळ- 


न, अव्यक्त, असें हणतात. णे मत तत्त्व, 
असे 
















होत आहे; प्रकृति कारण व कर्म हें काः 
बिलकूल संबंध नाहीं; कर्म लौकिक असो वा शास्त्रीय 
भ्रक्ृतिगुणांनीं होत आहे, ते अनात्मक आहे; असा ! 
ज्ञानी लोकांस समनतो; पण अज्ञानी लोकांस हे समजत 
वाटतें कीं हीं सरव कृत्यं आपणच करणारे आहोत व आप 
फल मिळतें. अहंकाराच्या अभिमानाने, सारांश अविद्येपुळे, 
कती व भोक्ता आहे असे * मी कती,* मी फल भोगणारा, 
कर्म केलें पाहिजे, मळा फळ भोगिलें पाहिजे/--असें-म 
मिथ्या अभिमानाळा'वश झाला असल्यामुळे, संदेव म्हणतो कीं 
कर्मे आत्म्याचे द्वारा होत आहेत! असें अज्ञान कां झालें. 
तर त्याचे मुख्य कारण हें की ' माझाच आत्मा कर्मांचे कारण 
व कर्माचे फल्ल भोगणारा आहे' या मिथ्या अहंकाररूपी ज्ञ 
मनुष्याचा शुद्ध आत्मा अनेक प्रकारें मोहग्रस्त होतो. 
देमुळे, अहंकाराच्या अभिमानामुळें, अज्ञानी मनुष्य 
होतो. झाळेंना आतां समाधान! ही अज्ञानी मनुष्यांची स्थिति 
मधु०--' ज्ञानी ब अज्ञानी दोघेही कर्म करितात पण त्यांत भेदू 
२७ ब २८ श्लोकात व्यक्त केला आहे.' आत्मस्वरूपाचे ज्ञान होण्यास 
आहे अंतःकरण ज्याचें तो बिमूढात्मा असे मध शांकर हण? 
अकतीचे गुणच आहेत त्यांच्याठायी आत्मबुद्दे धरितो ब कर्म 
बिमूढच असें प्रराकार, शंकरानंदु व पर्वते म्हणतात. द्विवेदी, : 
रामानुज म्हणतातः अनात्मिकावर आत्म्याचा आरोप कर 








__ यः पुनरर्विद्रान-- 
परंतु जो विद्वान आहे तो-- 
____ तत्त्वावित्तु महाबाहो 
गुणकर्मविभागयोः ॥ 
गुणा गुणेपु वर्तन्त 
इति मत्वा न सजते ॥२८॥ 
महाबाहो ( आजानुबाहु अर्जुना! ) तु ( परंतु ) गुणकर्मीविः 
भागयोः ( गुणापासून आत्मा निराळा आहे व कमीपासून- 
ही निराळा आहे. असे गुणकर्मविभागांचें ) तत्त्ववित्‌ ( रहस्य 
ज्ञाणणारा, गुणकमाव्यातोरिक्त आत्मा आहे असें तत्त्व जाणणारा 
विद्वान ) न सज्जते ( गुणामध्यें किंवा कमीमध्यें ठित्त होत नाहीं ) 
-काय समजून £-गुणाः ( नेत्र, क्ण इत्यादि व हस्त पाद इत्यादि 
22९ ) ग्रुणेषु ( रत, रूप वगैरे व सुख दुःख वगैरे विषयांमध्ये ) 
 बतेन्ते ( वतत असतात, कमे करितात ) इति मत्वा ( असें 
| उत्त गुणकमोहून आत्मा मिन्ञ आहे व प्रकृतिजन्य 
| ल्न विषयांमध्ये गुंतून पडतात, आत्म्याचा त्यांच्याशीं 
दि 1728 असें खरें तत्त्व समजून कमोमध्यें विद्वान पुरुष 












आत्मा निराळा बरम गे 
किंवा तत्त्ववेत्ता होय. असो; हा विद्वान खरें तत्त्व समजतो 
द्वियें व ज्ञानेंद्रिये म्हणजे विषयग्रहण करण्याची साधनें, 
म्हणजे विषयामध्ये, गुंतून पडतात; ह्याप्रमाणे त्यांच्या हातून, 
कर्म होतें, यांत आत्म्याचा कांहीं एक संबंध नाहीं. 
आत्मज्ञान झालेला पुरुष अर्थातच कमोमध्यें 
पडत नाहीं. इंद्रियांचे कमे जें विषय ते उत्पन्न करून 
घेणें हें काम इंद्रियें करितात, आत्मारामाचा तेथें संबंध नाहीं ! 
समजल्यावर अथीतच अभिमान नष्ट होतो. र 
मधु०- गुणकमंबिभागयोः' > गुण म्हणजे देह, इंद्रियें ब अतःकरण; : 
म्हणजे या दृहेंद्रियांचे व्यापार; सारांश अना!त्मक असे देहेंद्रियादिक ब 
ब्यापार तें गुणकर्म होय. विभाग म्हणजे सर्व जडाहून मित्र असणारा 
तेव्हां गुणकम आणि आत्मा यांचें तत्त्व जाणणारा तो याथात्म्यज्ञानी होय. 
अर्थ करून आचार्यांच्या अर्थात समंजवत्व नाहीं अते म्हणतात, तात्पर्य 
आहे, पण समास सोडविण्याचे मार्ग मिज्ञ आहेत. मधुज्दनीकारंच्या 
आचार्यरुत समासविप्रह्वनें विभाग शब्द्‌ निरथंक होतो, '्यनपंती दृणता 
मधुसूदर्नाकारांचा भयोग व्याकरणदृष्ट्या शुद्ध नाहीं! असो; व्याकर 
या खटपटीत आपण कशाला पाबे! * अर्थरितासर्य । या न्यायाने 
अर्थाकडे लक्ष यावे. विभाग म्हणजे आत्मा हा अथ अप्रसिद्ध होय. 
ब क्षिषेदी मथसूदुनीकारांचे अनुयायी आहेत. शंंकरानंदु व प्राकार हे. 
यानुबार्दी आहेत. ट्श्यामधध्यें गुणाचा भाग किती, कमांचा भाग 
जाणतो तोही तत्त्ववेत्ता होय, अता एका पंडितानें अ काढिला आहे !. 
ड्वैत०--' गुणविभाग * म्हणजे ईश्वर, जड मररुति, 
र त्या भेद ' आणि करमंविभाग म्हणजे ईश्वराचे स्वः 



























नव्हे दृष्टा आपण !? हा ँडितांचा दंत किती समपंक 
! रंगनाथांचेदी दीप वृ आकाशाचे दृशंत चांगले आहेत. 
क्क हान्याड्याकारांची कोटी पहाः--जरी स्वरूपी ( आल्मयामध्यें ) कतेत्व 
रे नेत्रेबीणही पहाणे घडते ॥ हस्तेवीण अरते परते । 
' होते (झालें अतते) देणे घेणे ! ॥......हझणोनि निघोर । आत्मा 
। अकतो स्वर्ये ॥ २८ ॥ 
ये पुनः-- 
. पुनः जे-- 
प्रकृतेगुंणसंमढा: 
सज्जन्ते गुणकर्मसु ॥ 
तानकृत्स्नविदो मन्दा- 


न्कृत्स्नविन्न विचालयेतू ॥ २९॥ 


अकृतेः ( प्रकृतीच्या, अविद्येच्या ) गुणसंपूढाः ( गुणांनी, इंद्रि- 
यानी किंवा विषयांनी पूर्ण मोहित झाळेळे अज्ञ लोक ) गुणकर्मसु 
( इंद्रियांची विषयोपभोगरूपी कर्मे, त्यांत ) सज्जन्ते ( मन होऊन 
ज्ञातात ) अकृत्स्नविदः ( पूणे ज्ञान न झाळेल्या ) मन्दान्‌ (-व- 
मद बुद्धीच्या ) तान्‌ ( त्या-लोकांस ) कृत्स्नवित्‌ ( पूर्ण दृष्टीच्या 
आत्मज्ञानें ) न विचालयेत्‌ ( चाळवूं नये, त्यांचा बुद्धि भेद करूं 
नये. )-सारांश विषयाळा ळुव्ध झाठेळे लोक इंद्रियांच्या कर्मात 
निमझ होतात अशा मट्ठ बुद्धीच्या अज्ञानी लोकांची कमेश्रद्धा ज्ञानी 
पुरुषाने नाहींशी करूं नये.--- 


_ अळृतोरोति। पतेगुणेः सम्यञ्ढाः संमोहिताः सन्तः 
. सज्जन्ते गुणानां कमंसु गुणकमसु त भय कुर्पः फला- 
पि ति, ₹ त्स वि ह च 
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'तिमय झाली असे 1 

यांच्या गुंग होऊन जातात, म्हण 

कर्मे आत्माच करितो, असा खोटा अभिमान धरून ' आम्ही 
स्वरूपाने कम करितो व ते कमे फळ मिळाबें एतदर्थ १ 
असें बडबडावयास लागून कर्मासक्त होतात. असल्या, कमे व 
फळ येथपर्यंतच ज्यांची दृष्टि चाळते, याच्या पढीकडे जात. 
अशा, अर्धवट विचारी, अनात्मज्ञ अथवा मंदवुद्धीच्या ळोकांस ! 
गहन विचार सांगून प दृष्टीच्या ज्ञानी मनुष्यानें त्यांच्या 
श्रद्धेंत चळवळ करूं नये. त्यांच्या बुद्धीत भेद उत्पन्न करणे, 


निश्चित बुद्धि अनिश्चित करणें, याळाच चळवळ 

तेव्हां अभिमान आहे तोंपर्यंत अज्ञानास ब्रह्मोपदेश केळा तर इ! 
फल न मिळतां अनर्थ मात्र उत्पन्न होतीऴ असें 

भाव आहे.-- 


मधु०-ज्याठा आत्मज्ञान झालें आहे तो पूर्णज्ञानी ब बाकीचे अपु 
असाही भाव येथें खचनिला आहे. द्वैतांत ज्ञानसमात्रि होत नाही, 
तर पट समजत नाहीं, दोन्ही समजलें तरी रज्नु समजत नाहीं, असे 
असल्यानें ज्ञान अपूर्णच राहतें. पर्वते व द्विवेदी: * इंद्रेयांस आत्मा म्हण 
किंबा आत्म्यासच इंद्रियें आहेत असें म्हणणारे ते अज्ञानी होत; मोह 
होतो, ' येथें ज्ञान्यानें लोकलंमहासाठी उद्योग करावा तो कसा ह्या * 
परिसमात्रि झाळा. झांकरानंद व श्रीधरः-' कामना ठेवून कर्म करे: : 
मिळणारे फळ असत्‌ म्हणजे अनित्य आहे," वगैरे उपदेश कर्मासक्तांस कडं 
अलें म्हणतात, प्रपाकारः-' अकत्स्नविद? > एक एक 
करणारे, एकदेशी आणि म्हणून अज्ञानी, ह्या अः 
शते देतात. 





 करेबीं सर्व कर्मे होत असतां ' मीच कमीचा स्वतंत्र अधिकारी 
ह्वाणतो तो अज्ञानी होय. प्रवतक ईश्वर आहे, इंद्रियें विषयाकडे जाणारी 
जीबांचें कम बिष्णुभक्ति हेंच आहे असे जाणून निरभिमानपूर्वक, 
, जो बागतो तो ज्ञानी होय.' बाकीचा अर्थ सरळ आहे. 
'मराठीटीकाकार बिशेष सांगत नाहींत. प्रकुर्तांचे सत्व, रज आणि तम हे 
तीन गुण पुरुषामर्थ्ये अनुक्रमें मन, इंद्रियें आणि देह येथें असतात, व यां तिन्ही 
। हिकाणीं अज्ञान्यांची अहंबाद्दि असे अः म्हणतात. चतरजीः येथपर्वत 
इतकें ठरलें की ब्रह्मज्ञान्याशिवाय इतर सर्वांनी कम केलेंच पाहिजे, कारण त्यांची 
_ बासना नष्ट झालेली नसते. 'विठ्ठानाची वासना नष्ट झाली असते म्हणून त्यास 
कर्म नको; लोकसंग्रहासाठी मात्र त्यांनीं कम केल्यास हरकत नाहीं. ॥ २९ ॥ 


कथं पुनः कमेण्यधिकृतेनाज्ञेन मुमुक्षुणा कमे कतेव्य- 

मित्युच्यते 

शिष्य--गुरुमहाराज! तर मग जो अज्ञानी आहे, म्हणजे कर्मच 
करण्याचा ज्याळा अधिकार आहे, त्याला मोक्ष मिळण्याची आशाच 
. खुंटछी ह्मणावयाची ! 
_ गुरु--कारे बोंबा £ 
शिष्य--कारण कमीने मोक्ष मिळत नाही असे आपण सिद्ध 
आहे, व आतां अज्ञाहा कमीशिवाय दुसरा अधिकारच नाही 
सांगतां, तेव्हां कर्म करणाऱ्या अज्ञाला नेष्कर्म्यानें 
मोक्ष साध्य होणेच नाहीं असें नाहीं कां ठरलें £ 
] तूं बराच तकटी आहेस! असो; सवे. दयाघन 
अज्ञास सज्ञान करण्यासाठींच मार्ग ठेविला आहे तो. 





















युध्यस्व विगतज्वर: ॥ ३०॥ 
अध्यात्मचेतसा ( परमात्मा आणि आपला जीव यामध्यें पर- 
स्पर कोणता संबंध आहे याच विचारामध्यें गुंतविठेल्या मनाच्या 
साहाय्यानें) सर्वाणि कमीणि ( यच्चयावत सर्वे कर्मे ) मयि. 
( माझ्याठार्यी, परमेश्वराचे ठायी ) संन्यस्य ( ठेवून )-व- निराशीः 
(आशाश्ून्य, वासनाशून्य )-व-निमंम॑ः ( ममत्वश्ून्य) भूत्वा | 
( होत्साता ) विगतज्वरः ( निश्चित झाळेला जो तूं )-त्या त्वां. 
युध्यस्व ( युद्ध करावें )-सारांश परमेश्वरचरणीं लक्ष्य ठेवून परमे- 
श्वराजवळ आपलीं सर्व कर्मे ठेव; आणि वाप्तना व ममत्व यांचा त्याग 
करून निश्ितपणाने युद्ध करण्याची, श्लतिस्मृतिविहित कम कर- 
ण्याची, तयारी कर; तात्पर्य युद्धास सज्ज हो. भु 
मयीति । मयि वासुदेवे परमेश्वरे सर्वज्ञे सवीत्माने 
सर्वाणि कमोणि संन्यस्य निक्षिप्याध्यात्मचेतसा विवे- 
कवुद्धथा5हं कर्तेश्वराय भूत्यवत्करोमीत्यनया बुद्धया । 
किंच निराशीस्त्यक्ताशीनिर्ममो ममभावश्र निगेतो यस्य. 
तव स त्व॑ निर्ममो भूत्बा युध्यस्व विगतज्वरो विगतसं- 
तापो विगतशोकः सन्नित्यथः ॥ ३० ॥ “ 
सर्वांवर सत्ता चालविणारा, सर्वज्ञानी आगि सर्वांच्या अंतयीमी 
राहून सर्वास आत्मत्व देणारा व सर्वाचे नियमन करणारा जो मी वामु- 
देव नामक परमेश्वर त्या माझेठायीं आपलें प्रत्येक कर्म अपेण करी 
जा, मढाा अपण करीत जा-मग तें कमे व्यावहारिक असो 






जळू सकता 
हा उपदेश केला आहे, असें समजावें. असो; भगवान म्हणतातः तूं 
सैवक आहेस आणि मौ तुझा स्वामी आहे, अशा विवेकबुद्धी 
अथवा वेदांत श्रवणाने जसा इमानी सेवक आपलें जीवितसरवैस्व वे 
मनःसवैस्व यजमानास अपेण करून त्याच्यासाठी मात्र कमे करीत 
असतो तसे परमेश्वराधीन सर्व आहे असें समजून सर्व कर्म मळा 
करीत जा. ह्याप्रमाणें स्वतःविषयी जय, सुख, इत्यादि विष- 
यक वासना असते व 'हे माझें, तें मार्श ' अशी ममता अतते त्या 
दोहींचाही निवेश करून युद्ध करावयास ढाग. ह्या युद्धकमीनें 
महा शोक होईल, संताप होईल अशी यत्किंचितही भीति मनांत. 
बाळगूं नको. सारांश *“ परमेश्वरच सवै कती, करविता, भूतभविष्य- 
वतैमान जाणणारा आणि जीवमात्रांचा उद्धार करणारा आहे? हें 
तत्त्व ढक्ष्यांत बाळगून श्रुतिस्मृतिविहित कमे मी करावयास सांगतो 
हवन न तें करण्यास आरंभ कर. अज्ञानी कमीधिकाऱ्याळा निवृत्तिपं- 
नेण्याचा हाच पहिठा धडा आहे. 
श्रीधर, प्रपा० व मधृ« आचार्यानृतारांच आहेत. “ केवळ निमेमत्ब ब विगत- 
ज्बरत्व हें अजनास युद्धसंबंधानें सांगितलें आहे, सर्वास हें थेबढें लागू नाही, 
बाका सब आहे ' असें म्हणतात. पर्वते ब द्विवेदी आचायांनुसारा आहेत. 
कितेदीनी ' परबह्मच सर्वत्र एकरस्त्वानें भरलेलें आहे, कर्ता करविताही आभा- 
समात्रेंकल्न परमेत्वरूगानें तेंच आहे तेव्हा सर्व कर्म त्याला, परमेश्वराला, समर्पण 
कर असें शांकरानंदमताला अनृसरून जास्त सांगितलें आहे. ये्णेकरून 
बित्तपरिपाक, ज्ञान आणि मोक्षसिंदरि होईल असें झंकरानंद म्हणतात. 
भ्रीम*--' मित्रबृद्धीनं मला सर्व कर्मे अर्पण कर,' 
रामा०-'अन्तः प्रविष्टः शास्ता जनानां सवोत्मा' (अंतयोमीं राहून सर्ब 
जनांथें नियमन करणारा सर्बोत्मा ) * अन्तः प्रविष्ट कतोरमेते य आत्माने 
तिष्ठन्नात्मनोन्तरोयमात्माने वेद ' ( सर्वाच्या अंतर्यामी असून सं्वैकर्ता व 
सर्व करविता, आत्म्याच्या आंत बास करणारा, जो परमात्मा त्यास' ज्यानें 
जागिळें) अशा अनेक श्राति परमेश्वरच सर्व आहे असें दाखविण्यासाठी देतात; 
आह्मा हा कर्ता, आत्मा हेंच ' कारण आणि आत्म्यासाठी हे सर्व आराधनादिक 
कमे करावयाचें असे आत्मबुद्धीने कर्म केलें म्हणजे अर्थातच ममत्बशून्यता, निर- 
निलाष, शोकरन्यः्र भात्त होऊन आल्मज्ञानाने मोक्ष मिळतो, आलत्म्यामध्ये जे 
_ चित्त तें अध्यात्मचेतस होय, » निशा 











कक. भकिपूर्वक मळा माझें कतृंत्व अर्पण कर्‌. कोणल्ेंही विहित. कम 
केलें तरी ती हरीची पूजा आहे असें जाग, * अध्यात्म ' 
अति श्रेष्ठ जो आत्मा > परमात्मा, 

पँडितांनीं या श्लोकांत केबळ निर्गुणोपासकांवर, केवळ अद्वेतसिद्धांत्यावर बराच 
मोठा कोरडा ओढिला आहे. निगुंगाची उपासना सगुण उपासनेशिवाय साध्य नाही. 
अश्वे सुज्ञ बेदांती म्हणतात , उप!सनेनें चित्त स्थिर झाळें म्हणजे निर्गुण 
उपासना आ!पोआपच उत्पन्न सगुगडपासना हें ग्रुदज्ञानाचें साघन आहे, 
ह्य सिद्ठांत विसरून केवळ शा जोरावरच वितंडवाद करून जे उपा- 
संनेचा अगर कर्मांचा उपहास करितात, ते पंडितंमन्य ब वेदांतांमिमानी लोक 
पॅडिबांच्या बारवागास गोवर होतात हें नीटच॑ आहे. ।। 3० ॥ 2 

यदेतन्मतं कर्म कर्तव्यमिति सप्रमाणमुक्त॑ तत्तथॉ-- 

हें जें मीं आपलें प्रमाणसिद्ध मत * कमे केळेंच पाहिजे व ते पर- 
मेश्वरापेण बुद्धीने केलें पाहिजे असे सांगितले, त्या मताप्रमाणे जे 
छोक वागतात त्यांस फलप्रात्ति काय होते ती पहा:-- 


ये मे मतमिदं नित्य- 

मनुतिष्ठन्ति मानवा: ॥ 
श्रद्धावन्तो$नसूयन्तो 

मच्यन्ते तेःपि कर्माभिः ॥३१॥ 


इदं मे मतं ( ह्याप्रकारचे हें माझें मत ) ये भ्रद्धावन्तः सुवहु- श्‍ 
यन्तः मानवाः अनुतिष्ठन्ति ( विश्वास ठेवून व निमत्सरबुडीने 
मनुष्य चाळवितात, ह्या मताप्रमाणे जे लोक चालतात) ते. 
(ते सुद्धां) कमोभिः ( कर्मापासून, क्मबंधापासून ) मुच्यन्ते ( 
होतात.) सारांश मी सांगितळेल्या द्या मतावर विश्वास 
'त्सरबुद्धीने जे क टी करितात, ते लोक सुद्धां 


ज्ञान झाल्यामुळे भुक कमेब्यापासून मुक्त होतात. 






















मानवा मुष्याः श्रद्धावन्तः श्रदथाना अनसूयन्तो5सरयां 

च मयि गुरो वासुदेवेञकुवेन्तो मुच्यन्ते तेःप्येवंभूताः 
__ कर्मभिर्धमोधमौरख्येः ॥ ३१॥ 
_ गुरु-वत्सा! भगवान या मताची फलश्रुति सांगावी या उद्दे- 
झानें म्हणतातः “अना! जे जे म्हणून पुरुष. पूर्ण भक्तिभावाने 
आणि मत्सरशुन्यबुद्धीनं मीं प्रतिपादन केडेल्या या मताप्रमाणे आचः 
रण करतीळ, ज्यांच्या मनामध्ये म्यां वासुदेवाने. हें मत कां सांगि- 
तळं अथवा वामुदेवासच सवे कर्मे कां अपेण. करावी असे किल्बिपही 
येणार नाही, ते सर्व होक कर्माधिकारी असूनही, धर्मविहित व घर्मी- 
निषिद्ध कर्मे करीत असतांही त्यांस सात्त्विक ज्ञान होऊन त्या 
ज्ञानाने मुक्त होतील. '! 

शिष्य--भगवन्‌ ! येथें “मत्सर ' शब्द कां बरें 

गुरु--अरे शहाणपणाचा अभिमान जळतो आहेना प्रत्येक ठि- 
काणी £ दृष्ट गोष्टींही जर ऐकमत्य होत नाहीं, तर अदृष्ट 
गोष्टींत कोठून येणार! तेव्हां प्रत्येक मनुष्यास स्वतःच्या ज्ञानाची 
घमेंडी असावयाची आणि म्हणूनच “हा कोण हे मत प्रतिपादन 
करणार?! असे काकवत्‌ च्छिद्रान्वेषण करून म्हणणारे दोषेकद्दष्टि 
असावयाचेच ! तेव्हां त्यांस अनुलक्षून भगवंतांनी * असूयाशून्यत्व 
या अथोचा शब्द घातला आहे. 

ग्रंयाकार आचायोनुवादी आहेत. 

मधघु०--€ नित्य' - (१ ) अनादि, (२) आव्यक, ( ३ ) सवदा असे 
तीन अर्थ देतात. तिन्ही येथें युक्त होतात श्रद्धा > गुहनी केलेल्या उपदेशावर 

पूण. बिश्यास; आपल्यास अनुभव नाही तरी गुरूंनी हे सांगितलें आहे स्ट्यून 
तसंच असलें पाहिजे असा जो विश्वास ती श्रद्धा, संकट प्राप्त झाळें असतां किंबा 
इुभ्लोत्पादुक कर्म करण्याचा प्रसंग आला असतां * इश्वर कषुणा पूर्ण नाही, 
कारण त्यानें आह्यांस दुःसांत घातलें ' हो जी संशयमूलक दवेषबुद्धे तिळाही 
असूया म्हणतात. । क ह 

शंकरा ०--येथपर्यंत अज्ञान्यास चित्तशुद्धीसाठीं व ज्ञान्यांस लोकसंग्रहा- . 
साठी कर्मयोग कसत[ अवश्य आहे. हे सांगितले, आतां द्या श्लोकांत फलथुति 





ही मुक्त होतात ' असा ध्वाने काढितात, 1 
पर्वते व द्विवेदी मधुसदनाकारांचें अनुयायी आहेत. चतरजीः अदृश्य 
तकतांगोचर वस्तूच्या संबंधानें साक्षात्कार झालेल्या गुरुवर विश्वास ठोबिला पाहिजे, 
हा विश्वास झणजे श्रद्धा होय. | 
रामा०--अर्थ सरळ करितात. “ अपि ' शब्दावरून असें अनुमान करितात. 
की, ज्यांचा ह्या उपानिषत्सारभत गौताशाखावर विश्वास आहे, हेषबुद्धि 
स्यांसही बर सांगितल्याप्रमाणे कर्म करण्याची बुद्धि होऊन ते ज्ञानमागोने 
मुकत होतांल, 
ह्षैत*-आ्रदा र आस्तिक्यबुद्रि. ' कमांह्रिवाय ज्ञान नाही भाणि ज्ञानट | 
साक्षात्कार ( परमेश्वराचे प्रत्यक्ष दर्शन ) याशिवाय मोक्ष नाहीं ' असे म्हणता > 
तसें 








शञाने*--' श्रद्धायुक्त लोकांनीं बर सांगितलेळें कर्म केलें तरी ते कर्म 
शूत्यच असतात. ' पॅडितः 'श्रद्धा' > भक्ति. ' असूया ' > पक्षपाताच्या योगाने 
उत्पन्न झालेला द्वेष, “ जगांत विषमता व नैघण्य ( दुयाधून्यता ) द्सितात, 
त्याचें निराकरण पांचव्या अध्यायांत केलें आहे, ' ॥ 3१ ॥ 


ये त्वेतदभ्यसूयन्तो 
नानुतिष्ठन्ति मे मतम्‌ ॥ 
सर्वज्ञानविमृढांस्ता- 
न्विद्धि नष्टानचेतसः ॥ ३२॥ 


भै परंतु ) एतत्‌ अभ्यसूयन्तः ( ह्या मताचे मत्सरदा 
यकत सता ) मे मतं ( माझे मत ) न अतुति 
( ग्रहण करून त्याप्रमार्णे वतन ठेवणार नाहींत ) स 
हान तान्‌ ( ज्ञानपूर्ण जें बह्ष तें प्राप्त करून > 
धंनाविषर्या मोहित होऊन पुनः पुनः संसारांत पडणारे त्या 
'विषयी-असें-) विद्धि ( समज-कीं )-ते-अचेतसः 












ह्श्क ् 
शुद्ध मताचे अनुसरण जे लोक दोषदष्टि असल्यामुळें करणार 
नाहींत ते विवेकशून्य छोक पुरुषार्थाळा मुकळें, सारांश नार्हसि 
झाळे असें समज.--- 
ये त्विति। ये तु तद्विपरिता एतन्मम मतमभ्यसूय- 
£ न्तो नातुतिष्ठन्ति नानुवतेन्ते मे मतं सर्वेषु ज्ञानेषु विविधं 
मूहास्ते, सर्वज्ञानावेगूढांस्तान्विद्धि नष्टाज्नाशं गतानचे- 
तसो$विवेकिनः ॥ ३२॥ ह 
परंतु वर सांगितठेल्या श्रद्धावंत ळोकांहून निराळे असणारे ब 
निर्दोष मृत असलें तरी त्यांत' दोष उत्पन्न करणारे जे मत्सरी ळोक 
मोक्षमार्गीस नेणाऱ्या या माझ्या मताप्रमाणे वागणार नाहींत, त्यांना 
सवे ज्ञानांविषयीं, व सर्वात श्रेष्ठ ने मोक्ज्ञान त्यांविषयी अनेक प्रका- 
रचे मोह प्राप्त होतात. 
शिष्य--अनेक प्रकारचे मोह कोणते £ 
गुरु--अरे ! श्रृतिस्स्रतिसिद्द जं भगवंताचें मत आहे तें टाकून दिं 
म्हणजे (१) कोणता ग्रंथ अगर कोणते ग्रंथ प्रमाणभूत मानावे याविषयीं 
मोह, (२) कोणती गोष्ट सिद्ध करावयाची याविषयीं मोह, (३) कोणत्या 
मागोनें सिद्ध करावयाची याविषयी मोह असे नानाप्रकारचे मोह 
उत्पन्न होतात. असो; या नानाविध मोहांमुळें व विबेकशून्य झाळे 
असल्यामुळें ( चांगळें कोणतें व वाईट कोणतें हें समजण्याची अकळ 
नसल्यामुळें ) त्या होकांचा सर्वस्वी नाशच झाळा, ज्ञानस्वरूपी मोक्ष 
मिळण्याऐवजी त्यांस जडस्वरूपी प्रकृतित्व प्राप्त झाले, असे समज; 
स्रारांश ते अचेतनच झाळे असे समज. 
मधु श्रीधर व पर्वते आचायीसारखाच अर्थ करितात. “भचेतस्‌ 'न्हुशट, 
*नष्ट' न सर्ब पुरुषा थश्रट. 
. प्रपा०--“अचेतस्‌_' भ्रांतिमान्‌. 
शंकरा *--निष्कमेख्पी कममागे अत्यंत कष्टदायक आहे व त्याचें फलह्ी 
दिसत नाहीं असं समजून अज्ञानी असतांही एकदुम संन्यासमागौचे अवलंबन 
करणारे पुरुष सर्व पुढुपार्थभ्रष्ट होतात. सारांश अधिकारानुूप वर्तन न. करणारे 
षि हलवरअणीतमागांचें अनुसरण न करणारे लोक नध्यायच गरे; ९.५ 


दिवे*--जो ज्ञानी नसून कर्मयोगाची वरीळ उत्कृष्ठ व्यवस्था मान्य व... 
नाहीं तो भ्रष्टच झाला. 

रामानुजांचा ब द्वैतवादी यांचा अर्थ सरळ आहे. 

झानेश्वर अज्ञानी नशांविषयी हमणतात:-जञे मोहमदिरा (मोइरूपी दाक तिने) 
भुलले । विषय बिर्षे घारळें (्यापिठे) । अश्ञानपेकी युडाळे । निभ्नांत 
मानी ॥ देखें शबाच्या हाती दिघळे । जैसें कां रत्न वायां गेळे । 
नातरी जात्यंघा, पाहिले । प्रमाण नोहे! ॥ कां चंद्राचा उदय जैसा । 
उपयोगा न वचे (येत नाही) घायसा । सूखी, विवेक हा तैखा, 
र्चेळ ना ॥ 

पंडितांनी शब्दाने मात्र वेदांताचें अवडंबर घालणार्‍्यांची व जैमिनीआदि. 
काम्य क्मोनेच पुरुषार्थ साध्य होतो असें म्हणणाऱ्या कममंठांची यथेच्छ निंदा 
योग्य रीतीनें केली आहे. ।। 3२ ॥ 

कस्मात्पुनः कारणात्वदीयं मतं नानुतिष्टन्ति परध> 
मीननुतिष्ठन्ति स्वधर्म च नालुवर्तन्ते त्वत्मतिकूलाः कथं 
न बिभ्यति त्वच्छासनातिक्रमदोपात्‌, तत्रा55ह--- 


शिष्य--गुरुमहाराज! असलें हे मोक्षदांनी मत तिरस्कृत करून 
आपल्यास योग्य अशा धमीची, मोक्षमागीची, अवहेलना. करून 
व आपला नांश करण्याकडे व परधमीचा अंगिकार करण्याकडे 
छोकांची आपल्यास अयोग्य अशी घातुक प्रवृत्ति कां व्हावी बरें! 
मनुभ्यास स्वभावतःच प्राप्त झालेली विवेकबुद्धि या लोकांचे ठायींच 
कां लुप्त व्हाबी श्रीकृष्णासारख्या सवे दयाघन प्रभूच्या विरुद् 
स्यांमीं कां जावें! ईश्वराच्या आज्ञेचे आपण उल्लंघन करून 
स्वीकारल्यास आपल्याळा शिक्षा होईळ अशी भीति त्यांस काँ 
बाहू नये! सारांश आपलें हित म्हणून किंवा अन्य मागोनें गेल्यास. 
आपल्यास दंड होई या भीतीनें तरी कांनी परमेश्वरी मताचा कां. 
अंगीकार करूं नये. । 


नळयमीता यही 











सदृशं चेष्टते स्वस्याः 
प्रकृते्ञानवानपि ॥ 

प्रकात यान्ति भूतानि 
निग्नहः किं करिष्यति ॥ ३३ ॥ 


ज्ञानवात्त आपि ( ज्या पुरुषाटा विवेक आहे असा पुरुष सुद्ां ) 
स्वस्याः मरकृतेः सद्य ( आपल्या स्वतःच्या प्रकृतीप्रमाणें ) चेष्टते 
( बत्नेन करितो. ) भूतानि ( भूतमात्र यच्चयावत्‌ वस्तु ) प्रकृति 
यान्ति (प्रकतीच्या अनुरोधाने वागतात. ) निग्रहः (-येथें-निग्नह ) 
किं करिष्यति ( काय करील : ) सारांश जन्मतः जो स्वभाव प्राप्त 
झाळा.तदनुसार ज्ञानी पुरुषासही वागावें ढागते; मग इतर प्राणी व 
सर्वे वस्तुजात, आपआपल्या गुणधर्मीप्रमाणे वागतात यांत काय 
आश्चये आहे ? आपण कितीही निरोध केळा तरी तो व्यर्थच होय. 
तात्पर्य कुमागीनें जाण्याची जी प्रवृत्ति असते ती स्वाभाविकच असते. 
सदृशमिति । सदृशमनुरूपं चेष्टते कस्याः स्वस्याः 
स्वकीयायाः प्रकृतेः, मकृतिनीम पूर्वकृतधमीधर्मादिसं- 
स्कारो वर्तमानजन्मादावभिव्यक्तः सा भकृतिस्तस्याः 
संदशमेव सर्वो जन्तुज्ञानवानापे किं पुनर्मूखेः । तस्मात्म- 
काते यान्ति शूताने निग्रहः कि करिष्यति मम 
बा$न्यस्य वा ॥ ३३ ॥ 
' गुरु-वत्सा! सवे प्राणीचसे काय पण ज्ञानी सुद्धां तदनुसार 
बन करीन असतो. 


क्षिष्य--कंशाच्या अनुसाराने £ 
णा प्रकृतीच्या! | 
शिवनी ध्ये--महाराम! री कोण भाणली 








केळी असेल त्यांचे संस्कार जीवाच्या प्रस्तुत जन्मांत कांहीएक 
योजनेनें प्रकट होतात. त्यांसच प्रक्ञाति किंबा स्वभाव म्हणावें. 
तःच हा स्वभाव प्राप्त होतो; आणि सवे प्राणीमात्र आपआपल्या स्व-. 
भावानुसार वतन करीत असतात. अगदीं उत्तम ज्ञानी, गुणदोष 
जणारा असल! तरी त्यास सुद्धां आपल्या स्वभावार्चे अतिक्रमण- 
मागीशिवाय करितां येत नाहीं, मग सामान्य जनांची 
गोष्ट कशाला पाहिजे! म्हणून भगवान म्हणतात कीं 
&.असून किंवा कळण्याची ऐपत असूनही केव्हां केव्हां प्राणी 
विवेकबुद्धीने सांगितेठेल्या सन्मार्गास झुगारून देऊनं दु्मीरगीचें 
रण करितात: हा सर्व प्रकतीचा अथवा पूर्वळळ् संस्काराचा 
आहे. येथें मी किंवा आणखी कोणीं कडकशासनाचे नियम ' 
तर त्याचा कांही कायमचा उपयोग होत नाहीं.' समः 
५ स्वभावाला औषध नाहीं ' ह्याचा तरी अर्थ हाच होय, 
अद्वेतवादी डौकाकारांत सवत ऐकमत्य आहे. “ते विद्य 
पूर्वप्रज्ञा च ” ( पूवसंस्कार, ज्ञान आणि कमं हीं का 
करितात ) ही सति मधुसूदुनीकार देतात. प्रारब्ध संपेपर्यंत ज्ञा 
करावें लागतें तें यासाठीच. 
रामा*--कमंयोग सोपा, प्रमाद्राहवित्यानें होणारा आहे, ज्ञानयोग अवघड. 
देथें चकया होण्याचा संभव, शिवाय प्रकुतीचा संबंध असणारेच सर्व प्राणि 
निरपेक्षवुद्रीने ज्ञान्यानें ब सकाम अगर निष्कामत्बानें 
कराबें असा या व पुढील ठोकांचा भावार्थ आहे ब पुढे ज्ञानयोगांत 
ण्याचा कसा संभव आहे हे भगवंतांनी सांगितलें आहे. प्रकृति 
अनादि आहेत, म्हणून कर्म केरेंच पाहिजे व ज्ञानी 
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वागले पाहिजे. मात्र ह्या मानवजन्मीं पगूपेक्षां आपल्यास विशेष ज्ञान आहे. 
झणून ह्या जन्मांत मात्र पुें भोग उत्पन्न होतील असें कमे कहूं नये. ॥ ३३ ॥ 
यदि सर्वो जन्तुरात्मनः प्रकृतिसदशमेव चेष्टते न च 
भरकृतिशून्यः कश्रिदस्ति ततः पुरुषकारस्य विषयानुपपत्तेः 
शाखरानर्थक्यप्राप्ताविदमुच्यते-- 
श्िष्य--महाराज ! आतां मात्र मी जबरदस्त शंका घेणार 
बरें£ प्रमो ! जर प्रत्येक प्राणी आपआपल्या स्वभावानुसार वतन 
करितो, आणि पूर्वसस्कारशुन्य असा जर कोणीही जन्मासच येत 
नाहीं, सारांश ज्ञानी अज्ञानी, मनुष्य, पशुपक्षी इत्यादि सव चौर्‍्यांशी 
क्ष योनीतीळ जंतू जर प्रकृतीच्या स्वाधीनच झालेले आहेत, तर दया- 
निघे! पुरुषाच्या प्रयत्नास शुन्यत्वच आलें, म्हणजे प्राक्तनाप्रमा- 
शेंच सर्वे व्हावयाचें असें ठरून प्रयत्नाचें वैफल्यच होणार ! अर्थातच 
“ अमुक करावें' तमुक करूं नये ' * ज्ञान संपादन करावें,! वगैरे 
सव ब्रिधिशासत्रे व्यर्थच होत. “अमुक व्हावयानेंच आहे, असें 
ठरल्यावर “तें कर, किंवा करूं नको, ' असे बिविनिषेधात्मक 
नियम करण्याचें स्वारस्य तें काय राहिलें : सारांश पूर्वी ठरल्याप्रमा- 
णेंच जर सवे आचरण व्हावयाचे आहे, तर पुरुषप्रयत्न व्यधरेच 
झाला! क्षमा करा मला जी शंका आली ती निवेदन केली आहे. 
गुरु--शाबास ! तूं बराच कुशाग्रवुद्धीचा आहेस. हा आल्षेप 
मनांत आणूनच पुढीळ 'छोकाची योजना केली आहे. 


इन्दियस्येन्दियस्यार्थे 
रागडेपी व्यवस्थितो ॥ 
तयोर्न वशमागच्छे- 
; त्तो ह्मस्य परिपन्यिनो ॥ ३४ ॥ 
. इन्हियस्य अर्थे (इंद्रियांचे ने ने विषय त्या संबंधाने) इन्ट्रियस्य 





( इंद्रियांचे ) रागद्रेषी ( होमद्रेष हे ) व्यवस्थिती ( ठरळेळे 

आहेत. ) तयोः ( त्या रागद्रेषांच्या ) वश्य न आगच्छेत्‌ ( आपण 
स्वाधीन होऊं नये ) हि ( कारण ) तौ ( तें जोडपे ) अस्य ( ह्या 
पुरुषांचे ) परिपन्थिनो ( मार्ग रोध करणारे आहेत. )-सारांश 
शब्दस्पशीदि जे इंद्रियांचे विषय त्यांच्या ठिकाणीं कणेत्वचादि इंद्रियांचा 
छोभ अगर द्वेष उत्पन्न होतो. पुरुषाने ह्या काम क्रोथांच्या स्वाधीन 
होऊं नये, कारण ते मनुष्याचे शत्र आहेत. 


इन्द्रियस्योते । इन्द्ियस्येन्द्रिय्रस्यार्थे सर्वेस्द्रियाणा- 
मर्ये शब्दादिविषय इष्टे रागो5निष्टे द्रेप इत्येवं पतीन्द्रि- 
यार्थे रागद्रेषाववड्यंभाविनो । तत्रायं पुरुषकारस्य 
शाखार्थस्य च विषय उच्यते । शास्त्रा्थ पृत्तः पूरवेमेव 
रागद्रेषयोवेश ना55गच्छेत्‌ । या हि पुरुषस्य महतिः 
सा रागद्रेषपुरःसंरेव स्वकार्ये पुरुषं भवर्तयति. तदा 
स्वधमंपरित्यागः परधर्मातुष्टानं च भवति । यदा पुना 
रागद्वेषौ तत्मातिपक्षेण नियमयति तदा शास्त्रदष्टिरेव पुरुषो 
भवाति न प्रकृतिवशः । तस्मात्तयो रागद्रेषयोवैशं न 
गच्छेत्‌ । यतस्तो द्यस्य पुरुपस्य परिपन्थिनो श्रेयोमार्गेस्य 
बिघ्नकतांरो तस्कराविवेत्यर्थः ॥ ३४ ॥ 
आपलीं कणे नेत्र इत्यादि जीं सर्वे इंद्रिये आहेत, त्यांचे शब्द रूप 
इत्यादि विषय आहेत. या इंद्रियांस अनुकूळ असा विषय प्राप्त आढा 
हणजे हीं त्या विषयावर लोभ करितात, प्रतिकूल विषय प्रात्त झाळा 
असतां त्याचा तिरस्कार करितात, कुद्ध होतात.' याप्रमाणें इष्ट, 
अनिष्ट जसा विषय येडेळ, तदनुसार काम किंवा क्रोध (व त्यांचेच | 
अनुषंगी ठोम मोह, व मद्‌ मत्सर ) हे अवशय उत्पन्न व्हावयाचेच. 
समजळास > 


४ श्िष्यः--पण माझ्या श्‌केचें निवारण- 


र होय न 










उत्पत्ति बाह्य विषयांच्या अनुकूलतेवर व प्रतिकूलतेवर 
अवळंबून आहे, म्हणज अनुकूल विषय असला म्हणजे हपे व प्रति. 
कुल विषय असला *हणजे द्वेष, असे हे हपेद्वेष उत्पन्न 
होतात. पण इंद्रियांचे जे बाह्य विषय ते नसले म्हणजे रागद्वेषांचा 
उद्भव होत नाहीं. झाळें ! तेव्हां शाखाकडे विचारदृष्टि वळवून तद- 
नुसार वर्तन करावयाचें असा ज्याचा निश्चय ठरला त्यानें इंद्रियांच्या 
आबडीनावडीप्रमाणे उत्पन्न होणाऱ्या कामक्रोधांच्या स्वाधीन, ह्या 
आपल्या शास्त्रविहित आचरण करणाऱ्या पुरुषाने, होऊं नये; धमी- 
चरण करीत असतां प्रयत्न करून त्याने रागद्वेषांचा निवेश करावा. 
आहे येथें पुरुष प्रयत्नाचा उपयोग £ 

शिष्यः--नाही, महाराज! मळा नीटसें समजलें नाहीं. 

गुरुः--नीटच आहे; विषयकाठिण्यामुळें तुळा समजत नाही, हे 
बरोबर आहे. हें पहा पूर्वसंस्कारांनी उत्पन्न झालेला जो स्वभाव तो 
पुरुषाळा प्रकृतीच्या राज्यांतील कोणतेंतरो काये करण्यास प्रवृत्त 
करितो, तें कशाच्या जोरावर करितो £ 


शिष्यः--रागद्वेषाच्या जोरावर. ह्मगजे विषयानुर!ग किंवा विष- 
यद्वेष असला तरच व्यवहारांतील सर्व इृत्यें करण्यास स्वभावानुसार 
प्राणी प्रवृत्त होतो. 

गुहु--जरोबर समजलास! कार्य करण्यास प्रवृत्त होणें हे रागद्वेष 
पुरःसर होत असतें. आणि रागद्वेष उत्पन्न होतात ते इंद्रियांनी 
म्हणजे सर्वे कमेंद्रिये, ज्ञानेंद्रिये ( मन, बुद्धि, वासना यांसकट सवे ) 
यांनीं ग्रहण केळेल्या किंवा ग्रहण करण्यासारख्या विषयांसंबंधाने 
होतात हें आतांच. सांगितळें आहे. होयना: बरें तर; या पूवसस्कार- 
जन्य रागद्वेषांमुळें पुरुष आपला स्वघर्म सोडून देतात व परघमीचा 
अंगीकार करितात म्हणजे विवेकदृष्टी सोडून देऊन जें करावयाचें 
तें करीत नाहींत आणि करूं नथे ते करितात. समजतें आहेना 
नीट आतां विषयग्रहण करण्याच्या आधींच म्हणजे रागद्वेष उत्पन्न 


हिर ती कन (भक. मात; 
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तेव्हां तो प्रथम काय करील! 

शिष्य--विषयाकडे प्रवृत्ति करायास लावणारे जे रागद्वेष 
नियमन करील. डर ११5: 

खुरु--शाबास ! येथें पुरुष प्रयत्नाची आवड्यकता उत्पन्न झाली. 
की नाहीं : अर्थात झाली आगि ती ज्ञानदृष्टीने किंवा | 
शास्त्रांच्या दृष्टीने झाली. ठीक आहे ! तेव्हां असा तागा , 
बनने न्यद्ष्टीने् प्रवृत्त होणारा पुरुष अथोतच प्रकृतोळा वश न! 

किंवा कमैमागीनें ठराविळेळा जो मार्ग, त्या मागीनेंच प्रवृत्त 

होई. हाणून भगवंतांनी सांगितलें आहे की रागद्वेपांच्या स्वाधीन न होणे. 
म्हणजे पुरुष प्रयत्नाचें सारथ्य करणें होय.  रागद्वेषांत वंश 
होणें हे॑ आपल्या स्वाधीन आहे. रांगद्वेषांच्या स्वाधीन 
होऊं नये, कारण मोक्षमागीचा प्रतिरोध करणारे हे दुष्ट चोर आहेत. 
मार्गीत जसें वाटपाडे असतात व पांथस्थांस इष्ट वाटेनं जाऊं देत. 
नाहींत, तसेंच हे कामक्रोध मोक्षमार्गीला विच्नकरणारे चोर आहेत. 
असो; याप्रमाणें प्रकृतीला वश झालेला प्राणीही निवती 
स्वप्रत्ययानें, प्रकृतीच्या बाहेर कसा पडूं शकतो हें सांगितळे. र 
ज्ञानमागे किंवा निष्काम उपासनापूर्वक ज्ञानमार्ग यांचें अनुसरण 
करण्याचें स्वातंत्र्य व सामथ्ये मनुष्यास आहे. हें झाळें म्हणजे 
प्रकतीच्या विकारानुसार प्रवृत्ति होणे स्तव्ध होतें. ल 
मधूमदुनीकार, प्रराकार, श्रीधर, शांकरानंदू, पर्वते वेरॅनी असाच 
केल्य आहे, आत्म्यास जें इष्ट ते पररतीस अनिष्ट आणि आत्म्यास 
प्रकृतीस इष्ट हा विवेक ईश्वरभजनानें, निष्काम कर्मांचरणानें ब * आत्मा ' 
अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मस्तब्यः' इत्यादि शुतिवाक्यांनी 
ईश्वरी अनुग्रहाने सिद्ध होऊन स्वघसांप्रमार्णे आचरण करण्यास 
येतें अर्ते हणतात. ह्मपुरांत उडी हा 









सक 











ले, 


श्श्ढ श्रीमद्धगवडीता. 


'द्वेतवादीही आचार्यीसारसाच अथ करितातः * संस्कारो वळवानेव त्र 
ह्याद्या अपि यद्धशाः । तथा5पि हान्यथाकर्तु शक्येतातिप्रयत्नतः ' ॥ 
(पूर्व भस्कार फार बळवंत असतात, अह्मदेवादि सर्वास त्यांलाच वश व्हावे लाग” 
तते, तथापि आति प्रयत्नानें ह्या संस्कारांसही. अन्यथा कारितां येते.) ऑगस्टारन 
नामक ख्रिश्चियन तत्त्ववेच्याप्रमाणे द्वेतवाद्यांनी परमेश्वरा अनुप्रहावर भिस्त 
ठेविली नाही, हा ख्रिस्तभक्तांवरही त्यांचा विशेष होय. ज्ञान होण्यास ब मोक्ष 
मिळण्यास भगवदुनुगरह पाहिजे हें खरे, पण तो अनुग्रह पुरुषमयत्नांशिवाय साध्य 
होत नाही, 


ज्ञानेश्वरांचे व्याख्यान अतिमधर आहेः इंद्रियांच्या लाडासंबंधें म्हणतात: 
हां गा ! सर्पेसो खेळी येईल ! । कीं व्याध्र संसर्ग सिद्धी जाईल ?। 
सांगे हालाहळ ( जालीम विष ) जिरेल । सेविलिया कांई? ॥ देखे 
झेळतां अझो ळागळा । मग तो न सांवरे जैसा उघवला (भडकलेला) 
तैसा इंद्रियां लळा दीघला । भला नोहे ॥...म्हगोोनि केवळ देहभ- 
रण। ते जाणे उघडी नागवण । म्हणोने येथे अंतःकरण । देयाबेना ॥ 
दृद्रियांच्या संगतिसंबंधानें म्हणतातः...परि तो सेब चोराचा ( सावासार- 
सल्या चोराचा ) खांगात । जैसा नावेक ( क्षणभर स्वस्थ) जंव नगराचा 
श्रांत। सांडिजेना॥ बापा ! विषयाची मधुरता । झणी आवडी उपजे 
चित्ता । तो परिणाम विचारितां | प्राण हरी ॥ देखे इंद्रियीं काम 
अखे । तो ळाबो खुखदुरासे ( सलाप्रमाणें व'टणार्‍्या दुराशेला ) । जैसा 
गळी मीन (मासा ) आमिषे । भुलविज्ञे गा! ॥ आणखी पुष्कळ आहे, 
पण विस्तारभयास्तव हात आंखडितो ! 


'पँडितांनी या व “ मयि सर्वाणि कर्माणि! या श्लोकाचा संबंध उत्तम बसवून 
दिल्या आहे. 'पूवसंस्कारामुळें भोग भोगण्याचें जरी आलें, तरी ज्ञान्यानें भोग- 
बिषयांत रागद्वेष धर नये, रागद्रेष हे आपल्या, पुरुपप्रयत्नाच्या, स्वाधीन आहेत, 
एूवैसंस्कारांनीं उत्पन्न होणारे परिणाम आपल्या स्वाधीन नाहीत, तेव्हां आपण 
रागद्वेषांच्या स्वाधीन न होतां परमेश्वरास मिय त्या गोष्टां मात्र परमेश्वरास अर्पण 
करण्याच्या बुद्धीने कराव्या, सारांश कामक्रोध वर्ज करावे. देच मोक्षमार्गामथ्ये 
आडविणारे चोर आहेत. 

मधुमदर्नीकारांस अनुसरणारे रंगनाथस्वामी म्हणतात कां, विषयभोग हे भार- 
ब्थाधीन आहेत, पण तेथें रागद्वेष उत्पन्न होणे न होणें हें पुढ्षाथीन आहेत. 
पुक्षाचे ज्ञानास शास्द्ीचा अ गुर्पदेशाचा संस्कार भाला म्हणजे रागद्वेषांची 

निवृत्ति होते; व बिहितकमाचें टिकाणी मात्र आबड उत्पन्न होते. क 
कि व गुरूची आवश्‍यकता येवढ्यासाठींच आहे कीं तीं विषयाचे ठायी ज्ञानी. 


त ही 


होऊं देत नाहीत. ही नसती तर ज्ञानी, अज्ञानी, 
यक र& न राहून सर्वच प्रकृतिमय झाले झसतें ! 


ग्रीताच्याख्याकार म्हणतात कीं शाखें पुरुषाचे डोळे उघडतात. स्वधमांमरमाणें 

आचरण करण्याची आवश्यकता उत्पन्न होते ती यामुळेंच होय, ॥ 3४ ॥. 
तंत्र रागद्वेपमरयुक्तो मन्यते शास्त्रार्थमप्यन्यंथा परध- 

मोपि धमेत्वादसुष्ठेय एवेति तदसत्‌-- 

आतां इतका विस्तार करून सांगितला आहे तथापि “माझें तेंच 
खरें!' असे म्हणणारा कोणी पुरुष अभिमानाने किंवा द्वेषाने म्ेरित 
होऊन जर म्हणूं लागेल कीं “शास्त्राचा अथे हे लोक कारितात, तसा तो 
नाहीं, किंवा शास्त्राचा जो विषय आहेसा भासवितात, तसाही तो. 
नाहीं. त्याचप्रमाणें परमे तरी धमेच आहे म्हणून प्रधमीप्रमाणे 
वागण्यासही प्रत्यवाय नसावा, स्वधर्माप्रमाणेच परघमीवर भक्ति 
ठेवूनही वागावें.” तर हें त्याचें रागद्वेपमूळक म्हणणें खोटें आहे, हँ 
पि करण्यासाठीं सांगतातः-- 


श्रेयान्स्वधर्मा विगुण: 
परधरमात्स्वनुष्टितात्‌ ॥ 
स्वधर्मे निधनं श्रेय: 
परधर्मो भयावह: ॥ ३५ ॥ 


स्वघर्मः ( आपला स्वतःचा धर्म ) विगुणः (वैगुण्ययुक्त आहे 
तरी) स्वनुष्ठितात्‌ परधर्मात्‌ ( उत्कृष्ट रीतीने संपादन केढेल्या पर- 
) श्रेयान ( जास्त हामदायक असतो, श्रेष्ठ असतो 

धर्मे ( आपल्या घमीमध्ये ) निथंनं श्रेयः ( मरण प्राप्त झा 
त्ते गकच ) परधम भयावह! (परकीय थम भय उर 












ज्र जुळ ह बवा 
भन रि 
दायक होतें. स्वघम आचरणांत मरण प्राप्त झाळें तरी ते उत्तम होय... 
कारण परघमीनें अनेक भीतिजनक संकटे उत्पन्न होतात. री 
श्रेयानिति । श्रेयान्मशशस्यतरः स्वो धर्मः स्वघर्मो 
विदणो$पि विगतयुणो$प्यसुष्टीयमानः परधर्मात्स्वतुष्ि- 
वात्साह्ठुण्येन संपादितादापे । स्वधर्म स्थितस्य निधनं 
मरणमपि श्रेयः परधर्मे स्थितस्य जीवितात्‌, कस्मात्परध- 
र्मो भयावहः नरकादिलक्षणं भयमावंहाति यतः ।॥ ३५ ॥ 
आपल्या धर्मामध्ये जे क्तेव्यकर्म म्हणून सांगितळें आहे ते यथा- 
सित रीतीनें झाळें नाहीं तरी स्वक्तव्य करणें हें परकीय धर्मातीळ 
कतेव्यांचें उत्कृष्ट रीतीनें, सर्वगुणपूर्वक, आचरण करण्यापेक्षा, विशष 
छाभदायक, विशेष गुणकारी आहे. स्वघमीनें कतेव्य करीत असतां 
त्यांत मरण आढें तरी तें परकीय कतेव्याचरण करून जिवंत राह-: 
ण्यापेक्षां श्रेयस्कर आहे. कारण परधर्मातीळ कतेव्य हें मीति उत्पन्न 
करणारें आहे, परकीय कर्तव्याचे उत्तम अनुष्ठान केळें तरी स्वतःचे 
कतेव्थ नष्ट झाळें म्हणून व कदाचित्‌ परघमीतील कततेव्यामध्येंही 
क्या होण्याचा संभव असल्यामुळें नरकादि महानीच स्थिति प्राप्त 
होण्याचा संभव आहे. 
मध भ्रीधर, शंकरा6--राग ट्रेषपू्वक विषयाची आराधना केळी असतां जशी 
पुरुषार्थ हानि होते, त्याचप्रमाणें आपलें क्तन्य आपणात आवडत नाही व इतर 
कर्तेन्य आवडते म्हणून परधर्मार्चें असृष्ठान सांगोपांग केलें तर्रा तें अधर्मासच 
कारण होते, कलं्याकतंत्यांचा विचार पुरूषांचा योग्यता पाहूनच सांगितलेला 
आहे. एतद्विद्द्ध जाणें म्हणजे रागद्वेषांचा अंगीकार करुन धर्माचरण करणें होय; 
आहा हे तर निषिद्ध आहे. कोव बर्म जरी चांगढा महा तया 3५ 
तत्पर अकुर्ताच्या क्षत्रिय पुष्षाने त्याचा आंगिकार युक्त र». 
अलोणी कारण राजस पुरुषाची बुद्धि परिपक्क झालेली नसते, ' सौभाग्य, 
सौंदूर्यइत्यादि गुंणांनीं युक्त अशा परमातेपेलला कुरुप, दुरिद्रि असलेली स्वमाताच जगी. 
जास्त कल्याणप्रदु होते, तद्वत आहिसाजनक परघमापेक्षां स्वतःच्या प्रकृतीस 
(४ भ्यामुळे प्रकृति तशी बनल तशा माता पितर, कुळ, जाती, देश व पूर्व 








'स्याचा ताखर्यार्थ मातर गुजरेमापानमिज्ञ 
अधिकार पाहून धमाने निरनिराळे मोक्षमार्ग सांगितलें 
धर्मकर्म केळें असतां हळुहळू-या जन्मीं नाहीं तर पुढील 
हेते ह्वणजे मोक्ष मिळतो. अधिकार नसतां श्रेष्ठ मागीन जाणें 
वरे बसतां न येणाऱ्या मनुष्याने-पोड्यावरील स्वार इट ग्रामास लबकर 
म्हणून-लंद्या घोडयावर बसून तो भरधाव पिटोळण्यासारसें अप्रयोजक, असमंजस 
आणि अनर्थोत्ादि आहे. येथें स्वघमे ह्मणजे शैव, बेष्णव, बौद्ध, मुसलमानी, 
ख्रिस्ती, सारांश आपल्यास बंशपरंपरेनें प्रा्त झालेला संप्रदायच जी 
बेणे. अतमंजस होय. आपल्या अधिकाणुनुकृप ब स्वतःच्या. 
अमाणें कम, उपासना, ज्ञान यांपैकी कोणता तो मार्ग स्वीकारावा. 
अभिमान धरणें हें जितकें मोख्यंदूर्शक आहे नितर्केंच अधिकाराशिवाय 
कर्म कराबयास लागणें हेंही होय.' आचार्याचा ह्याच अर्थ आहे. 
सरळ अर्थ केला आहे, री 
ज्ञाने०-दुसर्‍्याच्या चांगल्या घराच्या ब परकीय खुंदर बनितेचा दृष्टांत देऊन 
पुनः हणतात. म री... रि 
गा खाकर आधि दूध । हे गौर्ये (गोडीने) कीर: 
अखिद्ध । परी कृमी दोघे (जंत झालेल्या मनुष्याने) । घेणे (ध्यावे) केंबी !॥. 
पंडित, रंगनाथ, ग्रीतान्याल्याकार कांही विेष सांगत नाहींत; मात्र येवदचे. 
दोघेजण प्रो. क्विवेदींच्या बाम्याणास विषय होतात. र 
मागच्या छोकावलींत लोकांचें खरे कल्याण 101 
पाने कोणता मार्ग स्वीकृत करावा हें सांगून सर्व जनसः पा 
निवृत्तिमार्गाकडे सुखरूपपणानें कशी वळवावी याचाही विचार ! 
मनुष्याच्या अधिकारानुरूप कथन केला. त्याच विषया 
योडा विचार करून २७ ते २९ मध्यें झानी. व अज्ञानी, 
पूणौधिकारी व मन्दाधिकारी. लोकांमध्यें, तारतम्यमाव 
आत्म्याशिवाय मासमान मात्र होणारें सवे विश्व 
आहे म्हणजे बुडि, अहंकार, मन, सर्व इंद्रिये व 
अ सांत 
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क ऱ् 
तरी आत्म्याच्या नित्य व निर्विकार स्वरूपामध्ये 

0 जयुनी पडणार'नाही; हें ख्रिस्त भक्तांसही शिरसा वंद्य होणारें 

( पहा मॉर्टिनोकृत धर्म पुस्तक ) तत्त्व, ज्ञानी पुरुषास विदित असतें 
अस्ता सिद्धांत या भरत खंडामध्ये तीन हजार वर्षापूर्वीच भगवंतांनी प्रकट 
केला. हा सिद्धांत समजून त्याप्रमाणें आचरण करणारा तो ज्ञानी होय. 
मायेच्या मोहजालळांत अडकल्यामुळे, व सर्वे पुरुषार्थाची सिद्धि या 
मायामय म्हणून नश्वर आणि प्रायः अनीश्वर विश्वांतच साध्य 
होणार असा अज्ञानी पुरुषाचा समज असल्यामुळें, जगांत माझ्या 
संबंधाने जें काय होत आहे त्याचा कती व भोक्ता मीच आहें असा 
निश्वंथ ठरतो; व पुढे बुद्धि, मन व विकार वगैरे अनात्मक शत्रूंच्या व 
बिशेषतः बुद्धीस व मनातही स्वस्त्राधीन करून घेणाऱ्या विषयलोळुप 
बरिकारांच्या सर्वथा स्वाधीन होतो. खऱ्या सुखापेक्षा भासमान 
दुःखाची संख्या व सामर्थ्य हीं आपल्या अज्ञानामुळं जास्तच आहेत 
असा अनुभव संसारांत येत गेल्यामुळें अर्थातच दुःखांचाही 
कती व भोक्ता मीच आहें असें अज्ञानी पुरुषास वाटते. एवंच 
तो दुःखमयच होतो. सारांश येथीळ दिसणारी सवे सुखें दुःखजन्य व 
दुःखपरिणांमी आहेत असा प्रत्यय नित्य येत असतांही वास- 
नेच्या व आशेच्या जाळ्यांत गुंतून मोहग्रस्त झाल्यामुळें 
माझें या जगांत कल्याणच होईल असा समज होतो हेंही 
अज्ञानच होय. असो; तेव्हां या अज्ञानजन्य गुणकमी- 
४ अण त्यांतच सुव मानणाऱ्या मनुष्यास एकदम परमा- 
पुरुषा्थीच्या, मागील नेण्याचा प्रयत्न केल्यास अर्था- 

तच तो निष्फळच-नव्हें !-दृष्फलप्ररच--होईल ! खरेच आहे; बेलांनी 
ओढणाऱ्या गाडीला जर कोणी दुवखुळ्या माणसानें वाफेचा संस्कार 
देऊन आगंगाडीप्रमाणें माझा गाडा चालवीन, असा दुराग्रह घरिळा 
तर तो नेमलेल्या गांवास तर जाणार नाहींच पण भलताच प्रसंग 
गुंदरून सर्वे गाड्यांचा चुराढा होईल व. स्वतःचाही तो -हातपाय 
मोडून बेईल! यांकरिता मनुष्याची योग्यता पाहून त्य' त्या मानाने 
ह्यास स्मागीचा उपदेश करा हा लोककल्याणकारी पुरुषाचा खरा मार्ग 





धळ 


अध्याय ३ रा. त 
होय: या मार्गीचा पहिला * ओनामा! म्हणजे सवकत्यी 
चरणी आपआपली क ल वनिर्लेभ मनानें समपैण करणे हा 
आहे. हा निवृत्तिमार्गाचा श्रीगणेशा फारसा अवघडही नाहीं. पहाः 
दुःख भोगण्याचा प्रसंग, आपणच अहंकार धरून केलेल्या 
कर्मानें प्राप्त झाला असतां ज्याप्रमाणें * परमेश्वराची मर्जी! असें 
म्हेणून भोग भोगीत असतांही परमेश्वराकडे कतेत्व देऊन आपण 
मोकळे होऊं पाहतो, त्याचप्रमाणें सुखाच्या कतृत्वाची वांटणी करीत 
असतां परमेश्वरावरच सवे कतेत्वाचा हवाला टाकावयाचा आहे. हा पहित्श 
थंडा होय. नंतर पूर्ण भाक्ते, पुढें आत्मचिंतन, या पुढें आशाशून्यत्व 
आणि शेवटी “ माश्ञेपणाचा नाश! असा क्रम आहे. हा मार्ग कंठत 
असतांना देहप्रार्याने प्राप्त झाठेलीं अधिकारानुरूप विहित कर्मे 
मनुष्यानें केलींच पाहिजेत. याप्रमाणें प्रापंचिक परमार्थ अथवा पार 
मार्थिक प्रपंच सिद्ध करण्याचा हा मार्ग आहे. प्रवृत्तीमधून निवृत्ति 
कंडे जाण्याला किंवा कर्म करितां करितां ज्ञान संपादन करण्यांळा 
याशिवाय दुसरा मार्ग निघणें शक्‍यच नाहीं. विश्वांतीळ चमत्काराची 
ओळख करून घेऊन जीवांची जीवयात्रा सुलभ करण्यास व त्यांस स्वस्व> 
ख्पाकडे नेण्यास याशिवाय दुसरं साधन सांपडणें अशक्‍य आहे. 
जीवयात्रा जितकी दुःसाध्य तितका परमार्थीकढे ओढा कमी हॉ. 
प्राकृत लोकांच्या धशरंधाने खरा सिद्धांत आहे. हाणून 
वाढवावयारचें असें ज्या मनुष्यास खरोखर वाटतें व त्याप्रमाणे आचरण 
करण्यासही जो तयार होतो त्या मनुष्यानें सामान्य ही भन्ञ 
पाण्याची चांगळी सोय लागेळ, ते आपआपले व्यवहार 
मागीनें यथाशक्ति करीत जातीळ, अहंकारवृत्ति ठुत्त होऊन सात्विक 
वृंतति त्यांच्या अंगांत भक्तिपूर्वक खिळून राहील अशा'मागीनेंच त्यांस 
इळू कमी करून-नेठें पाहिजे. जगणें अगर जरग- 
पक नसून आपटा सर्व विश्वसंसार य 
जाईल अर्से आपल्या मनात बाणेळ तरच जावांची 
होणार आहे. अत्तो; तेव्हां भगवान ३१ व ३२ रो 
"सांगतात कीं वर सांगितळेल्या मागीनें, 












झल बदलत यशाला केणककतत 





सास्त्विकभावासहित, ने जाऊं लागतीळ, ते स्वतःही अ. 
सुटतीळ व दुसऱ्यासही झोडवितीळ. अभिमानमदानें उन्मत्त 
“माझ्याशिवाय इतर सवे लोक गाडेचे बाप आहेत; मी प्रतिपादन 
करिता, त्यापेक्षां इतर सर्व सिद्धांत, सवै मतें व सवे समजुती कवडी 
मोळाच्या आहेत, मी व,गतों त्याहून इतर मार्ग दुःखमूलक आहेत, ! 
अशी अहंकारत्रयी ज्या अभिमत्त पुरुषाच्या अंगांत पूर्णपणें भिनून गेली, 
तो ब त्याचे अनुयायी आपल्यास व आपल्याबरोबर इतर भोळ्या 
'छोकांसही गाड्यावरोबर नळ्याला यात्रा या न्यायाने दुःखरूपी 
अगाध नरकांत ' नेऊन ढकाितात! सात्त्विक मार्ग एकदां सुट्छा 
ह्मणजे “भवति विनिपातः शतमुखः! ( हजारों दिशांनी पतन प्राप्त 
होतें ) अर्से भगवंतानी सांगितळें आहे. तसेंच आलीकडच्या १९ व्या 
शत्तकाच्या शेवटी शेवटी सुधारणेच्या शिखरास जाऊन जगद्वंद्य झालेल्या 
होकांच्या 'होकनायकांमध्येंही जें तत्त्व पूर्ण बागे नाहीं, म्हणजे 
भेणेभावानें, दपटशहा दिल्याने कायोसेद्धि होत नाहीं, भाक्तेभावानें मात्र 
कार्य होतें, असें अद्यापिही समजलें नाहीं, ते तत्त्व श्रीकृष्णांनी 
३६ व्या 'छोकांत प्रकट करून पूर्वकमीनुसार जीवांचा स्वभाव घटतो, 
दुंझनें हा बदलायाचा नाहीं, प्रेमरूपी वज़ञाभेदी रज्जूनेंच सात्तविकमार्गी- 
कडे छोक वळतील, इत्यादि काळाबाधित व स्थळाबाधेत सिद्धांत 
प्रकट केळे आहेत. 

१ पूर्वकर्मानें जर वर्तमानस्थिति सिद्ध होते, तर पुरुषास वर्तनस्वा- 
तंज््य नाहीं, तो केवळ निमित्तमात्रच असून ईश्वराचा किंवा त्रिमित 
विश्वपरिस्थितीचा अनन्य दास ( बंदा गुळाम ) आहे; एवंच त्याळा 
कांही करणें नको, नशीबावर हवाला देऊन त्याने स्वस्थ असावें; ! 
अशी घातुक कल्पना अज्ञानी मनुष्याच्या मनांत उत्पन्न होण्याचा 
संभव आहे तिचें निवारण करण्यासाठी भगवान ३४ व्या “छोकांत 
सांगतात कीं “विषयकल्पना उत्पन्न होण्याच्या पूर्वी किंवा ते विषय आप- 
ल्यास प्रत्यक्ष होण्यापूर्वी १ प्रत्यक्ष झाळे असतां विषयाला लंपट होणें 

. किंवा त्यापासून निवृत्त होणें या दोन्ही गोष्टी मनुष्याच्या स्वाधीन 

आहेत.'? पुरुष स्वतंत्र आहे कौ नाहीं यावर यूरपलंडांतीळ तत्त्वे 








आज दोन हजार वर्षेपर्यंत भयंकर रण माजेळेढें आहे व 
अंद्यापपर्यंतही या प्रश्नाचा घडसा निकाल झाला: नाहीं आहे. पण 
आमच्या इकडे भगवंतांनी याचा निकाळ केव्हांच करून 
यकिळा आहे. आम्ही मात्र आमच्या अज्ञानजन्य 
चिंतामणीस उाकेरडयावर फेकून दिलें आहे! सश्चिदानंदस्वरूपी 
आत्मा स्वतंत्रच आहे. जीवास मात्र अज्ञानी दर्शेत स्वातंत्र्य नसतें व. 
तो. प्रकृति नाचवीऴ तसा नाचत असतो; आणि पुनः हें समजतो की. 
जें काय करितो आहे, तें मी स्वतंत्रपणानेंच करीत आहे! स्वतंत्र 
असतांही पारतंत्र्य स्वीकारणे व परतेञता स्वीकारल्यानंतर आपण 
स्वतंत्र आहो असे समजणे ह्यापेक्षा जास्त बाळीशत्व कोठें तरी 
पहावयास सांपडेळ काय? असो आत्मा स्वतंत्र आहे; प्रकृतीचा 
संसर्ग झाळा असतां अज्ञानाने पारतंत्र्य येते आणि ह्या पारतंत्र्यात 
आपण स्वतंत्रच आहो या मूखेत्वाच्या समजुतीमुळे प्रकृतीच्या 
अवास्तविक दास्याची सांखळी दुप्पट जोरदार होते. शोपेनहार 
नामक जर्मन तत्त्ववे्त्यानेही हें मत खरें आहे असे प्रपिद्धपणे झडे 
आहे. सारांश आत्मज्ञानपूरवक व्यवहार कोणत्याही मनुष्याने केव्हांही. 
केळा तरी तो स्वतंत्रपणानें होतो; अज्ञान असलें म्हणजे मात्र सवेस्वी 
प्रकृतीच्या आधीन आपण होतों; एतावता मुमुकषूळा केव्हांही स्वातेब्यच 
आहे, असा भगवंतांनी सवेगामी सिद्धांत प्रकट करून ३५ व्या 
शछोकांत आपल्यास आपल्या पूर्वकमीनें उत्पन्न झालेल्या सात्त्विक, 
राजस अगर तामसी गुणांन्वयेंच आपण परमार्थाकडे वळावे, इसराप> 
नीतोंतीऴ “ कुत्रा, गाढव आणि घनी या गोष्टीतीळ गदेभाप्रमार्णे 
आपण वागू नये; अर्थात दुसऱ्यास जें हितकर तें. आपल्यास पथ्य- 
करच होईल असा नियम नाहीं, म्हणून साल्विकाने सा 
ब राजसानें रजात्मक धर्माचा अवलंब करावा हाच खरा पक्ष आहे 
अलं सांगितळें आहे. क 

कांही छोक ' हिंदु पऱ्या * उपासनापेथ ? इत्यादि 
अनेक ! अर्थ * चर्म ' ' शब्दाचे करितात हा: अ 
होय. भगवंतांनी: यीताशाखर केवळ 





मक म डवा 


वैष्णव लोकांकरिता किंवा कळयुगाकरितां सांगितळें आहे असें 
नाहीं. सर्व जीवांसाठी .गाताशाख्राचा अवतार आहे व सात्तविकधमे 
ज्ञगभर प्रस्त व्हावा' असा त्यांचा उद्देश आहे; योग्यताही तशीच 
आहे; तेव्हां अशा सवेत्र व सवेदा अनुग्रह करण्यास समर्थ असणाऱ्या 
भंगवान्नीमित गौताशास्त्रासारख्या सर्वासच गुरुस्थानी असणाऱ्या 
अनतेमोली ग्रंथाला काळ, स्थळ व प्रसंग यांच्या शूंखळा अडकॅ- 
किणे अत्यंत अप्रयोजक होय. सवे जगास प्रकाश देणाऱ्या सूर्य 
देवतेसंबंधाने “ हा हिंदूंचा सूर्य, हा मुसलमानांचा सूर्य, हा विलायती 
होकांचा सूर्य! असे प्रलाप फरणें जितकें गेरसमजुतीर्चे, तितकेच 
वरींळ अज्ञानी लोकांचें म्हणणें होय. शुद्ध सात्विक मार्ग अधि- 
कारानुरूष प्रकट करणार्‍या निळ शास्त्रांत आपण अहंकारख्पी माती 
आपल्या अभिमानाने कालवीत आहोत. हिंदुस्थानांत या शास्त्राचा उदय 
झाला म्हणून हा हिंदुळकांचा मात्र धमे असें म्हणणें म्हणजे छापण्याची 
कां प्रथमतः यूरपखंडांत प्रकट झाली म्हणून छापण्याचे कलेवर 
आमचेच स्वामित्व आहे अर्से बडबडण्यासारखें होय. असो; तेव्हां अभि- 
मॉन सोडून व अज्ञानाचा त्याग करून आपल्या गुणास योग्य अशा 
सात्त्विक गुण उत्पन्न करण्याचा क्रम अनुसरावा, कोणावर 

जबरी करूं नये, प्रत्येकाच्या मनामध्ये हळहळू भक्ति उत्पन्न करतीळ 
असे संस्कार देऊन जीवांचे कल्याण करावें हा भगवंतांचा 
खरां भोग आहे. या मागीनें जातील ते तरतीळ, जे जाणार नाहींत, 
त्यांस पुनः कमपाशाची उजळणी करावी लागेल, असा विषय या 
श्होकावळींत आला आहे. मुमुक्षुवाचक याचा विचार करोत. ॥ १९ | 


, अर्जुन उवाच:- 
। थद्यप्यनथमूलं घ्यायतो विषयान्पुंसो रागद्रेषी ह्यस्य 
परिपन्थिनाविति चोक्त विश्षिप्रमनवधारितं च तदुक्त 
तत्संक्षिप्त निश्चित चेदमेवेति ज्ञातुमिच्छन्र्जुन उवाच खे 
ज्ञाते हि तसमिस्तदुच्छेदाय यत्न कुर्यामिति-< .. 





। > अ्ुनः--भगवंता ! जरी आपण * विषयाचे ध्यान 

पुरुषाचे! (पहा. “छोक ६२ अध्याय ९) व, * लोभ पी 

हे जीवांचे शत्र आहेत वगेरे रागद्वेषाविषयी दोनदां 

केह्य तथापि. आतां एकदां, मग एकदां, असा विस्कळित. रीतीने 

पुष्कळ कारणांचा उल्लेख आठा म्हणून माझे लक्ष्यांत तो. उपदेश 

चांगळा राहिला नाहीं. म्हणून कृपा करून या प्राणिमात्राच्या मुख्य 

न एके ठिकाणीं व निश्चित असे वर्णन ऐकण्याची 9... 
आपण कृपा करून सांगाळ तर ह्या दुष्ट शत्रूंचा उः र. 


ण्याविषयी मी प्रयत्न करून पाहीन. मळा समजेळ असें 
विनंति करण्याचें कारण नाहींच ! शिन. 


अथ केन प्रयुक्तो$र्‍यं 
पापं चरति प्रुपः ॥ 
अनिच्छन्नपि वार्ष्णेय 
बलादिव नियोजित: ॥ ३६ ॥ 
बार्ष्णेय ( वृष्णिकुोत्पन्न अ्रीळप्णा!) अथ ( तर मग) केन 
अयुक्तः ( कोणा-दुष्टाच्या-प्रेरणेढा वश) बलातू इव.नियोजितः (बळ- 
बंत होऊन जसा कांहीं सामर्थ्यांच्या स्वाधीन होऊन ) अ्॒यं पुरुषः 
मनुष्यप्राणी) अनिच्छन्‌ अपि आगि-( स्वतःची इच्छा ७? 
चराति(पापकर्मे करितो !)सारांश इच्छा नसतांही पापाचरण 
मनुष्यास बळकट प्रेरणा होते ती कशामुळें बरें! भगवन्‌ हें मळा सांगावे.- 


अथेति। अथ केन हेतुभूतेन ्रयुक्तः सत्राज्ञेव श्रत्यो$यं 
पापं कमे चरत्याचरति पुरुषः स्वयमनिच्छन्नपि हे वार्ष्ण 





जु पावा पाचा 


नसतांही राजाची आज्ञा जशी शिरसा वंद्य करून प्रजाजन राजाज्ञा 
पाळण्यास भेणेंभावानं, प्रवृत्त होतात, तसा मानवी प्राणी इच्छा 

४9 पाप करण्यास प्रवृत्त होतो, गुळामासारखा बिनतक्रार पाप- 

करण्यास तयार होतो, हें काय आहे? कोणाचा असता वर- 
पगडा असतो कीं ज्याच्यामुळें मानवप्राणी कुमागीस प्रवृत्त होतो 
इच्छा नसूनही अनिष्ट गोष्ट समंजस मनुष्याने करावी हे आश्चय आहे. 

झंक० “अथ यानें निराळ्या प्रश्नाचा प्रस्ताव केला, ' वार्ष्णेय: 
अश्मवेच्यांवर ्रह्मानंदाचा वर्षीव करणारा ! मधु ०, व रंगनाथ हाणतात:- 
वृष्णुकुळांतच, भगवंता! तुझा व माझा जन्म आहे व म्हणून तुझी 
माझी मैत्री आहे ! बाकी सवेत्र ऐकात्म्य आहे. | ३६ ॥ 


श्रीक्षगवानुवाच:-- 
्ृूणु त्वं तं वैरिणं सर्वानर्थकर यं त्व॑ पूच्छसि-- 
श्रीकृष्ण--सरवे अनथीचें उत्पत्तिस्थान जो मानवीशत्रु तो कोण 
आहे तो सांगतो ऐक:-- 
शिष्यः--महाराज! श्रीकृष्णास भगवान कां म्हणतात ! 

“ ऐेश्वयेस्य समग्रस्य धर्मस्य यशसः श्रियः । 
बैराग्यस्याथ मोक्षस्य पण्णां भग इतीहुना ? ॥ 
रेश्वयादिषटेकं यस्मिन्वासुदेवे नित्यमभतीवडत्वेन 

सामस्त्येन च वतेते । 

“ उत्पत्ति प्रलय चैव भूतानामागाति गतिम्‌ । 
वेक्ति विद्यामविद्यां च स वाच्यो भगवानिति” 

. उपत्त्यादिविषयं च विज्ञाने यस्य स वांसुदेवो वाच्यो 

भगेवानिति ॥ नी 
-ऐक कां म्हणतात तेः--सव ऐश्वये, सर्व धमे, सवे कौर्ति 

शि पूणे वैराग्य आगि मोक्ष या सहांस * मग ' अशी 
आहे. संमजळास£ आतां हें ऐश्वर्य वगैरे पहा ही गुण वासुदेव 
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ही 


खि पकडी न 
नामक परमपुरुषाचे ठायी नित्य, अखंड आणि पूर्ण अशा चा । 
असतात म्हणून त्यास भगवान असें हटले. भंगवान शब्दाची दुसरी 
एक व्युत्पत्ति आहे तीही ऐकून ठेवः:-सवे भूतमालाची उत्पत्ति व 
विछय, पदार्थमात्र आठे कोठून व जाणार कोठे, हे सर्व ज्यास विदित 
असते, तसेच ज्याला अक्मज्ञान ( पूर्ण दृष्टीचे ज्ञान) आणि इड्यज्ञान 
( अपूर्ण दृष्टीचे ज्ञान) हेंही विदित असते त्याला भगवान र: असें 
म्हणावे. आतां उत्पत्ति, स्थिति बरे सवैज्ञान आणि विज्ञान व 
बास होतें म्हणून त्यास भगवान असे हाटे आहे. आलें तुझ्या लक्ष्यांत? 
असो भगवान काय म्हणतात तें ऐक:-- कून 

काम एप क्रोध एष 

रजोगुणसमुद्वव: ॥ 

महाशनो महापाप्मा 
विद्धघेनमिह वेरिणम्‌ ॥ ३७॥ 
एषः कामः (हा शत्र कामरूपी आहे) एपः क्रोधः (हा 
क्रोधरूपी आहे. )- हा-रजोगुणसमृद्रवः ( रज नामक प्रकृतीचा एक 
गुण आहे त्याच्यापासून ह्याची उत्पत्ति आहे. )-हा-महाशनः ( मोठा 
खादाड आहे.) महापाप्मा (मोठा पापी आहे ), इह (या सैसारा- 
मर्ध्ये) एनं (ह्याढा) वैरिणं ( जीवाचा दीवेद्रेषी शवु-अर्स-) विदि 
( जाण ).-सारांश रजोगुणापासून उत्पन्न झाळेळा हा काम, हा क्रोध 
(कामक्रोधरूपी शत्रु) आहे. ह्याची तृप्ति क्षी होत नाही, म्हणून 
हा पापप्रवतैक आहे. सवे प्राण्यांचा मुख्य शत्रु हाच आहे. अशी 
खुणगांठ बांधून ठेव.--- व? 
“ काम इति। काम एष सर्वलोकशश्र्यक्षिमित्ता सर 
अविवा शिशािररा स एंप कामः प्रतित केन 










_ कामो रजोगुणसमुद्ठवो रजोगुणस्य वा. सपुद्धवः । 
कामो धुद्टतो रजः परवर्तयन्पुरुपं भवर्तयति । तृष्णया द्यहै- 
कारित हाते दुःशखितानां रजःकार्ये सेवादो भटत्तानां 
__ अळापः श्रूयते । महाशनो महदशनमस्येति महाशनो5त 
एव महापाप्मा । कामेन हि मेरितो जन्तुः पापं करोति, 
अतो विद्धथेनं काममिहद संसारे वेरिणमू ॥ ३७ ॥ 
सर्व प्राणीमात्राचें अकल्याण करणारा व सवे अनर्थजातीचें बीज 
असणारा हा काम, ही तृष्णी, वासना, आहे बरें £ 
शिष्य--क्रोध नाहीं का मनृष्यांचा शु £ 
गुरु--क्रोधचसा काय पण आणखी लोभ मोह वमैरे सहा प्राणी- 
मात्राचे शत्न्‌ आहेत. पण हे सवव कामाचेच अवतार आहेत. इच्छा 
किंवा वासना यांच्या आड कोणीं आलें, तृष्णाविधात झाला कीं हे 
कामाजीपंतच क्रोधाचे स्वरूप धारण करितात; म्हणून काम हाच 
क्रांथ असं समज. भगवंतांनी एकवचनी शब्दांची योजना केळी 
आहे ती येवढ्याचसाठीं कीं प्राणीमात्राच्या प्रवृत्तीतीठ सर्वे व्यवहार 
ब विशेषतः पापमूळक व्यवहार या कामापासून उत्पन्न होतो हें मुमुलूस 
संमजावें.-ह्या पापाचें मूळ, उत्पत्तिस्थान, रज आणि त्याचे गुण आहेत. 
राजसगुणामुळें इच्छा उत्पन्न होते. मायेच्या घरचा विचित्र खेळ कसा आहे. 
पहीः-या कामापासून, अनावर तृष्णेपासून, रजोगुणाचा उद्भव होतो! 
म्हणने वासना उत्पन्न झाढी असतां पुरुषाच्या, प्राण्यांच्या, मनांत 
रंजोगुणांचे प्राबल्य होऊन तो प्राणी कमे करण्यास प्रवृत्त होतो ! 
सेवेसारखीं नीच कर्मे करावयास लागलेली दुर्दैवी मनुष्ये 
यी: वासना अनावर, म्हणून आम्ही करूं नये तें करीत आहो 
अस्ता आक्रोश करितात तें नित्य आपल्या कानावर येतेंच कीं नाहीं १- 
सारांश रजोगुण हा कामाचा पिता आणि काम हा रजोगुणाचा उत्पादक 
असा झाळाच की नाहीं खेळ खंडोबा £-असो; हा काम, किंवा ही 


वद मवाडी 





गति ह्याची खळी 
भ्रवतैक होतो व । 
पापकर्म करितात यांत काय आश्चये आहे १ म्हणून भगवान. 
म्हणतातः बा अज्ञना ! संसाराम्ध्ये याच्या सारखा दुष्ट शत्र हाच, 
| याची सर दुसऱ्या कोणाळा यावयाची नाहीं-सारांश यांच्या शिवाय 
दुसरा शत्रूच नाहीं अर्से समज. 
मंधु० श्रीवर-* काममयोःयं पुरुष! (पुरुष उत्पन शाला, अथवा 
ब्रह्मापासून, प्रणीपासून सुटला, तो कामाच्या म्हणजे इच्छेच्यांच योगानें 
होय ) ' अशा अथाच्या अनेक श्रूतींचें सार भगवंतांनी या “लोकांत 
आणून व हा काम रजोगुणात्मक आहे, तेव्हां सास्विक वृत्तीर्ने मात्र 
याचा निरास होईल असे सांगून भगवान पापप्रबतंक अशा मुख्य कारणाचा 
निर्देश करितात. सामदामादिकांनीं याचा नाश होणें नाही हेंही महाझन 
॥ इत्यादि विशेषणांनी सांगितळें आहे. बाकी सर्वाचा सर्वत्र आचार्यानुट 
॥ वाद आहे. 7 
रामानुज व द्वैतवादी यांत ब आचार्यमतांत विरोध नाही, 


७. भीम०--कामामुळें विवेकरुन्यत्व येतें ब मनुष्य पाप करितो; 
म्हणून कामाचा साग करून धार्मिक स्वकर्म करावें. 


ज्ञानेश्वरांना येथें फारच मनोहर विस्तार केळा आहे: काम कोधा- 
संबंघें म्हणतात:-हे ज्ञाननिधीचे भुजेग । विषयदरीचें वाघ । भजन 
मार्गाचे मांग । मारक ( मारेकरी ) जे ॥ हे देददुर्गींचे धोंड । झंद्े- 
यग्रामीर्चे कोंड ( गांवकुसुं ) । यांचे व्यामोह्ादिक ( अड्ञानादिक ) बंड 
(दळवाड?, सैन्य ?) | जगाबरी ॥....थायपण (दाईपणां ॥ र: । 
(अविद्येने ) केळें॥,...महापाप्मासंबंधें कवीराज म्हणतात: स 
भोकसा काढिळा । मग असत्य तृणकुटा (गवताचा सांगडा ) 
तो दंभ रूदविळा | जगीं इही || साध्वी शांती नागविळी 
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पाडिळे । आनंदरोप सांडिळें | उपडूनिया ॥ ही बोधाची रोपें डंचिळी 
(तोडिली ) । सुखाची लिपीही ( नांव सुद्धा ) पुसिळी । जिव्हीरी 
आगी सुदिळी ( घातली ) । तापत्रयाची ॥]....हे जळेंबीण बुडविती । 
आगीबीण जाळिती । न बोलतां कतळिती | प्राणीयांतें ॥ हे शस्त्रे” 
बीण सांधिती ( मारितात ) दोरेवीण बांधिती । ज्ञानियासी तरी बघिती | 
पैज घेऊाने ॥ हे चिखलेंवीण रोवितो | पाशेंबॉण गोविती । हे कब- 
णाजोगे न होती (यांस उपमाच नाही! )। आंतुबटपणें ( अंतरवर्ति 
असल्याकारणानें, बळकटपणें, )॥ आहे का नाही ज्ञानाचें ऐश्वर्य येथे£ 

पंडितांनो कामनाशाची एकं खाशी तोड काढिली आहे तीही की, 
मनुष्यास जन्माबरोबरच प्राप्त होणाऱ्या कामाची योजना परमेश्वरमक्ती- 
कडे करून या कामरूपी कुऱ्हाडीनेंच विषयवनाचें खंडन करावें ! 
ईश्वरास अर्पण न केढेलीं सकाम कर्मे ह्या व पुढील जन्मी बद्धूक होतात 
व ज्ञान झाळें असळें तरी तीं भोग भोगण्यास लावितात, 

रंगनाथ व व्याख्याकार ज्ञानेश्वरांचे मार्गानेच गेळे आहेत. ॥ १७॥ 

कथं वैरीति दृष्टान्तैः परत्याययाते-- 

श्िष्य--आपण इतर्के निग्रहाने सांगत आहां, तेव्हां हा खरो- 
खरच मोठा शत्र असेल; पण मला त्याचें शत्रुत्व नीटसें समजलें नाहीं. 

गुरु--नीटच आहे तुझा प्रश्न. ऐक--ह्या पुढीळ ३८ व्या *छोकांत 
भगवंतांनी दिळेल्या दृष्टांतांनीं तरी तुझी समजूत पडेळ:--- 


धृमेना55त्रियते वहि. 
यंथा55दर्शो मलेन च ॥ 
-* यथोल्वेना5$5दतो गर्भ. 
स्तथा तेनेदमारतम्‌ ॥ ३८ ॥ 


:.. यचा ( ज्याममागे ) धूमेन वहिः आत्रियते ( योगानें 
| 'अगी हक्क 'नागो):त/सागि): मळेन ( डाने) काव 





(आर्‌सा )-बराच निरुपयोगी होतो-किवा-यथा (ज्याप्रमाणे ) उल्वेन 
(अभीने) गभेः ( गमे) आहृतः' ( आड्छादिळा जातो) तथा 
( त्याप्रमाणे ) तेन (कामानें ) इदं ( हे-ज्ञान-_) भाड आच्छा- 
दून टाकिलें असते. )-सारांश धुराच्या योगानें तेजस्वी अज्ञीचें दाहकत्व 
कमी होतें, किंवा धुराळ्यानें मळीन झाठेल्या स्वच्छ आरशाचा पारदर्शक- 
पणांबराच कमी होतो,किंवा वारेनें ज्याप्रमाणें उद्रांतीळ गर्भ सवेच्या 
सरव झांकून जातो, तद्वतच या कामानें ज्ञानास ठोपवून टाकिलें आहे.- 


धूमेनेति । धूमेन सहजेना55ब्रियते वहिः भकाशा- 
त्मको5मकाशात्मकेन यथा वा55दर्शो मळेन च यथोल्बेनः' 
गभेवेष्टनेन जरायुणा55टत आच्छादितो गमैस्तथा तेने- 
दमादृतम्‌ ॥ ३८ ॥ 4 


अमझ्नीबरोबरच उत्पन्न होणाऱ्या तमोमय धुराने जसें प्रकाशवंत 
अ्तीचे स्वरूपांत हीनत्व यते, किंवा केरकचऱ्यानें अगर  धुर- 
ळ्यानें स्वच्छ आरसा स्वरूप दाखविण्याच्या कामीं बराच निरुपयोगी 
होतो, किंवा गभीच्या सर्भोवार असणाऱ्या वारेनें जसा गम सवेस्वी 
आंनंच्छादून टाकळेळा असतो, त्याचप्रमाणे या दुष्ट कामाने ज्ञानास 
आच्छादून टाकिळें आहे. शर 


मधु० द्विवेदी, पर्वते हो मंडळी या छोकांतीळ दृष्टांतांची अशी 
व्यवस्था लावितात: शरीर उत्पन्न होण्याच्या अगोदर व अंतःकरण वृत्ति 
जन्मण्याच्या अगोदर सूक्ष्मरूपाने असणारा काम, शरीरारंभक. कमाने क 
शरीर ब अंत:करण प्राप्त झाल्यावर, स्थूळरूप धारण करितो. यास द्द्शत 
धुराचा; धूर अम्नोबरोबरच निर्माण होऊन अग्नीचें स्वरूप भाच्छादितो तरी 
त्याची दाहकशाक्ति कमी करीत नाही. असो; आतां कामास स्थूळतर स्वरूप 
प्राप्त झाळें म्हणजे मळ चढळेळा आरसा जसा प घारण करीत. 
नाही तथापि प्रतिबिंब धारण शक्तीला सर्वथा आंचवत नाही, तः 


_ थावरण देव. बाह गभोचा व गगोसनोगताच्यया ' तळू 






योग्यच. आहे. सारांश कामाच्या या तीन स्वरूपामुळे 
ज्ञानासही मानवी म्हणजे, अपूर्ण दृष्टीने वैचित्र्य येतें. 

शंकरानंद अचेतनाचा चेतनावर कसा ळेप चढतो हें दाखवितात, 
श्रीधर, ्रपाकार, व रामानुजाचार्य यांचा अर्थ सरळ आहे. 

द्वैतवादी * अम्नी म्हणजे परमेश्वर, आदर्श म्हणजे अंत:करण, गर्भ 
म्हणजे जीब असे रूपक कल्पून अभ्नि स्वयंप्रकाश असतो तरी तो 
जीवास कामामुळें दिसत नाहीं, अंतःकरण परमेश्वरास पाहत नाही व 
शास्त्रास्यासानेंहीं जीवास ज्ञान होत नांही असे भेद सुचवितात. ! 

पंडित-€ काम ' > प्रारब्धामुळें उत्पन झाळेली वासना असा अर्थ 
करून शमदमादिक फुंकाऱ्यानें अम्नि पेटवून धूर नष्ट करावा, आरसा 
धांसुन स्वच्छ करावा असें म्हणतात. गर्भास गर्भनाळ जसें आवश्य आहे, 
तर्सेच जीवाबरोबर कर्म येणें सहज आहे. जन्म झाल्याबरोबर जसें नाळ 
छेदितात तसेंच भोग भोगून प्रारब्ध नष्ट करावें व नवीन कर्म परमेश्वरास 
समर्पण करावे. ॥ ९८ ॥ 
कि पुनस्तदिदंशब्दवाच्यं यत्कामेना55टृतमित्युच्यते-- 

. श्रिष्यः--भगवन्‌ ! वरीळ “छोकांत ' हें ' या अर्थी शब्द आहे. 
त्याचा आचार्यांनी व आपण ज्ञान असा अर्थ केळा तो कशावरून 

गुरुः--ऐक त्याचें प्रमाण: -- 


आदठृतं ज्ञानमेतेन ज्ञानिनो नित्यवेरिणा ॥ 
कामरूपेण कोन्तेय दुष्प्रेणानलेन च ॥३९॥. 


कौन्तेय ( कुंतीपुत्रा! ) ज्ञानिनः ( ज्ञानी लोकांचा ) नित्यवै* 
रिणा ( रात्रंदिवस द्वेष करणाऱ्या) एतेन कामरूपेण ( ह्या काम 
रहे ड्च्छा यते पा ज्याचें वड अत कती ज्ञान) 
(झांकून . )*हा कसा १ दुष्पूरे रणा र 
होण्यास. अत्यंत कठिण ) त तळूळुली भय आहे ( अलंन्युर्ते> 
_ पणा, तो ज्याहा नाही तो अ असंतुष्ट आहे.)--सारांश 


ज्ञांनी लोकांचा नित्य शरू इच्छास्वरूपी, अतृप्त आणि असंतुष्ट असा. 
आहे. अशा या शत्तूने ज्ञान झांकून याकिळें आहे--म्हणून पापाचरणाकडे 
मनुष्ये व प्राणी प्रवृत्त होतात. 
आडतमिति । आटतमेतेन ज्ञानं ज्ञानिनो नित्यवै- 
रिणा । ज्ञानी हि जानात्यनेनाहमनर्थे भयुक्तः पूर्बमेवेति॥ 
दुःखी च भवति नित्यमेव । अतो5सौ ज्ञानिनो नित्य- 
बैरी न तु मूखेस्य । स हि कार्म तृष्णाकाले मित्रमिव 
पड्यंस्तत्कार्ये दुःखे म्ाप्ते जानाबरि तृष्णया5हं दुःखित्व- 
मापादित इति न पूर्वमेवातो ज्ञानिन एव नित्यवैरीं । 
किंरूपेण कामरूपेण काम इच्छेव रूपमस्येति कामरूप- 
स्तेन दुष्पूरेण दुःखेन पूरणमस्येति दुष्पूरस्तेनानळेन 
नास्याळं पयोप्रिबिद्यत इत्यनलस्तेन ॥ ३९ ॥ 
हा काम जो आहे तो ज्ञानी लोकांचा हाडवैरी आहे. कारण 
ज्ञानी पुरुषाला पूर्वीयासूनच ठाऊक असते कीं ह्या कामाने, या इच्छेने, 
मळा अनर्थात, अनात्मक म्हणून मिथ्या संसारांत, ढकळून दिळें आहे; 
हें त्याला ठाऊक असतें म्हणून तो सदैव दुःखी असून कामास आप- । 
छा हाडवैरी समजतो. मूखीची गोष्ट तशी नाहीं. मनांत इच्छा उत्पन्न 
ज्ञाी कीं मूखीस मोठा आनंद होऊन काम हा आपला खरी मित्र 
आहे असें त्या अज्ञान्यास वाटूं लागतें. झाळें; पुढे या कामाच्या 
नादी छागून फसळा, दुःखांत पडला, म्हणने मग पश्चात्तापाने डोळे 
उघडून म्हणायढा लागतो कीं “मळा या वासनेने दु:खात नेऊन 
ढकलिळें[' या बिचाऱ्याढा कामाची कुरिळता पूर्वीच समजत नाहीं. 
सारांश तो नेहर्मी कामास शात्रुत्वाने ळेलित नाहीं, ज्ञानी पुरुष मात्र. 
ते अहत असतो. ४.) 
क्षिष्यः--याचे स्वरूप तरी कसठें आहे£ ञ 






असें वाटेळ तर संतोष किंवा समाधान उत्पन्न होईल की नाहीं! 
“अलं पुरे असे हा कधी म्हणावयाचा नाहीं म्हणून यासं अनठ 
असें म्हटळें आहे.-अनल म्हणजे अशनी हा अर्थ तुळा विदितच आहेः 
अश्नीचा संतोष कर्षी झाठा आहे असें तूं ऐकिळें आहेस! 

मध, श्रीवर--आचार्यानुगामी आहेत. “न जातु कामः कांमा- 
नामुपभोगेन शाम्यति। हविषा कृष्णवर्त्मेव भ्रूय एवाभिवतेते॥! 
(कामाची शाति उपभोगानें न होतां उळट तो तूप ओतर्ढें जाणाऱ्या अग्नी प्र- 
माणे बृद्धिंगतच होतो.) म्हणन त्याचे ठिकाणीं सर्वोनी दोषद्दाष्टिच ठेवावी, 
मधुसू० द्विवेदी: रंगनाथः ' ज्ञान ' > अंतःकरण, 

न ग्रपा*--शतपथांतील एक श्रृति देतात. “काम हा दुःख देणारा 
आहे ” हाच अर्थ आहे. शुंकरा० “ कामरूपेण ! > ( काम > विषँय हें 
प्रकट करण्यारचे स्वरूप आहे ज्याचें असा काम, इच्छा ). 

रामा०--विषयमोहाच्या रूपाने हा ज्ञान्यांचा वैरी आहे. 

द्वैत०--* दुष्पेरेण ! > ज्याची तृतति करण्यातताठीं अत्यंत कष्ट 
भोगावे ळागतात; तृप्ति झाळी तरी पुनः कामोद्धव आहेच हें अनळ 
शब्दाने. सुचविळें. ज्ञान म्हणजे शास्त्राने उत्पन झालेळें ज्ञान, पूर्ण 
साक्षात्काराचें नव्हे, 

पंडितांचे ब रंगनाथांचेंही व्याख्याने पंडितत्वास योग्य अशींच 
आहेत. ॥ २९ ॥ 

किमधिष्ठानः पुनः कामो ज्ञानस्या55वरणत्वेन वैरी 

"सवेस्येत्यपेक्षायामाह ज्ञाते हि शत्रोरधिष्ठाने सुखेन शजरु- 

निबहेणं कर्तु शकयत इति- 

शिष्य--गुरुजी! ज्ञानावरही आवरण घाढणारा, सवे प्राणि 
मात्रांचा वैरी, जो हा काम याचें राहण्याचे ठिकाण तरी कोणतें $ 

गुरु--कां रे: असें कां विचारतोस ! 

शिंष्य--अशा साठी की या अनर्थकारी क स्थान समेजढें 
म्हणने त्याचें उच्चाटन किंवा हनन करण्यास पढेह, नव्हेर॑ 


अध्याय शेरा. अक 
'गुरु---होय, होय: शाबास ! .मगवंतांनीही हीच शांका अजुन! 
ला त्यानें विचारावयाच्या आधींच तुझ्या 'प्रश्ाचे उत्तर 


इन्दियाणि मनो वृद्धिरस्याधिष्टानमुच्यते ॥ 


एतैविमोहयत्येष ज्ञानमादत्य देहिनम्‌ ॥४०॥ 


इन्द्रियाणि मनः बुद्धिः ( सवे इंद्रिये, मन आगि बुद्धि ही ) 
अस्य (या शत्रूंची ) अधिष्ठानं उच्यत्ने ( राहण्याची जागा आहे, 
असें म्हटळें आहे ) एतैः (ह्यांच्या साहाय्याने ) एषः (हा काम ) 
ज्ञानं आट्त्य ( झानाला झांकून टाकितो-आगि-) देहिनं ९ देही 
जो जीव त्याढा ) बिमोहयाति ( अनेक प्रकारच्या मोहांत धाढितो ) 
सारांश आपळी आश्रयस्थाने जीं मन बुद्धिसह इंद्रिये, यांस वश 
करून बेऊन ह्यांच्या साहाय्याने हा काम जीवाला भुरळ पाडितो. 


इस्द्रियाणीति । इन्द्रियाणि मनो बुद्धिआस्य काम- 
स्याधिष्ठानमाश्रय उच्यते, एतैरिन्द्रियादिभिराश्रयेविमो- 
हृयाते विविधं मोहयत्येष कामो ज्ञानमाटत्या55च्छाय 
देहिनं शरीरिणम्‌ ॥ ४० ॥ / 
ह्या कामरूपी शत्रूचे आश्रयस्थान, निवासस्थान, कोणते म्हणून 
किच्यारशीळ तर ऐक: आपलीं स* इंद्रिये, आपलळेंच सेकल्पविकल्पा- 
त्मक मन, आगि विषयाचा निश्चय करणारी आपलीच बुद्धि हीं सर्व 
या कामाची वसतिस्थाने आहेत. असो; या घरमभेद्या व विषयव्यापार- 
करणाऱ्या इंद्रियगणाच्या साहाय्यानें हा काम ज्ञानास आच्छादित 
करितो; ज्ञानास निःसच्व कारेतो आगि मग देहाभिमांनी जीवाळा हा 
नानाप्रकारे मोह घाळून त्याचा नाश करितो. ज्ञानच निःसत्त्व झाल्या- 
बर मीवाचा नाश होतो, हें नीटच आहे. -केन्श 
*यदा जायील ब ज्ञानानि मनसा ० आणे 
तामाइः पर्मां १॥. ( जेव्हां 





४७७. औमंद्रगवद्वीता. 


ब व्यापार मनासकट बंद होतीळ, बुद्धिही आपळा व्यापार बंद 
ठेवीळ, तेव्हां मोक्षमाये मिळाळाच म्हणावयाचा. ) ह्या 
*छोकानें मूळ “छोकाचा अथे इढ होतो. विषयज्ञान होण्यास विषय, 
इंद्विर्ये, भन आणि बुद्धि यांची अत्यंत अवश्यकता आहे, याशिवाय 
हृड्यज्तान म्हणजे विषयज्ञान होणें नाहीं असा सिद्धांत गेल्या शतकांत 
प्रसिद्ध तत्त्ववेत्ता कॉट यानें काढिला त्याचा भगवद्वाक्याशी किती 
तंतोतंत मेळ बसतो तो पहा ! 
अंद्वेतवादी आचार्यानुगामी आहेत. 


रामानुजा ०--हे ' देहिनं >! देह धारण करणारे ज्ञानी ब अज्ञानी 
या सर्वाचा भंतर्भाव करितात. 

ह्वैतवादी सरळ अर्थच करितात. राघबेंद्रयति मात्र “ उत्पन्न होणारें 
ज्ञान प्रतिंबद्द करून किंवा झालेल्या ज्ञानाला कार्य करण्यास असमर्थ 
करून प्राण्यास मोहांत घालितो ' असा व “ज्ञान स्वयंभु नाही, उत्पन्न 
होतें. या अर्थाचा प्रस्तव करणारा भांडखोर अर्थ करितात. 

पंडितही देही शब्दांत ज्ञानी व अज्ञानी यांचा अंतभीब करून 
ज्ञानी छोकांस मोह होतो तो केवळ भोगकाळीं लांची ब्रह्मक्यात्मबुद्धि 

*, नष्ट होते म्हणून होतो; असे म्हणतात, 

इच्छा उत्पन्न झाल्यावर इंद्रियें विषयांचें दर्शन घेतात, किंबा इंद्रे- 
यांनीं विषयग्रहण केल्यावर काम उत्पन्न होतो हा एक मजेचा प्रश्न 
रंगनाथांनीं काढिला आहे. 

ब्याख्याकार:-' त्रिगुणात्मक माया असतांना तिची रजावर ब तमा 
बर इतकी भक्ति कां, ब सत्त्वावर मुळींच कां नाही? याचें कारण इत- 
केंच कॉ रजानें व तमानें प्रपंच बाढतो, सत्त्वानें प्रपंचाचा नाश होतो. 
म्हणून मायेचे भावडते गुण रज आणि तम होत. ॥ ४० ॥ 


- यत एवगू-- ४ ुकोफाकतापंडया 
हीं कामाची आश्रयस्थाने आहेत म्हणूनः-२* 17 71 (कि. 


मा वक वा ळक 
अध्याय ३ रा. शत 
तस्मात्त्वमिन्द्रियाण्यादौ द 
नियम्य भरतर्षेभ '॥ 
पाप्मानं प्रजहिह्येनं 
ज्ञानविज्ञाननाशनम्‌ ॥ ४१ ॥ 
तस्मात्‌ ( हणून ) आदो ( प्रथमतः) इन्द्रियाणि नियस्य 
( इंन्दरियांचें सं॑यमन करून, इंद्रिये स्वाधीन करून घेऊन ) भरतपैभ 
( भरतकुळांतीळ पुंगवा ! श्रेष्ठ पुरुषा! अर्जुना? ) ज्ञानविज्ञाननाशर्न 
(ज्ञानाचा व विज्ञान ह्मणजे स्वानुभव त्याचा, नाश करणाऱ्या ) 
एनं (ह्या) पाप्मानं ( पापप्रवेतक दुष्ठशत्रूस ) प्रजाहिहि ( सर्वथा 
टाकून दे )- सारांश, अर्जुना ! प्रथमतः तूं आपली इंद्रिय आपल्या 
स्वाधीन करून घे आणि नंतर म्हणजे कामाची आश्रयस्थाने काबीज 
करून बेतल्यानंतर या दुष्ट, व ज्ञान आणि स्वानुभव यांचा नाश 
करणाऱ्या, महाशत्रूस हद्दपार करून टाक. त्याचं पुनः नांव ऐकाव- 
यास येणार नाहीं, इतका लांब त्यास भुगारून दे.-- 
तस्मादिति । तस्मात्त्वमिन्द्रियाण्यादौ पूर्व नियम्य 
बशीकृत्य भरतर्षभ पाप्मानं पापाचारं कामं प्रजहिहि . 
परित्यजञ एनं प्रकृतं वैरिणं ज्ञानविज्ञाननाशनं ज्ञानं 
श्ञाखत आचार्यतआ55त्मादीनामवबोधः, विज्ञानं विशे- 
पतस्तदनुभवस्तयोज्ञानविज्ञानयोः श्रेयः! 
अजहिद्यात्मनः परित्यजेत्यथः ॥ ४१ ॥ 
म्हणून हे भरतकुलश्रेष्ठा ! प्रथम तुळा या इंद्रियांचे दमन केळे 
पाहिजे. हीं आपल्या स्वाथीन करून बेतढींस म्हणजे कामाचा 
आश्रय नाहींसा होईल; त्या राहण्याला ठिकाणच मिळणार नाही. 
म्हणून मोह होण्याच्या पूर्वीच, प्रथमतःच इंद्रियांस वश करून वे. नंतर. 
या_कामाळा दूर टाकून दे; सरवैथा त्याचा त्याग कर. शीक.) हां 











'मडविकके---अनगे कसला £; . :<) 05: 
गुरु--अरे! ज्ञानविज्ञानाचा नाश क!णें हा. काय लहान अनर्थ 

आहे ? या विश्वांत तसा दुसरा अनर्थ होणें शक्‍यच नाही. 
शिष्य--भगवन्‌ ! ज्ञानविज्ञान ते काय ! 


शुरु-वत्सा ! वेदांतशास्त्राच्या अ्थपूर्वक पठणानें व गुरूचा 
अनुग्रह होऊन त्यांनीं वरदहस्त मस्तकीं ठोंवेला म्हणजे आत्म्याचे 
जें परोक्षज्ञान होतें त्यात ज्ञान म्हणतात. आणि गुरूंनी सांगि- 
'तश्याप्रभाणें व वेदांतपठणाच्या मनननिदिघ्यासाने जें अपरोक्ष ज्ञान 
होतें, जा स्वानुभव होतो, ब्रह्म आणि आत्मा एकच असे ने स्वानुम- 
वाचे विशेष ज्ञान होतें त्यास विज्ञान म्हणतात. समजलें? या 
ज्ञानविज्ञानाचा, व मुक्ति देणाऱ्या कारणांचा नाश करणारा जो शत्रू 
काम त्याळा झुगारून दे. * त्याचा नाश कर कारण तो ज्ञानविज्ञा- 
नांचा नाश करितो हे प्रसिद्धच आहे, असाही कोणी अथे करितात.- 
मधु०, श्रीधर, क्ंकरानंद, द्विवेदी, पर्वते, ज्ञानेश्वर, पंडित, रंग- 
नाथ- येथें इंद्रिय शब्दानें स्व इंद्रिये, मन व बुद्धि, यांचा संग्रह 
कराबा, किंबा मन व बुद्धि, इत्यादिकांचे व्यापार इंद्रियांशिवाय होत 
नाहींत, म्हणून इंद्रियांचे दमन केलें म्हणजे अर्थात्‌ मन व बुद्धि यांचेंददी 
दमन होतें.' ( पहा 'छोक ६७ अध्या. १.) असा अथे करितात, 
म्रपाकार:---सरळ अथ करितात. 
ह्विबेदी म्हणतात का, ' येथे ब्रह्मज्ञानाचाही नाश करणारा काम “आहे, 
अस्ते सांगितळें आहे; ते केवळ कामाचे शत्रुत्व पृर्णत्वाने प्रकट. व्हावे 
एतदर्थ सांगितळें आहे; वस्तुतः अह्ज्ञानाचा नाश करण्याचें साम्ये 
कामामध्ये, नाही. ॉ 
'बासानुज:---'सवे इंद्रियांचा उपशम करून, त्यांस स्तब्ध करून, ज्ञान- 
योगासः आरंभ केळा असतां ज्याअर्थी काम 'हा अनेक विषयः पुढे 
आूनःपुरुषास 'भामज्ञानविमुख करितो, त्याअर्थी अइतीच्या संसर्गात 
एललणरानरच्न 








आणि मग झानाचे पाठीमागें लाग, सारांश: करमेयोगासह. ज्ञानयोग 
साधण्यासाठी तूं इंद्रियदमन कर.' 

द्रेतवादीपैकी राघवेंद्रयाते हाणतात:-* तू इंद्रियांस विषयांकडे जाऊं 
देऊं नको, दिळें तरी विषयांचा व मनोबुद्धीचा. संगम होऊं. देऊं 
नको, संगस झाला तरी मनोबुद्दीमध्यें क्षोभ उत्पन्न होईळ, अर्स करू नको.' 

:मीताब्याख्याकार:--“इतर विषयांकडे इंद्रियांस जाऊं न देता. पर- 
मेश्वरापण बुद्धीनें स्त्धर्माचरण कर म्हणजे क्रमाक्रमानें इंद्रियांचा. उपशम 
होईल. परमेश्वरापॅण बुद्धीने तरी स्वघर्म भाचरावा. यांत इच्छा-थोडी काँ. 
होईना'पण-आहेच. तिचा उपशम ब्रझ्साक्षांकार झाल्यावरच होतो. ४ (॥ 

इन्द्रियाण्यादौ नियम्य कामं शु जहिहीत्युक्त तत्र 
७ किमाश्रयः कामं जद्यादित्युच्यते-- 

शिष्य--इंद्रियादिकांचा प्रथमतः निग्रह करून काम नांवाच्या 
शत्रूस सोडून दे किंवा मारून टाक अर्से सांगितळे; त्यास कोणाचा 
आश्रय घेऊन, कोणाचें साहाय्य घेऊन, या कामाला हंद्दपार करावें 
बरें !-प्रपाकार व श्रीधर म्हणतातः-* इंद्रिये, मन, बुद्धि हीं कामॉ> 
कडचींच आहेत; म्हणून त्यापेक्षां निराळ्या बढवत्तर वस्तूंचा 
आश्रय हवा आहे. ! 

गुरु--भगवान सांगतात तें ऐक:-- 


इन्द्रियाणि पराण्याहुरिन्दियेभ्य: परं मन: ॥ 


मनसस्तु परा वुड्िर्यो बुदधे: परतस्तु स: ॥४२॥ 
इन्त्रियाणि ( इंद्रिये, सव इंद्रिये ) पराणि ( श्रेष्ठ-आहेत असें-) 

आह (हणतात) इन्द्ियेभ्यः ( त्या इंद्रियांपे्ा ) मनः परसू (मन. 

हं श्रेष्ठ आहे ) तु ( परंतु ) मनसः परा बुद्धिः (र्‍या. मनापेक्षांही 

बुढि श्रेष्ठ 'आहे )-आणि-य! पयगेण्टकी ) बुद्धे परतः 

श्रेष्ठ आहे ) सः (तो-आश्रर्‍याला ब्रे-). सारांश रूप, 

'बिषर्‍यांपेकषा इंद्रिये भे आहेत, 





बुद्धि श्रेष्ठ आहे. पण वुद्धिपेक्षां जो श्रेष्ठ आहे, सारांश श्रेष्ठतम 
आहे त्याचा आश्रय करून कामाला सोडून दे म्हणजे मारून टाक.- 
इन्द्रियाणीति। इन्द्रियाणि श्रोत्रादीनि पत्ञ देह स्पूलं 
बाह्यं परिच्छिन्नं चापेक्ष्य सौक्ष्म्यान्तरस्थत्वव्यापित्वा- 
द्यपेक्ष्य पराणि मकृष्टान्याइः पण्डिताः । तथेन्द्रियेभ्यः 
परं मनः संकल्पविकल्पात्मकम । तथा मनसस्तु परा 
बुद्धिनिश्रयात्मिका । तथा यः सवेहऱ्येभ्यो बुद्धयन्तेभ्यो5- 
भ्यन्तरो5 यं देहिनमिल्द्रियादिभिरा श्रयेयुक्तः कामो ज्ञाना- 
बरणद्वारेण मोहयतीत्युक्त स बुद्ेदेष्ठा परमात्मा ॥ ४२॥ 
विद्वान पंडित असे म्हणतात कीं इंद्रेये हीं देहापेक्षा श्रेष्ठ आहेत. 
शिष्य--कां बरे! 
गुरु-स्पष्टच आहे. देह स्थूळ आहे, बाह्य म्हणजे नेहमीं विष- 
यरूपानें राहणारा आहे आणि शिवाय “ अमुक एक जागा ब्याप- 
णारा ' असा परिच्छिज्ञ म्हणजे मर्यादित आहे. पण इंद्रियें म्हणजे 
कर्ण, नेत्रादि पांच इंद्रिये हीं सूक्ष्म आहेत, आंत राहणारी म्हणजे 
विषयांस पाहणारीं आहेत आणि शिवाय सर्व विषयांस व्यापणारी अशी 
आहेत. तेव्हां स्थूळापेक्षां सूक्ष्म श्रेष्ठ, विषयापक्षां विषयद्रषटा श्रेष्ठ व परि- 
च्छिनञ आणि व्यापिढेल्यापेक्षां अनंत व व्यापक श्रेष्ठ म्हणून सवेथा 
ज्ञानाची साधनें जीं इंद्रेयं ही, जड जे विषय त्यापेक्षां श्रेष्ठ आहेत हें 
म्हणणे सयुक्तिक व शास्त्रानुकूळ्च आहे. आतां इंद्रिये विषयग्रहण 
कारितांत; मात्र तो विषय काय आहे ह्याचा विचार करण्याचें अगर 
त्याच्या संबंधानें काळ व आकाश यांचा निश्चय करावयाचें काम मनाकडे 
आहे. विषयप्रहण होत असतांनाच मन काय करितें ते ऐक: तो 
विषय अमुक असावा, अमुक नसावा, असा विचार करण्यास व असे संशय 
“तेंमन सुरुवात करितें. हणून विषयज्ञान ठरविण्याच्या तयारीला 
लागणारे जे मन तें विषयग्राहकांपकषा श्रेष्ठ असळेंच पाहिजे. समजतें 
आहेना ३ ञाणि'पुनः- बुदि, जी: आहे ती, 'हा विषय: अमुकच 'आहे 


आळ्या 


असें निश्चयाने ठरविते-किंवा त्या विषयासंबंधाने सिद्धांत सांगू 
ढागते-हझणून ती बुद्धि संकल्प करणार्‍या ,मनापेक्षां श्रेष्ठ आहे. 
शिवाय मनाळाा पाहणारी किंवा मनाचें काम पाहणारी बुद्धिच आहेः 
हणून ती श्रेष्ठ होय. तसेच आत्मदृष्टीने पाहिळें असतां मन जसें 
इंद्रियांच्या आलीकडचें आहे, तशीच बुद्धिही मनाच्याही आली- 
कडची आहे. आतां बुद्धीचा द्रष्टा व विषयांपासून तों थेट बुद्धिपर्यंत 
आगि बुद्धिसुद्धां सव विषयांचा हणजे ढड्यांचा जो द््श आत्मा तो 
या सर्वांच्या आळीकडे असला पाहिजे आणि तोच सर्वात श्रेष्ठ असळा 
पाहिजे. हा सर्वांचा द्रा जो आत्मा त्यासच देही हणतात. याळाच 
कामाख्य शत्रू मोह पाहितो. 

शिष्य--तो कसा 

गुरु-अरे मार्गे सांगितळें ना! इंद्रिये, मन, बुद्धि यांचा ओश्रय 
घेऊन हा काम जो आहे तो उपाधिविशिष्ट आत्म्यास म्हणजे जीवास 
स्वस्वरूपाचा विसर पाहून /-ज्ञानावरचच एक आपण निर्माण केळेळे 
झांकण घाळून-जीवास मोह धाढितो. असे विसरतोस कसा! असो; 

व्हू उपाविशन्य नें पर्रह्म त्याच्या स्वरूपी म्हणजे स्वस्वरूपी 

सवेदा ज्ञान्याने ढीन असावें. षै 


मधुः--कठोपनिषदांत “इन्द्रियेभ्यः परा ह्या अर्थेभ्यश्व परं 
मनः॥ मनसस्तु परा बुद्धिवुंद्वेरात्मा महान्परः ॥” असा मंत्र आहें. 
प्रत *्होकाप्रमाणेंच त्याचा अर्थ आहे, फक्त अथोपेक्षां, विषयापेक्षा, 
इंद्रिये श्रेष्ट आहेत, असें म्हणण्याच्या ऐवजीं इंद्रियांपेक्षा, अर्थ, बिषय, 
भ्रष्ट आहेत, असें जें म्हटलें आहे, तें तेथें परबह्याचें ब्रेष्ठतमत्व वर्णन 
करण्यापुरतेच आहे, इंद्रियाचें श्रष्टत्व किंवा अश्रेष्ठत्व स्थापण्यासाठी 
नाही. येथें इंद्रियांचे श्रेठत्वाचाच विचार कर्तब्य भाहे, म्हणून भगबंतार्नी ह्या 
मागाने अाततेठा आहे हय विरोध नाही असें हुचावितात, 
दष्ट्त्ब या विषयचर्चा आहे. ' बुद्धीच्या आछीकडचा जो, 
तो परमात्माच आहे हें पुढीळ “छोकाने भनक”. होतेंच. भाहे'त 
हाच अर्थ "सिद्ध करण्यासाठी हे. स्वामी. र 


वकक 


आलद्षाची तृष्णा कशी नाहींशी. हेह हे. अध्याय 
२ झोक. ५९ यांत सांगितठेंचच आहे. 


_ झंकरानंद, भ्रपाकार, श्रींथर व पृषैते आचार्योप्रमा्णेच अर्थ 


री रामानुजाचार्य: -' इंद्रिये विषयामिमुख झालीं तर आस्मज्ञान 
नाही, इंद्रियनिम्रह केला तरी मन विषयांत गुंतळेळे असेळ तर 
आत्मज्ञान हात नाही, मनोजय केला तथापि बुद्धीनें विपरीत निश्चय 
केळा म्हणज आत्मज्ञान होत नाहीं आणि बुद्धि सुनिश्चित झाडी असळी 
तरी *सः' म्हणजे तो काम' जन्म पाबळा असल्यास वरीळ सर्व 
नियंत्रण न्यर्थ होईळ; आणि हा काम, बुद्धि, मन इत्यादिकांस पुनः 
बिषयांत गोंवून टाकील, व ज्ञान होऊं देणार नाहीं. सारांश काम 
हा, बुद्धीवेक्षांही जास्त बळवान्‌ आहे. “सः! : काम, परमात्मा नव्हे! ! 
ह्यांचा अथ आहे. हा अर्थ काठक मंत्राविरुद्ध आहे म्हणून लाज्य 
आहे शिवाय कामाचा नाश कसा करावयाचा हें प्रकरण सुरूं असतां कामच 
सबीहून बलवत्तर आहे, म्हणून अ्जिक्य आहे, असें भगवंतांनी सांगणे 
हणजे “मूळे कुठारः! या बाकयाप्रमाणेंच होणार आहे. शिवाय बुद्धि, मन, 
इंब्रिये ब बिषय यांचा अवरोध केळा असतां, कामाची सर्व ठिकाणें बंद 
केळी असतां, कामाचे बळ कोठे राहाढ! “ मळा हें हवें! यांतून.“ हे 
: हे म्हणजे विषय काढून घेतळा व विषयग्रहण प्रसक्ष किंवा परोक्ष 
रैतीने. ग्रहण करणाऱ्या सव वेशी बंद केल्या म्हणजे इच्छेळा उत्पन 
होण्याचा अबसर तरी कोठें राहिळा £ सारांश भनुभव, युक्ति आणि. 
आलि यांच्या विरुद्ध अथे भगवान्‌ सांगतीळ तरी कसे £ व श्रोता ऐकून. 
तरी. कसा. बेईळ £ अर्थात हा अथ प्रकरणविरुद्ध, श्षतिविरुदध, युक्ति- 
विरुद्ध ब अनुभवविरुद्ध आहे म्हणून त्याज्य होय. बळभाचायेही * सः! 
म्हणजे काम म्हणतात तेंही अम्राह्यच होय. 


'द्वैतवाद्यांचा भर्थ आचारयाप्रमाणें आहे. इंड्रियादिकांनीं यांच्या अधिष्ठानीं 
असणाऱ्या देवतांही घ्याव्या असं सांगून म्हणतात; * बुद्धीपिक्षांच आत्मा 


अ माहे असे नाह तंर अव्यक, पूजमततेंही प्या 


















जूनच मुक्ति मिळावयाची नाही, तर अपीर 
निर्दिष्ट केढेल्या गुणांचें यांस ज्ञान झाले तो मुक्त होतो ? षआ 
पंडितांचें या छछोकावरील व्याख्यान उत्तम आहे व आ 
स्मृतींत म्हणजे कठोपनिषदांत ब भगवद्रीतेंत दिसणाऱ्या 
हरण डल्कष्ट तर्‍हेनें केळें आहे इतकेंच येथ सांगणें शक्‍य रडण 
एवं बुद्धेः परं बुदूध्वा राहील) 
संस्तभ्या55त्मानमात्मना ॥ 
जहि शत्रु महाबाहो 
कामरूपं दुरासदम्‌ ॥ ४३ ॥ 
इति श्रीमहाभारते श्रीमडगवद्रीतासूपनिषत्सु 
ब्ह्मविद्यायां श्रीकृष्णाजुनसंवादे कर्म- 
योगो नाम तृतीयो$ध्याय: ॥३॥ 
एबं (याप्रमाणे ) आत्मानं ( आत्म्याळा, स्वस्वरूपाळा ) 
पर॑ मस्वा ( वुद्धीपे्षां आढीकडचा, श्रेष्ठ, आहे असे 
आगणि-आत्मना ( आपल्या संस्कारपूर्ण अंत:करणाने ) 
( स्वस्वरूपाचे ठिकार्णी ठेवून ) महाबाहो ( हे आजानुबाहू, 
अर्जुना! ) कामरूपं ( इच्छा हेंच स्वरूप आहे अशा 
तें स्वरूप धारण करून मोह पडणाऱ्या ) दुरासदं 
कठिण अशा) झु ( शत्रूळा) जहि (मारून टाक 
आत्मा हा बुद्धीपेक्षांही श्रेष्ठ आहे असा निश्चय 
भ्र 


.__ एबमिति । एवं वुद्धेः परमात्मनं बुद्‌ध्वा ज्ञात्वा सं-. 
. स्तम्य सम्यक्स्तम्भनं कृत्वा स्वेनेवा55त्मना संस्कृतेन 
मनसा सम्यक्‍्समाधायेत्यर्थः । जद्येनं शतं महाबाहो 
कामरूप दुरासदं दुःखेना55सद आसादनं भातिर्यस्य 
त दुरासदे दुविक्षेयानेकविशेषामिति ॥ ४३॥ 
इति श्रीमत्परमहंसपरित्राजकाचायंश्रीगोविन्दभगव- 
त्पूज्यपा दश्षिष्यश्रीमच्छेंकरभगवतः कृती श्रीमद्वगव- 
ह्वीताभाष्यें कमेमरशंसायोगो नाम तृतीयो$ध्यायः ॥ ३१॥ 
याप्रमाणे आत्मा हा वुद्धीच्याहा आठीकडचा म्हणजे सर्वांपेक्षा 
अत्यंत श्रेष्ठ आहे-सर्व साक्षी आहे व निर्मिकार आहे-असें जाणून व 
त्याचप्रमाणें आपलें-सद्रस्तूच्या शुद्ध 3चारांनीं सुसंस्कृत झाळेळे जें 
निर्विकार मन त्याच्या योगानें आत्म्याचे नियमन करून, ह्या दुष्ट 
शत्रूळा मारून टाक. 
शिष्य--महांराज! मनापेक्षांही श्रेष्ठ जो आत्मा त्याळा मनानें 
नियमन करावयाचें कसे £ 
गुरु--हा वेड्या ! अरे! विषयाचें ज्ञान मनानेंच होतेंना १ 
तेव्हां निविषय असं जे मन झालें, सारांश विषयग्रहणच ज्यानें केळे 
नाही, करण्याचें सोडून दिळें, सर्वत्र पूर्णदष्टीनें पाहूं लागल्यामुळे 
ज्याची हंइ्यदृष्टि किंवा अपूर्णदृष्टिच नष्ट झाली, त्या मनानेच आत्मा 
नियमित करावयाचा म्हणजे स्वस्वरूपाशिवाय भासमान होणाऱ्या 
£ अपृर्णदइ्याकडे आत्म्यास जाऊंच द्यावयाचें नाहीं. नाहीं समजळें! 
अरे! मन हे जे आत्म्याचे विषयप्रहणरूपी साधन तेंच बंद केळे 
म्हणजे आत्म्याचें नियमन झाळेंना! सारांश पूर्ण जो आत्मा यास 
पूर्णीचेंच ज्ञान होऊं यावयाचे, अपू्णीचे ज्ञान व्हा थयावयाचें नाहीं, 
असो; याप्रमाणे आल्म्याचें स्वरूप जाणून व भात्म्याचें नियमन करून. 
नी य मनचे आत्मप्रदेशांतून कामास हाकठून 
लरे लात मारूनच यावयाचे... एका बॉ” हाका होय. 












4 मीचं एक आहें, मी .प्ण आहे? हें ज्ञान व 
बरैह्मसाक्षात्कार व ब्ह्मस्थितिही * प्रात्त झाली, 
“कांहीं नको, कारण माझ्या शिवाय दुसरें कांहीं नाहीं. ' असा : 
भव असला म्हणजे हड्याच्या लाभाविषयीं इच्छा उत्पन्न करणारा 
काम मेळाच कीं नाहीं ! असो; भगवान्‌ हाणतात:-अजुना ! हा काम 
इच्छारूपी ( मूर्तिमंत इच्छाच ) किंवा हवें तेव्हां वाटेळ ते मोहक- 
स्वरूप धारण करणारा आहे, आगि हणून तो चपळवृत्तीचा आहे. 
सारांश अनंत आणि अनिवेचनीय गुण त्याच्या अंगांत असल्यामुळे 
तो सांपडण्यास, त्यांचं आकलन होण्याश्त, फार कठिण जाते. परंतु 
तूही पराक्रमी आहेस, तेव्हां नीट व सांगितलेल्या मागीनें, 
केलास तर तुलाही तो सांपडेल यांत शंका नाही. ॥ ४३ ॥ 
याप्रमाणें क्मयोगनामक तृतीयाध्यायाचें भाष्य व त्याचा अर्थ 
हीं संपली. 
मधु,० श्रीधर, प्रपाकार, शंकरानंद, पर्वते, द्वैतवादी व रँगनाथ-< 
“आत्मानं > मन, * आमना ! > आत्मनिश्चय झालेल्या बुद्धीनें * सं- 
स्तम्य' > स्थिर करून सारांश निश्चित झालेल्या बुद्धीनें मन आत्मस्व- 
रूपी स्थिर करून! असा पहिल्या अर्धांचा अर्थ करितात. नि 
म्रपाकारांनी आचार्यांच्या अ्थसमर्थनासाठी बृहदारण्यकांतीळ ब 
सामबेदांतील असे दोन उतारे दिळे आहेत. अध्यायाचें तात्पर्य असें देतात;- 
* यज्ञाद्यं वणेधर्मोचितमापि नियतं करम शमेप्रदं स्या- 
न्न त्याज्ये, का्यमेतद्वियुणमपि यतो$करमणः कर्म शस्तम्‌ । 
जीवन्मर्त्यः कदाचित्करचरणयुतो नैव तिष्ठत्यकमी 
तस्माच्छेयान्स्वघर्मो यदुपतिगदितश्रवित्तघुख्ये तृतीये* ॥ नन्ही 
(यक्ञादिक वणधर्मास उचित असणारे कर्म कल्याणप्रद आहे म्ह 
तें टाकूं नये, उलट हविगुणित भक्तीनें करावें; कारण कर्मशुन्य 
लन होणें चांगलें आहे. शिवाय 
शरीरी प्राणी केल्यावांचून राहणें शक्‍यच नाही. 
्रयस्कर आहे. तो तृतीय अध्यायांत 









2. ही. जी 


 /झेकरा० व रंगनाथ-* येथें कमेयोगाचें अनुष्ठान भज्ञानी ही 
'भबश्य करावें व सेंसार>थ अैमिमान उत्पन्न करणाऱ्या न 
वित्तशुद्धि झाठेल्या मुमुक्षरने ज्ञाननिष्टापूवके जय मिळवावा. काम-€ 
नाझ झाल्याबरोबर, अज्ञानध्वंस होतांक्षणी, * मीच सर्व आहे असें 
ज्ञान होऊन मोक्ष मिळतो. सारांश ज्ञाननिष्ठेच्या अंगभूत कमेनिष्टा 
आहि. करमेनिष्टेनें चित्तशुद्धि होऊन ज्ञाननिष्ठेचें अनुष्टान करण्यास 
विकार मिळतो असें या अध्यायाचें तात्पर्य आहे. 

भीमशर्मा--“ या अध्यायाचें कर्म केळें तरच कल्याण होतें, ! 
असें तात्पर्य आहे, क 

द्रितेदी:- “ आत्मज्ञानाचा साक्षात्कार झाल्यावर इंद्रिये, व मन बुद्धि 
यांच्या योंगानें कांहीं विकार होत नाहो. ' 

रामानुजः---' याप्रमाणें बुद्धीहून श्रेष्ट जो काम तो ज्ञानविरोधी 
आहे असे जाणून व बुद्धीच्या योगाने आपलें मन कमेयोगामध्ये ठेवून, या 
दुरासद शत्रूचा नाश कर.' आहे कौ नाहॉ मजा! बुद्धीला वश करून 
तिच्यापेक्षा बळवंत असणाऱ्या कामाळा मारण्याचे काम बिचाऱ्या 
बुद्धीवर घालणें म्हणजे पिंजऱ्यांत कोंडलेल्या अजापुत्रानें स्वैर विहार 
करणाऱ्या पंचाननास मारणें होय ! 

ज्ञानेश्वरः--हे ( पापी कामवक्रोध ) अंतरीहून जरी फिटले । तरी 
निश्नांत जाण निवटले ( मेळे ) । जैसे ररमीर्वाण ( किरणांशिवाय ) 
उरे । मृगजळ नाहीं ।| तैसे रागद्वेष जरी निमाळे । तरी बर्मार्चे स्वरा- 
ज्य आळे । मग तो भोगी सुख आपलें | आपणची || 

पंडितांचे तात्पयः---....येथे कर्मकळापाचा ( कर्मसमुदायाचा )* 
पसारा । नबाधी, निष्काम, परमेश्वरा | आर्पिता, हा अर्थ येथें सिद्ध झाला | 

रंगनाथ म्हणतात:--बुद्वीचा जो प्रेरक आत्मा आन्तर | तेयाचा कैसा 
करावा साक्षात्कारे । तरि बुद्धिमाजी जें ज्ञान निरंतर | जेणें साचार निश्वय 
काजे ॥ ज्याचा निश्चय करिजे तया पदाथातें | आणि सांडूनिया नि- 
*्रयात्मक वृत्तीत । दोनी टाकळिया केवळ उरे ज्ञश्रि ते । जाण निश्चित 











षः 


बळ गाभयापाचा उपहार चगव्या भणयाच्या शेवरी दे, का 









अध्याय ४ते ६. 


चिंतामण गंगाधर भानु. 


अथ चतु्थोइ््याय: । 





श्रीभगवानुवाच-- 
यो$यं योगो5भ्यायद्येनोक्तो शाननिष्ठालक्षणः ससंन्यासः 
कर्मयोगोपायो यस्मिन्वेदार्थः परिखमात्तः प्रवृत्तिलक्षणो निवु- 
त्तिलक्षणश्च गोताखु च सवोस्वयमेव योगो विवक्षि तोभगव- 
ता5तः परिसमात्तं बेदार्थ मन्वानस्त॑ बेशकथनेन स्तौति 
श्रीभगवान-- 
याप्रमाणें भगवंतांनी दुसऱ्या व तिसऱ्या अध्यायांमध्यें जो योग 
सांगितला आहे तो समजलासना नीट £ 
शिष्य--होय, समजळॉ. महाराज ! या योगाचे लक्षण म्हणजे 
ज्ञानमागीचे, बह्मज्ञानाचें, अनुष्ठान करून शेवटीं मोक्ष मिळवावयाचा 
अथवा अपूर्ण दृष्टीनें उत्पन्न होणारें जे अज्ञान, त्याचा नाश करून 
आपके स्वरूप ओळखावयार्चे; हेंच ना या योगाचें ढक्षण आहे १ 
हाच ना तात्पयोथे £ 
गुरू-- अजून सर्व तात्पर्यार्थ नाहीं सांगितलास. वत्सा ! या ज्ञान- 
योगाची प्राति करून ध्यावयची असल्यास अज्ञानी पुरुषाने प्रथम 
बिहित कर्मे करावयास हवीं, नेतर निष्काम कमे करावयास पाहिजे. 
निष्काम कर्भ खरे भावाने झाळें म्हणजे चित्त निमेळ होतें. हे झाल्या- 
वर कर्मसंन्यास करावयाचा म्हणजे अहंकाराचा सवेथेव नाश करून 
शरीर आहे तोपर्यंत उदासीनपणानें कर्म करावयाचें ब ळोकसंग्रहा- 
साठी, असे कर्म स्वतः करावयारचेंव लोकांकडून करावायाचें कीं ज्या- 
हाक आपलें चित्त के न होतां सेना नाकात 
समजलास ! ज्ञानयोगामध्ये १ श्र 
कर्मसंन्यास कसा करावा, सारांश प्रवृत्तिमार्ग,कसा | 
गै र ग अनय िनि दय 


४६२९ औमद्भगवद्रीता. डू 
मार्गाकडे होकमताचा ओघ कसा वळवावा याचा विचार केळेला अ- 
सून पुनः बह्मात्मेक्यत्ता कशी होते याचाही विचार असतो. ज्ञान 
हा खरा पुरुषार्थ व कर्म हें त्याचें साधन आहे. हेंच सवे वेदांतग्रंथां- 
चें तात्पये आहे. गाताशास्त्रामध्यें सर्वत्र हाच पुरुषार्थ सांगावयाचा 
याच पुरुषार्थाचे रहस्य समजावून द्यावयाचे असा भगवंतांचा निश्चय 
आहे. असो; वेदांताचें तात्पर्य आपण अजुनास सांगितळें, आतां कां- 
हीं सांगावयाचें राहिळें नाहीं, असं समजून ह्या वेदांताची प्रक- 
टता कशी झाली व परंपरेने त्याची काय स्थिति झाली हेंही अर्जुनास कळावें 
व येणेप्रमार्ण विषयाची मीमांसा, सिद्धांत व उगम सांगून व्याख्या- 
नाची परिसमाति करावी एदथते भगवान म्हणाले की--- 

शिष्य--महाराज! पण वेदांत कोठून प्रकट झाला हें सांगण्याचे 
काय कारण? 

गुरु--कोणत्याही पदार्थाचे खरें स्वरूप कळून वेणें असे व 
त्याचें प्रामाण्य ठरवावयाचें असेळ तर ह्याचा उगम अगर प्रक- « 
टनकाळू व परंपरा हीं अवश्य पाहावी लागतात. उत्पत्तिज्ञाना- 
व्यतिरिक्त झाळेळें ज्ञान अपूर्ण राहते. सध्यां इतकेंच ध्यानांत ठेव. 


इमं विवस्वते योगं प्रोक्तवानदमव्ययम्‌ ॥ 


विवस्वान्मनवे प्राह मनुरिक्ष्वाकवे5ब्रवीत्‌ ॥१॥ 


इमं (हा) अव्ययं (कधींही विकार न पावणाऱ्या) योगे (योगमा- 

, अहं (मी)-प्रथम-विवस्वते प्रोक्तवान (विवस्वताळा, सूयीला 

सांगितला). विवस्वान्‌ मनवे प्राह (सरयोनें आपला पुत्र जो मनू 

त्याळा सांगितला)-आणि-मनुः इक्ष्वाकवे अन्रवीत्‌ (मनूने इक्ष्वाकु 

राजाळा सांगितळा.)-सारांश मीं प्रथम सूयीळा, त्यानें मनूळा व 

मनूने इक्ष्वाकुला हा योगमागे सांगितला, अशी याची परंपरा आहे. 
इममध्याययेनोक्त॑ योगं विवस्वत आळित्याय सगोदौ 


ओक्तवानहं बेडी कव क्षत्रियाणां बळाधानाय । 
तेन योगबलेन भवन्ति ह्म परिरक्षितुम्‌ ।. 





_ अह्मक्षत्रे परिपालिते जगत्परिपालयितुमलम्‌ । अव्ययमव्यय- 
'फलत्वात्‌। न हास्य सम्यग्दशेननिष्ठालक्षणस्य मोक्षाख्यं फळं 


ब्येति। स च बिवस्वान्मनवे प्राह मनुरिक्ष्याकवे स्वपुत्रा- 
या55दिराजायात्रवीत्‌ ॥ १ ॥ 


जगाचें धमैमागीनें रक्षण करणारे क्षत्रियांस स्वकतेव्य करण्याचें 
यावें ब ह्या प्रात झाळेल्या बळानें त्यांनीं बक्मसंरक्षण कर- 
ण्याची योग्यता मिळवावी एतदर्थ हा तुळा दोन अध्यायांमध्यें कथन 
केळेळा योगमार्ग, प्रथमतः साष्टि उत्पन्न केली त्यावेळी, मी क्षत्रियकुळा. 
च्या बीजस्वरूपी सर्वप्रकाशक आदित्यास स्पष्ट करून सांगितला. 
आथीतच क्षात्रियांस सामथ्ये येऊन त्यांनीं बह्मतरक्षण केलें व ब्रह्म- 
ज्ञानाने क्षत्रिय स्वकतेव्यामध्यें तत्पर राहून सुखी झाले. सारांश ब्मक्ष- 
| त्रियांची स्थिति चांगली राहिळी हणजे सवे सृष्टीची व्यवस्था उत्तम 
चालते, असो; सृष्टीची व्यवस्था सुरळीत चालविलण्यास कारणीभूत हो- 
णाऱ्या द्या अनाद्विदजन्य ज्ञानयोगाचें फल्ही विकारशून्य आहे म्हणजे 
ब्रश्मसाक्षात्काराचें अनृष्ठान करणं हेंच क्षण ज्या ज्ञानयोगाचें आहे त्याचं 
मोक्ष नावांचे फळ सवदां एकरस असल्यामुळें कधींही नाहींस होत नाही. 
बरह्मसाक्षात्कार म्हणजेच जर मोक्ष तर बह्मज्ञानाचा व मोक्षाचा ; 
कधींही विरह होणार नाहीं हें उघड आहे. हें मी सूर्यास सांगितळेळे 
बक्मज्ञान त्याने श्राद्वदेवास, मनूस, आपल्या मुद्ास विदित केळें वः 
मनूनेंही आपल्या मुलास म्हणजे इक्ष्वाकूस समजावून दिलें. मनु हा 
मनुष्य सृष्टींतीळ पाहिळा पुरुष आणि इक्ष्वाकू हा पहिल्या राजा ह्या 
गोष्टी तुला माहितच आहेत. 


मधु,०शीधर, शंकरानंद, प्रपाकार, परवेते ब ट्रिवदी:-आचायानुसारी... 
आहेत, ' सांप्रत वैवस्वत मनु आहे म्हणून वैवस्वत मन॒चा निर्देश. 
आहे बाकी उपदेश सज मन्बंतरांत सारखाच असावयाचा, ! असें मधु- 
सूदनीकार म्हणतात. प्रपाकार श्रीधर: ह्या अध्यायांत 
(बाह्य विषयाचा) प्रपंच. केळा आहे. गळयूरत्स । 
भापढें कमे मोक्षदायी होतें असें सांगितठे. आहे. 





श्द्‌४ औंक्रँगवद्दीता. 
ब॒ कर्मयोग हे फठदृष्टया एकच; निष्काम कर्मानेंच ज्ञान होतें; हे सांगून 
कर्मयोगाची अनेक रीतीने प्रशंसा करण्यासाठी हा अध्याय आहे. 
तिसरा हेतु हा आहे कौ कर्ममार्गीनेंच ज्ञान साध्य होतें हें अर्जुनास 
कळवावे. 

शाभानु०-तिसऱ्या अध्यायांत अज्ञान्यानें कर्मच करावें, ज्ञान्यानें-! 
ही. निष्कामकर्म अकर्तुकत्वभावानें करावें, सारांश करमयोगच श्रेष्ट 
आहि असें सांगितलें. येथें हाच योग अनादि आहे, हाच ज्ञानयोगाप्रत 
नेतो असें सांगावयाचें असून सवे जगाचा उद्धार करणाऱ्या कर्म- 
योगाचे भिन्न प्रकार व त्याचे ज्ञानयोगांत पर्यवसान व परमेश्वराची 
अवंतारकारणें वगैरे विषय यावयाचे आहेत. अर्थ सरळ आहे. 

द्वैतवादी:-या अध्यायांत कभ योगाचा विस्तार, बुद्धीस अगोचर 
असणाऱ्या हरीचे माहात्म्य, त्याचें अलौकिक करम व ज्ञान यांचा विचार 
आहे. कर्मयोगाविषयी आवड व्हावी म्हणून परंपरा सांगितळी. 

औकुष्णाचें अजुंनावर केवढे प्रेम होतें यांचे दिग्दर्शन ज्ञानेश्वरांनी 
श्वबध्या अध्यायांच्या उपोदूघातांत केळें आहे, तें अवश्य वाचावे. 


एवं परम्पराप्राप्रमिमं राजपेयो विदुः ॥ 
स कालेनेहृ महता योगो नष्ट: परंतप॥ २॥ 


एबं (यामरमाणे) परम्परामासं (परंपरेने, पितापुत्रपरंपरेनें प्राप्त 
झाढेल्या) इमं (ह्या योगास) राजपंयः (श्त्रिय असूनही कर्षीची 
योग्यता असणारे पुण्य-छोक राजे) विदुः (मिळविते झाळे)-परंतु- 
सः 'योगः (हा योगमागे) इह (या सृत्युल्ोकाचे ठार्यी) परंतप (शूर 
स ताप देणाऱ्या अ्जैना!) महता कालेन (पुष्कळ काळ ळोदून 
गेल्यामुळे नष्टः (नष्ट झाळा.)-सारांश, पूर्वकाळीन अनेक राजर्षींना 
हा योग परंपरेने प्रात्त झाला होता. पण पुढें पुष्कळ काळ गेल्यावर 
ब हा योगमागे आतां सत्युललेकांतून गेल्यासारखाच झाला 
आहे. सारांश त्याचें ज्ञान मानवजातींतून अस्तंगत झाळें आहे.-- 





 छेवमिति। एवं क्षत्रियपरम्पराग्रामिमे राजपंयो राजा- 
नशव त क्रषयश्थ राजर्पयो विदुरिम॑ योगमं । स योगः 
काठेनेह महता दीर्घेण नष्टो विच्छिन्नसंप्रदायः संवृत्तो 
हे. परंतप, आत्मनो विपक्षभूतः पर उच्यन्ते ताज्शौयतेजो- 
गभस्तिभिभीजुरिव तापयतीति परंतपः शत्रुतापन इत्य्थः ॥२॥ 
यांप्रमाणे पित्यापासून पुत्रास, गुरुपासून शिष्यास, अशा परं- 
* पेने हा कर्मनिष्ठेने मात्र अज्ञान्यांस साध्य होणारा क्षानयोग पूर्वीचे 
* -निमि वंगेरे-राजार्पे जाणत असत हे *राजे रेश्वर्यसंपन्न असताही 
सूक्ष्माथे जाणणारे, बह्म जाणणारे, असतत; म्हणून यांस राजार्पि म्हटले आहे. 
पुढें बराच काढ लोटल्यावर ही परंपरा मोडली; हा संप्रदाय नष्ट झाळा. 
श्िष्य--महाराज ! संव शक्तिमान परमेश्वराने हा ज्ञानयोग 
प्रकट केळा असतांही तो मंद्तेज व्हावा, पूर्वसंप्रदाय नष्ट व्हावा हे 
युक्तीस जुळत नाहीं. 
गुरु--मागीळ व्याख्यानांत ज्ञानविज्ञानाशीं शात्रत्वाने राह- 
णारा जो काम त्याचें सामथ्ये विसरलास वाटते! अरे! आत्म्याची 
सुटका करून वेण्याकडे बुद्धयादि साधनांचा उपयोग करून घ्याक्‍्याचा, 
किंवा प्रकृतीचे मूळस्वरूप शोधून काढण्याकडे त्यांचा विनियोग कराव- 
याचा, ते सवे सुटून बुद्ध यादिकांचे अधिष्ठान जो प्रारब्धप्राप्त देह त्यास सुख 
* देणेंव त्याच्या दुःखांची निवृत्ति करावयाची हाच पुरुषाथ आहे असें 
कामम्ेरित बुद्धीला व मनाला. आणि तदनुषंगाने इंद्रियांस वाटू 
हागळें म्हणजे शुद्ध ज्ञानमार्ग सामथ्येशून्य होतो. ज्ञानस्वरूपी 
आंपण आहोंत हें विसरून देहस्वरूपी आपण आहोत असे 
च्या फसलोवणीरने वाटूं लांगळें म्हणजे अज्ञान शिरलेंच असें संमांवे. 
उपभोगाची इच्छा प्रबल होण्यासांठी कामाने विषयांमध्ये 
मधाचे एक बोट लावून ठेविळेळें आहे! तिकडे स्वतंत्र आत 
म्हणजे मुख्य पुरुषार्थ 













नाने योजना 
कडे 


४६६. औमज्गवद्रीता. 

परमेश्वर सर्वे शक्तिमान आहे हें खरें, पण मनुष्यानें आपल्या 
परॅमेश्वरदत्त स्वातंत्याचा भलतीकडे उपयोग करण्यास आरंभ केळा 
तर परिणाम भळताच' होतो. आतां असें प्राप्त झाठेळें स्वातंत्र्यच 
डुरुपयोगांत आणण्याचे सामथ्ये जीवास कां प्रात झाळें, किंवा परमे- 
श्वरानें असतें भटतीकडे जाउं पाहणारें स्वातेजरय कां दिळें हा गहन 
प्रश्न आहे. याचा विचार सध्यांच तुळा समजणार नाहीं. पुढे एखादे 
प्रसंगी त्याचा विचार करूं. आतां येवढेच ध्यानांत ठेव कीं, कामाच्या 
तढाक्यांत अपण सांपडला म्हणजे आपडी दिशाभुळ होते. असो; 
व्यवहारदृष्टीनें हा विचार आहे. वास्तविक पाहिळें असतां बह्माळा 
या व्यावहारिक धमीधमीनें कांहींच होत नाही. समजलास याप्रमाणें 
संप्रदाय नष्ट झाला आहे त्याची हकीकत सांगून भगवान म्हणतातः 
हे परंतपा, हे स्वशोयीच्या प्रखर किरणांनी सूर्याप्रमाणे स्वशत्रूस 
(कामक्रोध वगेरेस सुद्धा) ताप देणाऱ्या अजुना! आज मित्तीला 
ज्ञानयोगाचा संप्रदाय अज्ञानी व्यवहारामुळे अगदीं नष्टप्रायच 
झाळा आहे. 

अधु०, रंगनाथ-* त्वां उवैशीचा विकार करून आपलें जितेंद्रियत्व 
प्रकट केळेंस ह्मणून तूं अधिकारी आहेस. ' अथीमध्यें सवैत्र ऐक्य आहे. 
* राजारबि शब्दांत ब्राह्मणादिकांचाही अंतभाव होतो असें शेकरानंद, 
पर्वते ब द्विवेदी म्हणतात. 

रामानु०- श्रोलांच्या बुद्धिमांद्यामुळें ज्ञानयोगाचा संप्रदाय नष्ट होतो. 

ट्वैतवादी सरळच अर्थ करितात. 


ज्ञानेश्वः--जे भ्राणिया कामीं भर । देहावरीचि आदर । 
म्हणोनि पडिला विसर । आत्मबोधाचा ॥ अव्हांटलिया (आड- 
वाटेस गेल्यास ) आस्था, बुद्धि । विषयसुखाचि परमावधि । 
जीव तेसा उपाधि । आवडे लोकां ( विषयसुख ब उपाधी यांवरच 
आपल्या जीवाइतकी किंबहुना त्याहून जास्ती प्रीति करितात, ) ॥ 
येर्‍्हवी. तरी खवणे यांच्या ( दिगेबर लोकांच्या, क्षपणकांच्या ) 
:_ गांवी । पाटावें काय करावीं १ । सांगे, जात्यंधा रबी । काय 





ह 


आधी (आहे? )॥ कां बहिऱ्याच्या आस्थानीं (समेत) । कवण 
गीतातें भानीं !। कीं कोल्हेया ( चोराला?) चांदणी । आवंढी 
उपजे ! ॥ .... तैसी वैराग्याची शींव न देखती । जे विवेकाची 
भाषा नेणती । ते पूखे केवी पावती: । मज ईश्वराते ॥ ज्ञानेश्वशंचे 
दृष्टांतांच्या मासल्यासाठी हा उतारा घेतळा आहे. रंगनाथ बरेच ठिकाणी 
हुबेहूब ज्ञानेश्वरांच्या दृशांतांची नक्कळच करीत असतात, *्कीं 
कोल्हया चंदर्नी ' असाही एक पाठ असावा असें वाटतें. 


दुर्बेलानजितेन्द्रियान्पराष्य नष्टं , योगमिममुपलज््य लोक 
चापुरुषा्थेसंबन्थिनमू-- 


याप्रमाणें दुर्बळ व इंद्रियांस न जिंकणारे लोक फार झाळे 
हा योग नष्ट झाला अर्से समजून व हे सर्व लोक आपल्या मुख्य 
पुरुषाथीस, स्वस्वरूपास जाऊन मिळावयार्चे, प्रकृतीच्या आधीन 
न होतां परब्रह्माचाी ओळख करून घेऊन मोक्षप्राते करून 
घ्यावयाची, या मुख्य पुरुषार्थास विसरले आहेत, आंचवळे आहेत, 
असें पाहून :-- 


स एवायं मया ते5व्य योगः प्रोक्तः पुरातन: ॥ 
भ्रक्तोडसि मे सखा चेति रहस्यं ह्येतदुत्तमम॥ ३॥ 


सः एव अयं (तोच हा) पुरातनः योगः (अनादि व गुरुप- 
रंपरागत योग) अद्य (आज) मया ते पोक्तः (मीं तुळा सांगितळा 
आहे )-कारण-मे भक्तः असि (तूं माझा अनल्य भक्त आहेस) च 
(आणि) सखा इति (स्नेही आहेस-हणून-) हि ( हें स्पष्टच आहेकी) 
एतत्‌ (हें) उत्तम रहस्यं (न प्रकट करण्यासारलें अति उत्तम रहस्य. 
आहे.)-सारांश जो पूर्वीपासून, अनादिकालापासून विद्यमान आहे. 
योग, तू माझा परम भक्त, खरा स्नेही ऱ्य्य्या मीं तुळा 
आज सांगितला. हा मंत्र भलत्यासच प्रगट 
माझा”भक्त व'स्नेही म्हणूनच तुला सांगितळा.->- 








-__ख एबायमिति । स एवा्यं मया ते तुभ्यमद्येदानीं योगः . 
. आक्तः पुरातनो भरो$सि मे सखा चासीति । रहस्यं दि. 
' यस्मादेतदुत्तमं योगो जञानमित्यर्थः ॥ ३ ॥ 
तूं माझा परम मक्त आहेस, माझा मित्र आहेस म्हणूनच मीं तुळा 
हा अनादिसिद्धयोग आज स्पष्टपर्णे व विस्तृतत्वाने प्रकट केला आहे. 
हा ज्ञानयोग अति उत्तम आहे. यार्चे ज्ञान असणें श्रेयस्कर आहे; 
तथापि अधिकारशून्याप सांगण्यासारखा हा योग नाहीं, तूं माझा खरा 
मित्र, सहचर आणि माझ्यावर निष्कपट भक्ति करणारा म्हणून तुळा 
हा योग सांगितला आहे.-तुला सांगण्याचा दुसरा हेतु हा आहे कीं 
तुझ्या निमित्ताने तरी संसारसागरांत घोंटाळणाऱ्या अज्ञानी ब कर्तृत्व. 
भोक्तृत्वपूर्णबुद्धीने इकडे तिकडे भटकणाऱ्या लोकांस हा योग 
कळवावा. त्यांच्याविषयी माझ्या मनांत अनुकंपा उत्पन्न झाढी आहेव 
त्रे तरावे अशी इच्छा आहे.--शेकरानंदांनीं हा हेतु स्पष्ट सांगितळा 
आहे व आचार्यांनी मूळ उपोट्घातांतच याचा निर्देश केळ आहे. 


मधु ०-' माझ्या इतकेंच तुझे वय आहे ह्मणून तू माझा सखा आहेस. 
भ्रपा०-' तृ माझा मित्र हणून तुझ्यावर माझी विशेष भक्ति आहे. । 
पर्वते-ज्याची भाक्ते नाही, श्रद्धा नाही, त्यांस विद्या सांगितळी तर ती 
निबौर्थ होते. । द्विवेदी-तुझे माझे बिचार एकच प्रकारचे आहेत. 
शिवाय अज्ञानी पुरुषांच्या वुद्दीचा भेद करूं नये असें सांगितळें आहे, 
पण. तू अधिकारी, माझा परम मित्र व अनन्यभक्त म्हणून तुळा हा 
योग सांगितळा, रामानुज विशेष सांगत नाहींत. 


_ द्वैताभिमानो नेहमी ह्या योगाचें ज्ञान व त्याप्रमाणे अनुष्टान असावें, 
असे म्हणत असतात. पण येवढ्याने, सकाम अगर निष्काम कमीने, 
मात्र मोक्ष सिद्ध होतो अगर ज्ञान व कर्म यांचा एककाळी समुच्चय 
होतो, असे होत नाही. ४ 


.. आनेखर हं ीवाचे निजरुज। परी केवी रायो. (सांगितल्या 
। शिवाय कसें ठेवूं £) तुज । जे पढियेसी. ( आवडतोस) तूं मज । 
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म्हणोनिया ॥ प्रेमाचा पुतळा । भक्तिचा जिव्हाळा 
चित्कळा...(जीब) । धनुधेरा! ॥. कवित्याच्या स्फुर्तीची बहार 
आहेकी नाही? 

श्रीकृष्ण हा परमेश्वर नव्हे अशी अर्जुनास खरोखरच शंका प्राप्त 
झाळी असा पुष्कळ ढीका व व्याख्याकारांचा अभिप्राय आहे. 

भगबता विप्रतिषिद्धमुक्तमिति मा भूत्कस्यचिवूबुद्धिरिति 

परिहारार्थ चोद्यमिव कुर्वन-- 

श्लिष्य -गुरुजी! इश्वरासारले अनादित्वाने न राहणाऱ्या या. 
श्रीकृष्णाचे हें बोळणें असमंजस दिसतें. ण 

गुरु-कां रे बाबा! 

शिष्य--कुप्गाचें जन्म सूयोच्या पाठीमागून किती तरी शत्< 
कांनीं झाळेळे आणि त्यांनीं सयोला हें रहस्य सांगावयाचे-_ 

गुरु--पुरे पुरे! असले तुझ्यासारखे मानवी बुद्धीचे लोक कांही 
तरी अशी वेडगळ शका काढतील असें ससजून तू काढळेला अश्षेष 
अर्जुनाने ही पुढें आणिळा आहे. हेतु हा कीं तुझ्यासारख्यांस योग्य 
उत्तर मिळावे. ऐक अर्जुन काय म्हणतो तें :-- 


अर्जुन उवाच-- 
अपरं भवतो जन्म परं जन्म विवस्वंत: ॥ 
कथमेतद्विजानीयां त्वमादो पोक्तवानिति॥४॥ 


अजुन म्हणाळा: अपरं ( मागाहून, आढीकडचा) भबतः अन्म 
(तुझा जन्म आहे) विवस्तः परं जन्म (-आगि-सूर्याचा जन्म 
तर फार अगोदरचा आहे) त्वं आदौ पोक्तवान्‌ इति (९ 
प्रथमतः हा योग सांगितळास असें) एतत्‌ (हँ) कथं (. 
श्लहानीबाहा (मी जाणू) सारांश विवस्वानाचा जन्म 











४७० श्रीमद्धगवद्वीता- 

/: अपरमिति । अपरमवोग्वसुदेवग्रहे भबतो परं पूर्वी स 
गोदी जन्मोत्पत्तिर्विवस्वत आदित्यस्य तत्कथमेतद्विजानीयॉ- 
मविरुद्धार्थतया यस्त्वमेवा5$दौ प्रोक्तवानिमं योगं स एंव 
स्वमिदानीं मह्यं प्रोक्तवानसीति ।। ४ ॥ 
श्रीकृष्णा! वसुदेवाच्या ग्रहीं आपला जन्म होऊन फारशी वषे 

छोटळी नाहींत. म्हणजे आपला जन्म फार आलीकडचा; आणि 

सूयीची उत्पत्ति तर सृष्टि उत्पन्न झाळी त्याच वेळेस झाली! तेव्हां 
हे आपेळें वरवर तरी असंबड,दिसणारें बोलणें मठा कर्से समजावें! ज्या 
वेळीं आपला जन्मही नाहीं अशा वेळीं आदित्याला हा योग प्रथम 
आपणच सांगितठा तोच आतांही मळा आपण सांगत आहांत हें कसे 
समजञावें !-सारांश हा योग प्रथमतः प्रकट करणें आपल्यास असंभ- 
वनीय दिसतें. ज्याने हा योग प्रथम प्रकट केला तो मला आतां सांगत 
नाही हे खास आहे. आणि आपण तर याच्या उलट बोळतां! 
म्हणून आपलें बोलणें विसंगत दिसते. 

मधु रंगनाथः-श्रीकृष्णाच्या शरीरांस अनुलक्षून हा प्रश्न आहे. 
प्रहृत शरीर सृष्टीच्या उत्पत्तोपासन आहे म्हणावें तर वसुदेवगृीं कृष्णा- 
चा जन्म झाळा ही गोष्ट सर्वेविश्वरुत आहे. जन्मांतरी सांगून त्या 
चें स्मरण आज आहे असें म्हणावें तर मनुष्यास पुर्वजन्मीचे स्मरण 
नसते. एवंच विरोधच आहे शिवाय आदित्य हा देव व तू मनुष्य, 
तेव्हां सज्ञानास अज्ञानें उपदेश करणें असंभवनीयच होय. 


आधर मरपाकार, पते, द्विवेदी व ज्ञानेश्वर, आचार्यानुसारी आहेत. 
झंकरानंद इतकेंच जास्त म्हणतात कौ, गीताशास्त्र केवळ मनुष्यानें 
प्रकट केळें नाही, परमेश्वराने प्रकट केळें आहे व म्हणून विश्वासाह 
आहे, असें इतर लोकांस कळविण्यासाठी हा प्रश्न आहे, 
: रामानु०-भर्जुनास ठाऊक होतें कॉ श्रोकृष्ण हा परमात्मा आहे; 
पण येथें गोरडे विचारे त्यांचा हेतु इतकाच आमली 
सै व सर्वे्व अशा परमाल्याच्या अवताराचे रहस्य. सर्वास! कळावे 


परमेश्वर आणि पूजक जीव यांमथीळ भेद. स्पष्ट 

करून तो सप्रमाण ठरविण्यासाठी हा प्रेश्न आहेः 

पंडित:-, देवहूतीस कपिळ मुनींनी उपदेश केळा ' यांवरून बाढि- 
लास त्यांची मुळें उपदेश करूं शकतील हें खरें, पण तुझ्या जन्माच्या भगो- 
दरच जे सूर्यवेशीय राजे मेळे व ज्यांस सूर्याने उपदेश केळा. तयांच्या 
पूर्वजास, सूर्यास त्वां उपदेश केला हें कसें संभवेळ! असा प्रश्नाचा 
अर्थ करावा. 

या बाखुदेबे5नीश्बरासवेशाशाक्का मूखोणां तां परिह्रजश्री- 

भगवाजुवाच यदर्था हार्जुनस्य प्रश्नः -- 

* गुरुः--असो; याप्रमाणे जी तुश्नी शंका होती आणि हजारो 
अविच्यारी पुरुषांस जी शंका थेण्याचा संभव आहे, म्हणजे श्रीभगवान 
वासुदेव हा परमेश्वर नव्हे अशी जी शंकरा येण्याचा संभव आहे 
तिचा परिहार करण्यासाठीं श्रीभगवान म्हणतातः-- 

शिष्य-- महाराज ! ळपा करा, श्रीकृष्ण हे ईथवरावतार नाहीत 
असें माझें म्हणणें नव्हतें व अजनाचेंही म्हणणें तसे नसावें असे 
बाटतें. केवळ कालवैपरीत्य दिसते, भगवंताच्या आधीं सवित्याचा 
जन्म झाला अर्से-- 

गुरु--समजळें, समजलें, तुझ्या शंकेचा अथेच श्रीकृष्णाचे. 
परमैश्वर्य नष्ट करणारा आहे. असो; ऐक आतां:-- । 


श्रीभगवानुवाच-- शर 
बहूनि मे व्यतीतानि जा 
जन्मानिःतव चार्जुन ॥. 

तान्यहं वेद सर्वाणि ती 

- : न त्वं वेत्य परंतप॥ सिर हा 
आ्रमगवान' म्हणतांत:-अर्जुन (अर्जुना!) १ 








(माक्ष) जन्मानि (जन्म) व्यतीतानि ( ओजपर्यंत होऊन गेठे 
आहेत) तव च (तसेच तुझेही पुष्कळ जन्म झाळे आहेत.) तानि 
सर्वाणि अह वेद (ते सर्वे मळा ठाऊक आहेत.) परंतप ( श्ुंनया 
1) त्वं न वेत्थ (तुला मात्र, त्याचें स्मरण नाही.) सारांश 
! तुझे व माझे आजपर्यंत बहुत अवतार. या मृत्युलोकी 
होऊन गेळे आहेत. महा त्या सर्वोच स्मरण आहे. तूं मात्र मायावशत्वाने 
सर्वे विसरून गेळास.--- 
ब्रहठनीति । बहूनि मे, मम व्यतीतान्यतिक्रान्तानि जन्मा- 
नि तव च हे5ज्ञुन तान्यहं बेद जाने सर्वाणि न त्वं वेत्य 
जानीषे घर्मोधमोदिप्रतिवद्धशञानशाक्तित्वात्‌ । अहं पुनर्नित्य- 
शुद्धवुद्धमुक्तस्वभावत्वादनावरणश्ञानर्शक्तिरिति वेदाहे हे 
परंतप. ॥५॥ 
अर्जुना! माझें व तुझे या कर्मभूमीवर अनेक वेळां येणे जाणें 
झाडेळें आहे 


अर्जन--याला प्रमाण कायः प्रत्यक्ष, अनुमानादि प्रमाणावरून 
तर॑ असे सिड होत नाहीं. 
आऔळृष्ण--ठीकच आहे. माझे ज्ञानावर अज्ञानाचा पडदा 
येण्यांचा संभवच नाहीं, म्हणून मळा यचावत सवे गोष्टीचे, माझ्या 
लीळावतारांचे व इतरांच्या मायाजनितं जन्मांचे प्रत्यक्षवतू स्मरणं 
आहे. तुझ्या ज्ञानावर म्हणजे स्वस्वरूपस्थितीवर अज्ञानाचे झांकण 
पडळेळें आहे म्हणून तुला स्वतःच्यासुद्धां जन्मार्चे भान नाहीं. 
* अर्जुन--मलळाच कां अज्ञानानें असा त्रास द्यावा! 
। औकृष्ण--योस्यच आहे पर म्हणने दुसरें आहेत, शश्ञ आहेत, 
मिथ्या कल्पना करून त्यांचा नाश करण्याला प्रवृत्त होणाऱ्या 
धर्माप्रमाणे न वागणे, अधम करणे, शिवाय मला कमे करा- 
वयाचे आहे, व॒ फळ भोगावयाचें आहे, मळ आहे, माण गा 






क 








म्हणून मळा स्मरण आहे. सारांश, अवताराच्या सं 
माझ्याति सारखेपणा आहे, तरी तुझा जन्म उपमोगास : 
असें कर्म करून शाद्ध आत्म्यावर मिथ्यारोप करण्यासाठीं, सारां 
अज्ञान'उत्पन्न करणारा आहे व माझा जन्म निेंप राहून दुसर 
निळेंप करण्यासाठी आहे हा विशेष आहे. मला स्मरण 
नाहीं याचे हेंच इंगित होय. 
मंधुठ, रंगनाथ--' अर्जुननिमित्तानें येथं सवे जीवांचा उ 
अर्जुनाळा स्मरण नाही व भ्रांति आहे याचें कारण मांथा होय. 
नाचा पडदा आणणें ब मिथ्याप्रत्यय उत्पन्न करणें हीं 
आहेत ब तीं देहेंद्रिये हाच आत्मा होय या अज्ञानाने उत्पन होत 
राळा अज्ञानाचा स्पर्श होणेंच संभवनीय नाहीं म्हणून 
अवतारांचें स्मरण असतें. भगवंतांनी सूयीस उपदेश केळा तो. 
तारी होय. त्याचें स्मरण ल्यास अर्थात असळेंच पाहिजे. 
श्रीधर, प्रपाकार, शंकरानंद ज्ञानेश्वर, पॅडित, गीतांच्या 
आचार्यानुवादी आहेत. ' न हि विज्ञातुर्वेज्ञातेविपरिळोपः' 
परमात्मा योच्या ज्ञानाचा कधींही लोप होत नाहीं ). 
रगानुजाचार्य:-'या छोकावरूनच जन्म सत्य आहे, 
म्हणून भ्रांतिवंत नाही; हें मगवन्मुखानेंच ठरतें. सारांश ५ 
नाहीं असें म्हणणारे बेदांती अपसिद्धांति आहेत. 
जन्ममरण नाही, परमेश्वर 





















नाही याविषयीं प्रो ० द्विंबेदी यांनीं उत्तम स्पष्टीकरण. 
केळें आहे ते बाचण्याविषयी विनाते करण्यापळीकडे जास्त ळिहिणें 
अशक्य आहे. द्वैतवादी म्हणतात कीं, ' माझें व तुं जन्म या शब्दा 
नोच परमेश्वर ब जीव यांमधीळ वास्तविक मेद स्पष्ट होत आहे !! ॥५॥ 
कथं तर्हि तव नित्येश्वरस्य घमाधमीभावे;पि जन्मे 
त्युच्यते-- 
अजलुन--श्रीकष्णा! आपण जर सर्वाचें आदिकारण आहां, 
अनादि आहां, अनंत आहां, सर्वक्तृत्व आपल्याकडे आहे, व धमी 
संबंध जर आपल्यास कांहीं नाहो, तर आपल्याला जन्ममरण 
असणें संभवनीय नाही; त्यांतून अनेक जन्म तर अत्यंतच असंभवनीय, 
तेव्हां हें कसें ते कृपा करून मला सांगावें 


भ्रीकृष्ण--ऐक कें ते.-- 
अजो$पि सन्नव्ययात्मा 
भूतानामीश्वरो$पि सन्‌ ॥ 
प्रकृति स्वामधिष्ठाय 
संभवाम्यात्ममायया ॥ ६ ॥ 
'अजः आपि सन्‌ (मी स्वतः जन्मरहित आहे तथापि )-तसेच- 
अव्ययात्मा (मी आत्मस्वरूपाने ज्ञानपूणे आहे, माझ्या 
ज्ञानाळा रतिभर सुद्धां कधी कमीपणा येत. नाहीं, तथापि) 
भूतानां (सर्वे स्थावर जंगम पदार्थांचा )--इश्वरः आपि सन 
(नियामक आहे, कती करविता मीच आहें, तथापि ) सस्वां 
(माझ्या) ळतिं ( त्रिगुणात्मक मायेढा ) अधिष्ठाय (वश 
करून घेऊन) आत्ममायया ( तिच्याच सहाय्याने 
[ईला चन मेलो.) -सारांश, जरी मी नित्य. आहे, नन्मरहित आहे, 








त्मा5क्षीणज्ञानशक्तिस्वभावो;पि संस्तथा भूतानां ब्रह्मादे- 
स्तम्बपर्यन्तानामीश्वर ईशनशीलो पि स प्रकृति स्वां मम वै- 
स्णर्वी मायां त्रिगुणात्मिकां यस्या बशे सर्व जगद्वतते यया. 
मोहितं सत्स्वमात्मानं वासुदेवं न जानाति तां प्रकाति 
स्वामधिष्ठाय वशीकृत्य संभवामि देहवानिव भवामि जात 
इवा55त्ममायया55त्मनो मायया न 'परमार्थतो लोकवत्‌ ॥६॥. 
मी जरी अज म्हणजे जन्मराहित, अनादि आहें, माझ्या ज्ञान 
शक्तीहा जरी केव्हांही कोणताही विकार उत्पन्न होत नाही, 
म्हणजे मी निर्विकार जरी आहे, त्याचप्रमाणे प्रत्यक्ष बद्यदे> 
बापासुन तों थेट अगदी क्षु्ठक काढीपर्यंत, सारांश. विकार 
पावणाऱ्या यच्चयावत सर्वे चराचरवस्तूंचे नियमन करणारा व त्यांचा 
प्रव्तक जरी मी आहें-- 
शिष्य--भगवन्‌ ! भगवंतांनी आपे गुण सांगितळे आहेत 
त्यावरून, धर्माधमाचे ते संस्थापक आहेत म्हणून, त्यांस जन्ममरण 
नाहीं असें स्पष्ट होतें आणि गाताशास्त्राचा व पुराणगंथांचा तर असा 
डंका वाजतो आहे की कृष्णाचें जन्म वसुदेवाच्या ग्रृही झाळे ! तेन्हा 
या परस्पर विरोधी वाक्यांची संगति आपण कशी ढावणार £ 
गुरु--अरे ! आम्ही कसळी व्यवस्था लावतो £ भगबंतांनींच 
ती लावून ठेविली आहे. भगवान्‌ म्हणतातः असा जरी मी. जन्ममर 
गातीत-कमीतीत-आणि मायातीत आहे, तथापि सत्त्वरजतम ह्या 
गुणत्रयांनीं घडळेली जी माझी वैष्णवी माया आहे, जिर 
हे सवे चराचर विश्व आहे आणि ज्या मायेच् 
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(_ आंति होय. मला कधीही अशी भ्रांति नसते कारण भ्रांति उत्पन्न 
करणारी व प्राकत ढोकांस कर्म करावयास लावणारी माया 
तीच माझी दाती आहे! असा जन्म घेतला तरी सरवैज्ञत्वादि माझे 
गुण मळा सोडून जातृ नाहींत.-- 

_ मधु ०--सवेज्ञ परमेश्वराळा देहाची (स्थूळ, सूक्ष्म भगर कारणरूपी ) 
अवस्था येणें शक्‍य नाही, देह प्रात झालाच तर परमेश्वर सवैज्ञाता 
होणें शक्‍य नाही, या दोन्ही शंकांचे निवारण आचार्यमागोनुसारच 
. ब निर्मळ आणणि स्वच्छ सत्त्वगुणात्मक देहाचा मात्र अंगीकार 
ळोकानुप्रहासाठी करितात, अर्स सुचवितात. “आकाशामध्ये तो 
ज्ोोतम्नोत 'मरळेडा आहे! या श्रतीने ईश्वराचे निसत्व भाणि सर्व- 
व्यापित्व सिद्ध करितात. ' निल, विभु, सचिदानंदघन, परिपूर्ण, निर्गुण, 
हेच परमेश्वराचे गुण देहरूपी आहेत. असे मायेच्या योगाने 
आपल्यास वाटते. ' असाही कोणी अर्थ करितात. तात्पर्य एकच 
आहे. निय, निर्गुण व निर्विकारी परमेश्वर हा देहवंत आहे असे 
दती डोकांचे म्हणण्याचा उल्लेख करून “लांनी खशाळ बडबडावे, 
_ आम्हीं लांचे खंडन करित बसत नाहीं ' असें शेवटीं सांगतात, 


अ ५ शंकरा ०, द्विवेदी .आाचायोनुसारी आहेत. 'छोकसमर्थनार्थ 
देतात. * मायासुद्धां इश्वराहून मिज्ञ नाहीं ' असे 
त. प्रो० ट्रिवेदींनी जांवात्म्याचें ऐक्य चांगळें स्थापित 
प्रकृतीचे दोन विभाग करून आुद्धसतत्व प्रकतीमध्यें जो ब्रह्माचा 












आहे. 
आहेसा दिसतो हीच माया व हेंच अज्ञान] 
दवैतायांचें म्हणणें ब “माया !> कृपा असें शुब्धा म्ह्णणें 
पोळकल्पितच होय, कारण माया शब्दाचे हे. यौगिक 


मनोरंजक विस्तार करितात. 


रामानुजाचार्य ०--'* परमेश्वर अमृत आहे, हिरण्मय 
कव्प, सबेकर्मा, सरवकाम, अनंत गुणांनी युक्त आहे. आणि. 
तो. देहवान्‌ आहे. तेंच ब्रह्म होय. माया न ज्ञान संकल्प? याचा 
बिचार वर केढाच आहे. र 
ह्वैतवादींनी परमेश्वरास (म्हणजे ल्यांच्या त्रह्मास ) गुण व ७ 
देह है दिळी आहेत! इंश्वर्जह्मदेव, शांकर, लक्ष्मी, शेष, 
श्रेष्ठ जो तो. भनादित्व, निसत्व, मायास्त्रामित्व इत्यादि गुणांवरून! 
परमेश्वर हे मूठतः मित्र आहेत असें यांचें म्हणणें आहे. प्रकृतिऱ्म़ाहृतरू 


प्रकृतिजनसामान्य मनुष्ये. या मनुष्यांत ( बसुदेव देवकीच्या उदरी ) 
स्वेच्छेने प्रवेश करून जन्म घेतल्यासारखे भासबिळें. शर 


ज्ञानेश्वर-यांचा अथे सरळ आहे. दैतनिषेधावर 

कि एकची दिसें दुसरें । ते दपेणाचेनि आधारें ही. 

अस्तुविचारें । दुसरे आहे  ॥ फेम 
'पंडित- मधुसूदनीकारांप्रमाणेंच अथ करितात. ॥ ६ ॥ 


तब्च जन्म कदा किमर्थ 
ड् प रस अधा सवेशक्ति परमेश्वराठा 
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__ यदा यदा हि धर्मस्य 

ग्लानिभवति भारत ॥ 
अभ्युत्यानमधर्मस्य 

तदा$5त्मानं सूजाम्यहम्‌ ॥ ७॥ 


भारत (हे भरत श्रेष्ठा! अजुना!) हि ( माझ्या जन्माचे कारण 
व॑ काळ असा आहे कीं) यदा यदा (जेव्हा जेव्हां)  धमेस्य 
(धंभीची) ग्ळानिः भवाते (ग्ढानता होते, धमीची अवनति होते, 
धर्म क्षीण होतो)-व-अधमंस्य (अधर्मांचा) अभ्युत्यानं (उदय 
होतो) -तेव्हा-आत्मानं (स्वतःडा) अहे (मी) सूजामि 
(उत्पन्न करून घेतो.)-सारांश ज्या ज्या वेळीं धर्मीस क्षीणता 
येते, धर्म बुढतो व अधर्मीचा उद्य होतो अथवा सर्वेत्ल अधर्म 
पसरतो तेव्हां मला आतांच सांगितल्याप्रमाणें जन्म वेर्णे, अवतार 
१ 
यदेति यदा यदा हि धमेस्य ग्लानिर्हानिर्वणोभ्रमादिलक्षणस्य 
आणिनामभ्युदयानिःध्रेयससाधनस्य भवति भारत अभ्युत्था- 
नमुद्धवो$धर्मस्य तदा55त्मानंसुजाम्यहे मायया ॥ ७ ॥ 


ज्या ज्या वेळी धमीची हानि होते, म्हणजे ब्राह्मण, क्षत्रियादि 
गुणकर्मपरत्वें चार वर्णातील आणि ब्रह्मचर्य, गाहस्थ्य वगैरे चारही 
आश्रमांतीळ व्यवस्था ठराविणें हेंच आहे स्वरूप ज्याचें अशा धर्मीचा 
क्षय होतो, सारांश जीवमात्रांचे ऐहिक आणि पारत्रिक कल्याण 
करणाऱ्या व प्राण्याप्ल संसारचक्रामधून सोडविणार्‍्या घर्मरूपी साघ- 
नास सामर्थ्येशून्यत्व प्राण्यांच्या अज्ञानामुळे प्राप्त होते-तात्पर्य 
हिरक ओढवतो, इतकेच नव्हे-तर जेव्हांजेव्हां संसारांत ढक- 

टु :ख, शोक आणि संताप देणाऱ्या अधमीची प्रवृत्ति होते 
आपल्या मायेस वश करून घेऊन अवतार घारण 

८ करित असतो. समजलास! अना ! 1-.एकाउकक 









अघर्माची उत्पत्ति धूमकेतुप्रमाणें अशुभकारी होते, तेव्हां दुबार र 
बागणारांस क्षेम व अघर्मीयांस शासन करण्यासाठीं मीं देह 
करितो. द्विवेदी: घमे > विश्वनियमरूपी जे अनादि चक्र त्यास अनुसरून 
बेद, बेदांत वगेरे म्रंथांत सांगितळेळे नियम. ह्या ब पुढीळ 
सर्व विश्वांत उत्पन्न होणारे महापुरुष अगर अवतारी पुरुष हे सर्वे 
भगवंताचेच अंश आहेत असें सिद्ध होतें. पण याचा विचार पुढें करूं, 

रामानुज व द्रैतवादी यांचाही अर्थ सरळ आहे. 

मराठीमंडळ कांहीं विशेष सांगत नाहीं. 

किमर्थेमू-- 
श्रिष्य--मगवंतास हा इतका खटाटोप कशाला करावा लागतो £ 


गुरु--सांगतात तें ऐकः-- 
परित्राणाय साधूनां विनाशाय च दुष्कृताम॥ 


धर्मसंस्थापनार्थाय संभवामि युगे युगे ॥८॥ 


साधूनां ( सात्विक वृत्तीने आपढें व इतरांचे खरें कल्याण कर्‌. 
शाऱ्या सत्पुरुषांचें) परित्राणाय (संरक्षण करण्यासाठी ) च (आगि) . 
दुष्कृतां विनाशाय (आपलें व तसेच दुसर्‍्यांचें अहित । 
तयार असणाऱ्या दुष्ठ ळोकांचा निःपात करण्यासाठीं )-सारांश-'! 
संस्थापनाथोय (प्राणीमात्रांस नीट व्यवस्थेत ठेवून व्यवहार 

धरमराथे सिद्ध करणाऱ्या धर्माचा जीर्णोडार करण्यासाठीं 






आ. 













श्रिष्य-कारण तते अधमौचा अम्युदय झाला म्हणजे जन्म वेतात! 
 गुरु-हा वेढ्या! अरे! भगवंताचा अवतार कशासाठी आहे ते ऐक 
र र ओ. १ सन्मागीने, सात्विकमागीनें, स्वतःस व दुसऱ्यास पवित्र 
१» साधूंचे सवेतोपरी संरक्षण करावें, पाप करून इतरोसह 
स्वतःस दुःखामध्यें होटणाऱ्या व लोटू पाहणाऱ्या दुष्ट होकांचें निदेळन 
1 माझ्या अवतारांची कारणे व फळें आहेत असे नाही, तर 
र्क व्यवस्था लावण्यासाठी निर्माण केळेळा जो धम त्याचीही 
पुनः प्राणप्रतिष्ठा यथासांग व यथाविधि करावी एतदर्थही मी या 
इश्यसृष्टीत जन्म वेत असतो. 
औधर--“स सेतुर्बिधरणमेषां छोकांनां संभेदाय 
थेमध्यें परथ्वीवरीळ ळोकांचा घोंटाळा होऊं नये म्हणून तो 
अर सेतुरूपाने,, संरक्षकरूपानें अतो, ) दुष्टांचा नाश करणें यांत 
राचे कूरत्र. सिद्ध होत नाही. मुळाचें हित व्हावे म्हणून सन्मार्गवंतीं 
प जसे खोडकर मुळांस ताडन करितात, तद्वतच दुरष्टांस शासन 
ताळ्यावर आणण्याचा हा प्रकार आहे. झेकरानंद:-ईश्- 

















ज्ञानेशवरः--दैत्यांची कुळें नाशी । सांधूंचा मान कयी, 
:३(ऑन्छोंदन करूंन छत्र धरितो) । धर्माशी नीतीसी । शेंस 
(मळवंटंमरितों, मन लावितो) ॥ मी' अविवेकाची काजळी । 
फेदवूनि, विवेकदीप उजळी । ते योगियां पाहे दिवाळी । निर॑- 
तर ॥ स्वसुखें विश्व कोंदे। धर्माचे जगीं नांदे । भक्तां निघती 
दोंदे । सात्विकांची ॥ तें पापाचा अचळ (पर्वत) फिटे । 
पुण्यांची पंहांट फुटे । जे मूति माझी प्रगटे । पंडुकुमरा ॥ ८ ॥ 
क्त्‌-- 


ह्‌ 
जन्म कर्म च मे दिव्यमेवं यो वेत्ति तत्त्वत:॥ 
त्यक्त्वा देहं पुनर्जन्म नेति मामेति सो५र्जुन॥९॥ 


मे जन्म कमे च दिव्य (माझें अघटित जन्म आणि अल्लौकिक 
होकरक्षणादिकर्म ) एवं (या प्रकारचे आहे असें ) यः तत्त्वतः वेच्ति 
(जो परमांथेतः जाणतो) सः (तो) अजुन (हे अजञेना!) देह 
त्यक्त्वा (देह सोडून गेल्यावर ) पुनः ( पुनश्च) जन्म ( संसारांत, 
जन्माळा ) न एति (येत नाहीं.) मां एति (तो पुरुष माझ्या 
शलोकाळा म्हणजे ब्रह्मलोकाळा येतो-मुक्त होतो-)-सारांश मागे 
जन्म व कर्म ही दोन्ही अल्लोकिक आहेत, (जन्म मीच होऊन वेत- 
छेळा. व कर्मही लोकांचा उद्धार करण्याचे, एवंच हीं दोन्ही असाधा- 
रण आहेत) असें ज्याला ज्ञान होतें त्याचा देहपात झाल्यावर तो. 
पुनः. जन्ममरणाच्या चक्तांत सांपडत नाहीं, तो माच येऊन मिळतो, 
मोक्ष पावतो.-- 


जन्मेति । जन्म मायारूपं, कर्म च साधुपरित्राणादि, मे मम. 
दिब्येमभ्राकृतमेश्बरमेबं यथोक्त॑ यो वेत्ति तत्त्वतस्तत्त्वेन यथा- 


अस््यक्‍्त्वा देहमिम पुनर्जन्म पुनरत्प्ति नौति”न मामोति. .. 
मामेत्यॉगच्छाति स मुच्यते दे5जुन॥९॥ ' । (60. 


००१७. 


 अज्ञुना ! माश्षे जन्म मायेला वश करून वेऊन; स्वतंत्रतेने झाळेळे आहे. 
जीवांच्या जन्माम्रमाणे.पूर्वरमीच्या उपभोगासाठी झालेले नव्हे;व माझें 
कर्मही सात्विक धर्म वाढवून €तसंरक्षण करण्याचें आहे-सारांश मळा 
खरोखर पाहतां जन्म नसून माझें सर्वे कर्मही धमेसंरक्षणासार्ठी व अज्ञानी 
छोकांचें मायारूपी अज्ञान दवडण्यासाठीं मात्र आहे; एकंद्रीत हा .सवै 
प्रकार असाधारण,अमानुप आगि प्रकृतीहून अनंतपटीने श्रेष्ठ आहे. ब्रह्मच 
सत्य आहे;बाकी सवे मिथ्या आहे असें ज्याला माझें कम पाहून खरोखर 
आगि परमार्थ स्वरूपांनं, अनुभवपूर्वक ज्ञान झाळे त्याचा येथील प्रारब्धयोग 
संपल्यामुळे तो पुनः या संसारचक्रामध्ये येऊन पडत नाहीं. उघडच 
आहे, विश्वाची सर्वे घडामोड चाळविणारा जो मी हिरण्यगर्भरूपी 
सूत्रात्मा त्याळाही वास्तविक जन्म नाहीं व त्याचें कर्मही अज्ञान” 
नाशनार्थच आहे असें ज्ञान होऊन जो एकच ब्रह्म सर्वत्र पाहूं 
छाग़झा तो मुक्तीसच जाणार ! अज्ञान नष्ट झाल्यामुळें जन्म- 
मरणाचे कारणच नष्ट झालें... 

अदवैतीटीकाराकारांमध्यें ऐकमल्य आहे. 

रामानुज--'"माझा अश्रय करून स्त्रभक्तीनें माझें प्रेम संपादन करून 
चेत्तो ब माझ्या लोकांत येऊन मुक्त होतो.' ही सळोकता मुक्ति होय. 

द्रेतवादी--परमेश्वराचें जन्म व कर्म इतर्केच समजून उपयोगी 
नाही; शमदमादि गुण आले पाहिजेत. एवं साधनसंपत्न पुरुषालाच 
परमेश्वरगुणांचे ज्ञान होतें व तोच मुक्त होतो. 

मराठीमंडळ कांहीं विशेष सांगत नाहीं, पॅडितांचा विस्तार वाचण्या 
सारखा आहे. 

येथपर्यंत पाहिल्या ९ “छोकांचें विवेचन झाळें त्यांत (१-१) 
*होकांत कमरूपी साधनाने चित्तशुद्धिद्वारा प्राप्त होणाऱ्या ज्ञानमा- 
ग्रीची परंपरा सांगून त्या ज्ञानमागीचें अनादित्व सिद केळे. नंतर 
श्रीकृष्ण हा केबळ प्राकृत मनुष्य आहे, अशी स्वतः अर्जुनास शंका 
बेतढी आहे आणि त्या शंकेचें निवारण करून अवतारप्रयोनन, हा 


वि 

विषय (५-९) छोकांत आणिला आहे. येथें म्हणजे या *छोकांचें 
ब्याख्यान कारितांना निरनिराळ्या संप्रदायवाल्या लोकांनीं ( !) जीव- 
अह्ममेद नित्य व वास्तविक आहे, (२) ब्रह्म हें स्वतःच्या ज्ञान 
मूळक इच्छेने बह्मांड निर्माण करितें (३) ब्रह्मरूपी परमेश्वर आपली 
छीळा या विश्वरूपी नाटकाने दाखवित आहे, असे केबळेंद्वितमागीस 
बांधक होईल या रीतीनें भिज्ञ भिन्न व्याख्यान केलें आहे. (१) हे 
पूणद्वैती होत. ' तुझा जन्म' 'माझा जन्म' 'मी निर्विकार! 'तूं विकारी? 
वरे शब्दांवरून हे लोक द्वैतमत स्थापित करूं पाहतात. पणे 
बास्तावेक प्रकार तसा नाहीं. अज्ञानी व अविद्येच्या आधीन 
असणाऱ्या अर्जुनरूपी जीवाच्या संबंधानें वरीळ शब्दांचा उप- 
योग केळा आहे. वास्तविक शुद्ध ब्रह्मांत “ माझा ! ' तुझा? 
असा भेदच नाहीं. अविद्येमुळें हा भेद झाळा व हा भेद समूळ नष्ट 
करणें म्हणजेच मोक्ष मिळविणें होय. पूण, एकच असणारे; व 
अद्वितीय ब्रह्म, ज्ञानी असणें किंवा कृपाशील असणें संभवत नाहीं. 
कारण ज्ञानी होण्याला व कृपा करण्याला ज्ञात्याशिवाय व अनुकंपका- 
शिवाय अन्य वस्तूची, विषयाची व दीन प्राण्यांची अपेक्षा उत्पन्न 
होते, आगि पूर्ण, अद्वितीय, बह्मांत तर दुसरी वस्तु असणें संभव- 
नीयच नाही. _ जीवास जीवद्शा प्रात्त झाठी ती केवळ पूर्वकमीने, 
सारांश अज्ञानाने प्राप्त झाळी आहे; हें अज्ञान व हा अन 
जन्मभेद समूळ नष्ट करण्यासाठी शुद्ध धर्मीचा अवतार असतो व 
धर्माचा असावा. आतां जे द्वैतवादी धर्म आहेत त्यांच्या मताने हा 
ज्ञीवशिव मेद कायमच! आहे. पण हें खरें असणें संभवनीय नाही. 
कारण धमाचा ओनामा ज्या सम्मार्गामध्यें, ज्या सदाचारामर्ध्ये, ज्या 
नीतीमंध्ये, प्रथम प्रकट होतो, तेथें मुख्य गाष्ट स्वाथेत्यागाची असते, 
म्हणजे प्रत्येक सत्क्रियेच्या मुळाशी स्वार्थत्याग असतो. हा स्थार्थ- 
त्याग जेथें पूर्णत्वास जातो, तेथें विषय, अहंकार, बुद्धि, व मन यांस- 
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हित सर्वे ज्ञान आणि कर्म, दट इंद्िये यांचा, यी 








 &&७४. ... ओषलरवहीती 
बरअर्थातच समैत्र अनंतवस्तु म्हणजे न्ह्मवस्तु' कायम राहते; म्हणने 
य॒बय़ावत सर्वे. मेद 'मोडून जातात, व गेळे पाहिजेत, वेदांतश्वम 
इतर सर्व धर्मापेक्षा श्रेष्ठ आहे अशी माझी स्वतःची खातरी. झाढी 
आहे, तिळा जी अनेक कारणें आहेत त्यांत संपूण स्तरार्थत्यागाचे 
जनत प्रतिपादन करणारा वेदांतधमे मात्र कायतो आहे, हें मुख्य कारण: 
आहे. असो; हा विषय अमळसा निराळा आहे म्हणून याचा सांगो 
पांग ऊहापोह करण्याचा विचार अन्यत्र करूं. आज इतर्केच 
म्रांगावयाचें की, जीवाशिवामध्यें भेद कायम ठेवणे म्हणने अहुंकारा” 
सहित वासना कायम ठेवणें “आहे. ही दुकळ जोपर्यंत जिवंत. आहे. 
तोंपर्यंत पूर्णत्व नाहीं म्हणने मोक्ष नाहीं. सारांश द्वैतमत ज्ञानइष्टीद्ला 
कर्ष्रीही संमत होणार नाहीं. 

(२) बह्माला इच्छा उत्पन्न होणें असंभवनीयच होय. जे 
स्वताःसिद्ध पूर्ण आहे, अनंत आहे, सवव्यापी आहे, ( हीं विशेष. 
तरी व्यवहारांत म्हणून बोलावयाचीं; वस्तुतः ब्रह्म निगुणच आहे, !) 
तेथें इच्छेचा प्रादुर्भाव होतो, अस म्हणणें म्हणजे ब्रह्माच्या पुण, 
त्वाळा, अनंतत्वाळा व सवेव्यापित्वाळा हरताळ लावण्यासारलेंच आहे, 
जें ब्रह्मांड आपल्याप्त दिसत आहे तें वस्तुतः बरह्माव्यातीरक्त नाहीं. 
तें ब्रह्मच आहे. पण ज्या अवस्थेत आपण आज आहोंत, त्या 
अवस्थेंत सवेत्र एकस्वरूप पाहण्याचें सामथ्ये आपल्यास प्राप्त झाळेळें 
नाहीं. . विचारदृष्टीने तें मिळूं शकते. हे सामर्थ्य मिळाळें अगर 
अज्ञान नष्ट झाळें म्हणजे ब्रह्मांडाची उत्पत्तिच झाळी नाही ब त्याचा. 
ळबही व्हावयाचा नादीं, सवे एकच बह्म आहे, हे ज्ञान स्थिर होते. 
आगि नंतर ब्रह्माडांची उत्पत्ति, स्थिति व ळय आणि ह्या अवस्था: 
उत्पन्न करतोसा दिसणारा परमेश्वर, ही सवे एकरूप, नित्य, निर्गुण: ब: 
निव्वकार अशीं आहेत असं समजतें. सारांश येथे जन्ममरण वगेरे. 
कोणतेही विकार नाहींत; एकच बह्म समरसानें. घनदाट आहे, तेरे, 
इच्छा नाही व उत्पत्तिही नाही. हा खरा प्रकार होय. पणे 
जोपर्यंत पाठीमागीळ अज्ञानजन्य कमोनें उत्पन्न झाळेळें अज्ञान पार- 
साथरक म्हणजे निष्काम कर्माने नष्ट झाळें नाही, तोंपर्यंत मात्र किचन्यर 


इत्यादि : गोष्टींचा: व त्यांच्या कारणांचा विचार करावा. पण हा 
डलाथ विचार नव्हे, आपण मानवी कल्पनेनें ठरावितो तो सिद्धांत 

» असें ध्यानांत ठेवून आपण विश्वब्यवस्थेचे नियम आपल्या 
समजुतीसाठीं ठरवाब्रे, पण हे नियम कालभंगुर व ज्ञानभंगुर आहेत 
हं विसरूं नये. तिसर्‍या संप्रदायवाल्यांसही हेंच उत्तर होय. सारांश 
बेदांतप्रातिपादित अंद्वेत सिद्धांतांचा स्त्रीकार केल्याविना गीता, 
उपनिषदे, ब्रह्मसूत्रे या म्रेयांची, ईश्वराची, या अघटित व अनिवचनीय 
स्वरूपाने भासमान होणाऱ्या विश्वाची, आपल्या व्यवहाराची, आपल्या 
नीतीची, सारांश सवे ज्ञानाची व सवे कमीची नीट, युक्तिसिद्ध व 
अनुमवदाद्धू अशी समंजस व्यवस्था जिज्ञासु व मुमुक्ष ढोकांस पार- 
माथिक दृष्टीने द्वावतां येणे शक्‍य नाही, असा माझा समज आहे व 
हा समज गाताशास्त्राच्या मूलवाचनानें व आचार्यकृत अद्वितीय 
माण्याच्या श्रद्धामूऴक परि्शांठनाने उत्पन्न झाळा आहे. अशा तऱ्हेचा 
प्रग्मामी समज माझ्या सहाध्यायी गीताभक्तांमध्ये उंत्पन्न होईळ तर 
सैसारांतीळ सर्वे तापत्रयादिकांचा निरास होईल, यांत संदेह नाही. ॥९॥ 

ज्ञैष मोक्षमागे इदानी भ्रवृत्तः किं तर्हि पूर्वमपि-- 

शिष्य--हा मोक्षमार्ग श्रीकृष्णांनी सांगितळा त्याच्या आधीच्या 
छोकांची काय वाट : हा धर्म प्रकट होण्यापूर्वीचे सवे ढोक ( ज्ञानी, 
अज्ञानी, सगळे सरसकट) तर जन्ममरणाच्या भोंवऱ्यांत सांपडळे ! 
द्वापारंयुगाच्या पद्ीकडीळ लोकांचें केवढें दुभीग्य कीं ते श्रीकष्णाच्या 
अगोदँर जन्मास आठे! परमेश्वराच्या घरीं कोण हा अन्याय की. 
केवळ अमुक वेळी जन्मता तरच मनुष्य मुक्त व्हावयाचा, नाहीं तर 
अनंतैकालेपॅयेत विश्वकाराग्रहांतीळ जन्ममरणरूपी शृंखला त्यांच्या 
पार्यांत अडंकावयाची! हर ! हर! 


वहाळ १.१ कातर तं र झड वीक 
दया प््िविरीची 





शब्द औमद्रगव्ीता. 
तू समजतोस त्यापेक्षां जगन्नाथाच्या घरची व्यवस्था फार निराळी 
आहे, बरें £-हा मोक्षमाग अनादिकालापासून प्रकट झाला आहे. ऐक- 


वतिरागक्षयक्रोधा 

मन्मया मामुपाश्रिता: ॥ 
बहवो ज्ञानतपसा 

पूता मद्वावमागता: ॥ १० ॥ 


वीतरागभयक्रोधाः (गेले आहेत, नष्ट झाठे आहेत, काम, क्रोष, 
आदि षडटपू ज्यांचे ) मन्मयाः ( माझ्याशी जे अभिन्न झाळे, उपास- 
नेनें व ज्ञानाने एकस्वरूपी झाठे) मां (मला ) उपाश्रिता; ( आश्रय- 
स्थान समजून, ज्ञानस्वरूपी जो मी तेर्थेच रममाण झाळे )-असे- 
बहवः (पुष्कळ ) ज्ञानतपसा ( ज्ञानरूपी तपाचरणाने ) पूताः ( पवित्र 
झाळेढे)-व-मद्ठावं आगताः (माझ्या. स्वरूपाप्रत आठेळे )-आहेतः 
सारांश ज्यांनी आपल्या कामक्रोध, भय इत्यादि सहा शत्रूंस ठार 
केळे, उपासनेच्या व ज्ञानाच्या साहाय्यानें माझें चितनच रात्रेदिवस 
केल्यामुळें व मीच आश्रयस्थान आहें अर्से तत्व समजून जे मत्स्व- 
रूपी बने असे अनेक लोक निमेळ होत्साते ब्रह्मज्ञाननामक तपद्धयी 
करून मोक्षाप्रत पावठेळे आहेत.--- 
बीतरागेति । वीतरागभयक्रोधा रागश्चय भयं च क्रोध 
बीता बिगता येभ्यस्ते बीतरागभवक्रोधा मन्मया ज्रह्म- 
'बिद इईश्वराभेददडिनो मामेव परमेश्वरमुपाश्रिताः केबल- 
शाननिष्ठा इत्यर्थः । बहबो:नेके ज्ञानतपसा शञानमेब च. 
परमात्मविषयं तपस्तेन शानतपसा पूताः परां शुद्धि गताः 
_ सन्तो मद्कावमीश्वरभावं मोक्षमागताः समनुभ्रात्ताः । इतर- 


णम ॥१०॥ 


3 ज्याच्यापासून, बिवेकसंपन्न पुरुषांपासून काम, क्रोध, मय 
मानवी शत्रूंनी पळ काढल्यामुळें ने शुद्ध सत्त्व झाले आहेत, जे मन्मय 
झाळे म्हणने अरद्चज्ञान प्राप्त करून घेऊन “ ईश्वर आणि आपण 
निराळे' नाहीं असें तास्विकबुद्धीनें मानावयास व अनुभवावयास 
छागळे आहेत, जे केवळ माझीच म्हणजे ज्ञानस्वरूपाचीच प्रेम- 
पूर्वक उपासना अमेदबुद्धीनं करितात, असे आजपर्यंत, प्रत्येक 
युगामध्ये, अनेक लोक मुक्त झाले आहेत बरें! त्यांची तपश्चयी म्हणने 
अखेंड परमात्म्याचे ज्ञानस्वरूपार्ने श्रवणमननपुवक संदेव चिंतन होय. 
या चिंतनाने अथातच त्यांच्यामधीळ सव मकारचें अज्ञान नष्ट होऊन 
त्यांचे चित्त शुद्ध झाळे व ते माझ्या साचिदानंदवन ईश्वरी स्वरूपाळा 
म्हणजे मोक्षाला माझ्या अनुग्रहानें प्राप्त झाळे आहेत. सारांश 
हां ज्ञानमार्ग आजकालचा नसून तो अनादि आहे व त्याच्या 
साहाय्यानें अनेक ढोक आजपर्यंत समथा मुक्त झाठे आहेत. आचार्य 
म्हणतातः *येथे ज्ञानतपसा (ज्ञान हेंच तप, त्या तपार्ने ) असे जे 
विशेषण घातळें आहे त्याची योजना येवढ्याचसाठी आहे कीं, इतर 
ज्या तपाश्चयी आहेत त्यांशिवाय करून केवळ ज्ञाननिष्ठेने 
मात्र मोलप्राति होते असं भगवंतांस दाखवावयाचें आहे. 

मधु० व रंगनाथ ज्ञानपर अर्थ करून पुनः भक्तिपर अर्थही 
करितात, प्रपाकारांचा व शंकरानंदांचा व द्विवेदी यांचा अथ सरळ 
आहे. श्रीधर, व पर्वते-' माझे जन्म व कमे हॉ दिव्य भाहेत 
असे समजल्यावर शमदमादि साधनांनी ब एकनिष्टभक्तीने माझी 
अनुग्रह होऊन ज्ञानम्रात्ति होते व मग ते सायुज्य मुक्तीप्रत जातात, 
परंमार्थतः जीवशिव एकच होत; ज्या अज्ञानाने भेद उत्पन केला, 
तें नष्ठ झाल्यावर भेदजुद्धि नष्ट होऊन पुनः ऐक्य होतें याचेच 

नांब मोक्ष होय. ' १ 

द्ैतबादी: ' मन्मयाः “ मीच समे देवांत श्रेष्ठ आहे असे ग्यास 
झन झाडें आहे ते ढोक. (१) ' मद्वाबं ' माझ्या ठिकाणी भत्तित्व 
हीःर्‍सायुज्यमुक्ति, (२) माझ्या भावासारखा भाब 
सरूपतामुक्ति (३) माझ्याजवळ राहर्णे, ही 





(४) माझ्या छोकांत अस्तित्व, म्हणजे संोकता मुक्ति अशा चार 
मुक्तीपैकी ज्याच्या लाच्या योग्यतेप्रमाणें प्रथचेक मनुष्य मुक्त होतो !* 

ज्ञानेश्वरांची मुक्ति पहा--सांगे पितळेचि गंधिकाळिक ( गंज, 
कौट) । जै फिरली होय निःशंक । तैं सुवण काई आणिक । 
नोढूं जाइजे ! ॥ पितळेचे सवे दोष काढून टाकिळे असतां तेच 
सोनें होईल; हो कल्पना किती सुंदर आहे? 

पंडित-। मन्मय ' > सर्वे भूतें आपणांत । मृगजल जैसें किर- 
णांत । जे या माझ्या ,अनुभवांत । ते मन्मय म्हणावे ॥. 
इंश्वराचें दिव्य जन्मकर्म समजळें म्हणजे विश्वात्मयोध होतो क तो. 
बोध झाठा म्हणजे राग, द्वेंष भय हीं सर्व नष्ट होतात. आणि शेवटीं. 
पुरुष माझ्यामध्ये लीन होतात. हाच अर्थ आहे याचें. समर्थनार्थ 
* येन भूतान्यशेषेण द्रश्ष्यस्यात्मन्यथो माये ' ( ज्याच्या योगाने 
सबैपदार्थमात्र आपल्यामध्ये व माझ्यामध्ये पाहतो.) हा "छोक (अ०४ 
श्होक ३५) देतात भक्तीच्या योगानें शाब्दिक ब्रह्मज्ञानास अनुभवाचे 
कसें स्वरूप येतें तें पोडितांनीं मोठ्या कोशल्यानें दाखविळें आहे, ॥१ ०]. 


तब तर्हि रागद्वेषौस्तः, येन केभ्याश्विदेचा55त्मभाषं. प्रथ- 
इछासि न सर्वेभ्य इत्युच्यते-- 


शिष्य--गुरुजी! परमेश्वर सर्वांनाच मोक्ष देत नाहीं, तर जे ज्ञान- 
रूपी तपश्चयी करितात त्यांस मोक्ष देतो, हे समजळें; पण यावरून 
परमेश्वरही ज्ञानी भक्तांवर माल प्रेम आणि अज्ञानी लोकांसंबरवे द्वेष यांनीं 
युक्त असतो; सारांश आम्हां मानवी प्राण्यांप्रमार्णेच परमेश्वरासही काम, 
क्रोष, प्रीति, द्वेष यांनी आपल्या स्वाधीन ठेविळें आहेच आणि म्हणून 
तो कोणास आनंदस्वरूपी मोक्ष आणि कोणास सुखदुःखरूपी कर्माकर्मो- 
पभोग देतो! सर्वासच मोक्ष देत नाहीं. एवंच परमेश्वराच्या घरीही 
पक्षपात, अन्याय वगैरे गोष्टी आहेतच. 

'गुरु--उत्तम दका काढ्लास याचें उत्तर भगवान कसें देतात!” 
तें ऐंकून मग तुझ्या इंकेकडे वळूं--- (यी ७ 1/8”.. 'कीहे ककॉकफ 


मनुष्या: पार्थ सर्वश: ॥ १ 


पाथ (पार्था! अर्जुना!) ये यथा' मां भपद्यन्ते (जे ज्यां मार 
माझ्याकडे येतात) ताने तयेव अहे भजामि (त्यांस त्याचे म 
ने मी तृप्त करिता, त्यांच्या इच्छा' पूर्ण करितो.) सर्वशः 
कारे) मनुष्याः ( मनुष्य प्राणी) मम वर्त्मे (माझाच 
अंनुसरित असतात. ) सारांश कोणत्याही मागीनें मनुष्या 
कर्मरूपी आराधन केढें तरी त्यांस वचा र प 
निष्काम भक्त्यनुसार मी फळही त्याच मागीनें देतो. एवंच सर्व होव 
माझ्याच मागीन जाते असतात. 
ये यथेति। ये थथा येन प्रकारेण येन प्रयोजनेन बत्फ 
लार्थितया मां प्रपद्यन्ते तांस्तथेब तत्फळदानेन- 
ग्रढाम्यदमित्येतत्‌ । तेषां मोक्षं प्रत्यनर्थित्वात्‌ । फक 
अुमक्षत्वं फलार्थित्वं च युगपत्संभवाते । अतो ये. 





नको तत वहा तात मी देत नाही... 
--भगवैता ! सर्वास ओपण मोक्षेंच कां देत नाहीं £ 














__ ऑकृष्ण--कां देत नाहीं! त्यांस तो नकोच असतो. कशावरून 
_ हणंशीळ तर सांगतो ऐकः एकांच पुरुषास एकाच वेळीं * आपल्यास 
भ हि लिया मोक्ष मिळावा, ' व “आपल्यास आपण केलेल्या 
फळ मिळावे, कमीचा उपभोग आपल्यास मिळावा, ' अशी 
इच्छा होणें संभवतच नाही, फळ नको आणि फळ हर्वे, असे एकाच 
बेळी वाटणे विरोधात्मक म्हणून असंभवनीय व अशक्य आहे | 
ज्ञे ढोक फळ मिळावे अशी इच्छा करितात, त्यांस त्यांचे 
कृर्भफळ देऊन संतुष्ट करितो; जे विहित कर्मे करितात पण 
ण आशा न धारितां ममुलु असतात, त्यांस चित्तशुद्धि व 
ज्ञान देऊन मी त्यांचें समाधान करितों; ज्यांस नित्य, अनित्य 
बंगैरे विवेकाने स्वररूपज्ञान समजलें आहे व म्हणून ज्यांनीं चित्त- 
शधिपूर्वक सर्व कर्माचा त्याग केला आहे, व स्वरूपज्ञानं झाळें 
असल्यमुळें जे मोक्षास अधिकारी झाळे आहेत त्यांस स्वस्वरूपाचा 
साक्षात्कार देऊन मोक्ष देतों; तर्सेच आपलें ऐहिक दुःख निवारण 
व्हावें म्हणूनच जे माझी आराधना करितात, त्यांचें दुःख हरण 
1? 1-1 सारांश जे जशी माझी आराधना करितात, त्याचप्रमाणे 
मीही त्यांस त्यांच्या त्यांच्या इच्छेनुसार फळ देत असतों; म्हणजे 
त हवर भाक्त आहे, किंवा मळा कोणांचा द्वेष आहे, अथवा 
| केव्हां मोह उत्पन्न होतो असा बिळकुळ प्रकार नाहीं, जो 

तें मी त्यात देतो. येथें रागद्वेष, पक्षपात. 

च नाही. ी 





मे करितो अगर जें ज्ञान मिळवितो अ 
ती सर्व माझीचं आराधना होते व त्या. कमीनुस्तार व 
म्हणजे आराधनेनुसार फळही मीच देती. समजळास ! 
/ क्षिष्य--असो; मंनुष्याची मात्र काळजी ईश्वरास आहे. 

गुरु--असें रे ! कां ! बाबा : प्रारव्वानें आपल्यास 
कार श्रात्त झाळा त्याश्रमार्णे मात्र कमे करून योग्य ते. फळ 
अशी जे इच्छा करितात ते सवे मनुष्यच होत. सा 
विश्वामध्ये जी वडामोड चाळली आहे ती माझीच आराधना 
त्याप्रमाणे फळही मीच देतों ! असे भगवद्वाक्यांचे तात्पये 


मधु०-शंकर, श्रीधर, पत्ते, आचार्यानुसारी र्य 
ष्यांच्या बुद्धीचाद्दी प्रक मीच आहे व (येकाचे योरू 
त्यांस बुद्धि देतों ब तदनुसार फळही मीच देतो. 


'४चांगळें ब वाईट ओळखण्याची बैकमीनुसार 
चांगढेंच करावें, बाईट करूं नये हा हक मनुष्यार व्य 
आहें. असें युरोपियन धामिक नौतिवेत्त्यांच म्हणणें आहे. 
विचार पुढें करू. | 
&.प्रा० दिविदी ब्रह्मपर अर्थ करून दुद्ध भक्तिमागीचे प्र | 
ब बिशिष्टद्वेती रामानुज यांचें खंडण .करितात. *“। “ये! ऱ 
भक्त. हा अर्थ येथें निघत नाहीं. रामानुज * ज्या स्तरूपाने 
कोणी मक्त आराधन करितात, त्यांस मी त्याच रूपाने दृ 

* कत्मे प्र्‍्स्वभाव. ता ड्‌ब््यिं 




















या ळागेळ, असो; हाही विचार पुढें करूं. अ 
यांचाही अथे सरळेच' आहे. 810311 

...' जे माझ्या मागी तेची सफळ | ०५! 

"हा मेंगवंताचा आदाय नाहीं. कांही 

माझाच मार्ग अन॒सस्ता हाच अर्थ घेतळा पाहिजे. ॥ ११:॥ : 

यदि तवेश्वरस्य रागादिदोषाभावात्सवैश्रणिष्वनुजियृक्षायां- * 

'त्तुल्यांयाँ सवेफलप्रदानसमर्थे च त्वयि सति वांसुदेंचः 'सर्व- 

' अति जञानेनेव मुमुक्षवः सन्तः कर्मात्त्वामेव सवे न भ्रतिः 

पद्यन्त॑ इति *टणु तत्र कारणमू-- 

श्रिष्य---मगवन्‌! अहाहा! असें नर आहे, परमेश्वर जर 

रागद्रेषादिविकारशून्य आहे, सर्व प्राण्यांवर त्यांच्या. त्यांच्या 

अधिकारानुरूप कर्म व वासनानुस्तार फळ देऊन अनुग्रह. 

जर तो महाकारुणिक परमेश्वर तत्पर आहे, व हें जर प्रसिदध आहे 

! “हे. सवे विश्व अंतर्बाह्मस्वरूपाने वषुरेवक, पर॒बह्मच 

ज्ञान करून वेऊन व सुखदु:खविरहित 

इच्छा धारण करून प्रत्येक प्राणी ह्या विकारशून्य, प्र 

अह्मांचें निर्विकार चित्ताने कांहो आराधन कारित नाहीं ! 

ह; आहि. अजनासही हीच शंका येईळ असे तगून 

ल; च 


दक्षन्तः कर्मणां सिद 













त्ता 
न शकक 





देवता यजन्ते (देवतांचे भजनपूजन करितात. 
मानुषे लोके (या मनुष्य लोकांत) कर्मजा सि 
शेवट म्हणने फळ) क्षिप्रे भवांते (ल्वकर'सिद्ध हो 
आपल्या कमीची फलोत्पात्ति व्हावी म्हणून मनुष्ये 
देवतांचे. आराधन कारेतात. कारण ह्या मनुष्यळोकांत क॑! 
फार,कव्कर सिद्ध होतें--- मजरे 









निष्पात्ति भ्रार्थयन्तो यजन्त इहास्मि्ठोके देवता 

* «अथ योउन्यां देवता पुपास्ते न्यो5साबन्यो5हमस्मीति 

संवेद यथा पद्युरेवं स देवानाम्‌'* इति भुते । >... ह्दि 
किवा फळाकाइ्क्षिणा क्षिप्न शील 

, मजुष्यलोके हि शास्त्राधिकारः । क्षिश्रं हि माजुषे ळक. 

इति. विशेषणादन्येष्वापि कमफल्सिस्ि .दर्शायाति भगवान्‌ |. 


साडुपे लोके. वर्णाश्रमादिकमोणीति शेषः, तेषां वणोश्रसा- . 
:द्याव्रिकारिकर्मणां फर्छाखिद्धिः क्षिभर भवाति कर्मजा. क्मंणो 
"ज्ञाता. ॥ १२ ॥ 








* क्षिष्य--मनुष्य लोक असं कां म्हटलें ! भ् 
गुरु--कारण येर्थे प्रकट झाळेल्या शास्त्राप्रमाणे कमे करण्याचा 
अधिकार मनुष्यळोकांत मात्र आहे. जेथे जे नियम देशकालानुसार 
प्रकट होतात, त्याप्रमाणं वतैन करण्यास तेथल्याच लोकांस अधि. 
कार असतो व असावा हें स्पष्टच आहे. ब्रह्मज्ञान्यास मात्र देश, 
काळ, वतमान इत्यादि नाही; क्म हें सवगत, नित्य आणि 
निर्विकार आहे हॅ मार्गे अनेक वेळां सांगितलेंच आहे. असो; आतां-- 
श्रिष्य--पण भगवन्‌ ! * मनुष्यल्लोकी ळवकर, ' हे विशे- 
षण कशाला! 
"(मा -अरे! यावरून मगवान असें सुचवितात कीं अज्ञ छोकांस 
कर्म करावें लागतें व कमोची फळसिडिही होते. सारांश जीव 
कोणत्याही भुवनांत वास करो, तो अज्ञानी असेळ तर त्यांच्या 
पाठीमागे कमे व जन्ममरण ही ळागळींच आहेत. लवकर: किंवा 
कमीचें फल हें उत्पन्न झाळेंच पाहिजे; किंवा आलीकडीळ. मता- 
१ क उत्पन्न झाळेल्या कारणापासून कार्यनिप्पात्ति माझपृहीहन 
म मा त डि भात होते. कारण 
आश्रम ब तदनुसार कर्म व फ ही व्यवस्था मनुष्य क 





कमीची सिद्धि याच 


-* कर्मणां तिद्धि-नचित्तझषद्धि असा ९ 
तो.अथीतच समत होणें शक्‍य नाही. 
द्विवेदींचा अथ आचार्या ववे आहे. 
यथा गच्छाति सागरं । सबेदेवनमस्कारः केशबं प्रति ग 
(आाकाशांतून पडळेळें सने पाणी स्व-रूपाने समुद्र प्रत जातें, 
कोणत्याही देवतेस केळेला नमस्कार परब्रह्म' जो केशव ल्यास मिळ 
रामा०--“सकाम कमीची सिद्धि लवकर होते' कारण ह्या 
पुत्र, धन, अन्न वंगेरे कर्मफलरूपी पदार्थ देताप्रसादानें मिळविणे 
रसें कठिण नार्ही. निष्कामकमेयोग हाच ज्ञानमार्ग. असा यांचा 
आग्रह पूर्वीपासून प्रसिद्धच आहे. निष्काम कर्मयोग चित्तशुद्दीर्चे साधन 
आाहे, असें बेदांतीं म्हणतात. श्र 


द्रैतवादी--सव यज्ञांचा भोक्ताही हरीच आदे हाणून फॅलही"ळबकर' 









मिळतें. मागील 'छोकांत सवै कतृत्व व ह्या 'छोकांत सर्वे 

श्वराळा आहे असें ठरवून मनुष्यास मोकळें करण्याची रके >- !:: 

खाशी युक्ति आहे! "पश: 
ज्ञानेचवर--जैसे क्षेत्री जें पेरिजे । तेाुनि आन न निपजे। 

का पाहिजे तेच देखिजे (जे आपण पाहतो तेंच दिसते) दष 

माजी॥ ना तरी कढेया तळवटी ( डोंगराच्या कल्याखाढी) ! 

सा आपुल्याचे बोळ किरीटी ! । पडिसाद ( पडशब्द 





ललल 
] मनुष्य लोकींच वणीश्रमानुसतारे कमी करू 
असावा; इतर ढोकी नसावा याचें कारण काय बरें £ 
वर्णाश्रमांत वागणाऱ्या मनुष्यासंबंधी असा विषयः आळा! 
मत दिछेल्या'कमीनुत्तार नात 
०११अ०४] तर मळा असे किचारावयाचें गि याही 
मार्ग हे भिन्न वर्ण व भिन्न आश्रमस्थ नियमानें अनुसतरतात, इतरांचा 
करींत नाहीं याचें तरी कारण काय शिवाय उच्च, नीच असा 
बिषम भाग व सकाम निष्काम कमे असाही भांग, आढाच कौ नाही! 
गुुरु--या दोन्ही शंकांचे भगवान निवारण करित आहेत. ऐक;- 
चातुर्वर्ण्य मया सृष्ट 
गुणकर्मविभागशः ॥ 
तस्य कर्तारमपि मां 
विद्धयकर्तारमव्ययम्‌ ॥ १४ ॥ 
चातुर्वण्य ( चारही वणे ) गुणकरमैविभागशः' ( गुणेकर्माच्या 
.बिभागानुसार ) मया सृष्ट ( म्याच उत्पन्न केळें आहेत. ) तस्य क* 
तौर आपि:( त्याचा मी कती आहे तरी ) मां अकतारं अव्यय विद्ध 
( मी निष्क्रिय व निर्विकार आहे, अर्से जाण. )-- 
.: चयातुबेण्येमिति । चालुवेर्ण्य चत्वार एव वणाब्धातुवेर्ण्य.मसे- 
आहेण सखृष्टमुत्पादितं “ ब्राह्मणो5स्य मुखमासीत्‌” इत्या- 
'दिशुते, गुणकमेविभागशो गुणविभागदाः कमेविभागशेक्ः !! 
_ गुणाः सत्त्वरजस्तेमांसि । तत्र सास्विकस्य सस्वम्रघानंस्थ 
जह्मणस्य शामो दुमस्तप इत्यादीनि कमीणि । संत्त्योपेसर्जे- 


















“१. कतौरमपि सन्त मां परर 
_ एवाब्ययमसंसारिणं च मां विद्धि॥१३॥ . 
_ बाह्षण, क्षत्रिय, वेइ्य, शूद्र हे ने चार वण आहेत ते, सर्व 
मी, इश्वर, त्यानेच निर्माण केळे आहेत. 
श्िष्य--कशावरून ् त. .:), 
गुरु--अरे! नित्य पठन करतोसना पुरुषसृक्ताचें तूं! क 
*ब्राह्मण हा त्याचें तोंड असता झाला ! इत्यादि वेदमंत्र 
ब.त्याचा अर्थ विसरलास की काय £ र 
शिष्य-_होय होय! आठवली ती क्रचा व तिचा अथे. : 
ही चातुवेर्ण्यांची व्यवस्था तरी कोणत्या तत्त्वावर झाळी आहे १ 
गुरु--ऐकः ज्याचे जसे गुण असतील त्यास त्याच्या 
कर्म करावयास सांगावयाचें हें ते तत्त्व आहे. आतां गु 
भ्रकारचे आहेत; सत्त्व, रज आणि तम हे ते तीन गुण 
शिष्य--पण वर्णव्यवस्था कशी? 
शुरू--कोण उतावळारे तूं: असो; ब्राह्मण त्याला 
ज्यामध्ये सत्त्व गुणाचा अंश रजतमांपेक्षा जास्त असतो; 
णांस शम, दम, तप इत्यादि कर्मे करावयास सांगितदी 
गुण कमी होऊन राजप गुण जास्त वाढलेला असतो त्व 





' घडामोड अनादिच आहे. सारांश ही वणेन्यवस्था अनादि 
आहे. इतर लोकी गुणभेद नाही म्हणून, एकाच गुणाचे सर्व प्राणी 
| असल्यामुळें, तेथें वर्णभिज्ञता व कमेभिज्ञता नाहीं. आतां दुसऱ्या 
प्रश्नाचे उत्तर असते की, ईश्वरानंच वर्ण व आश्रम यांची व्यवस्था 
केल्यामुळें सर्व प्राणी इंश्वरानें घाढून दिळेल्या मागीनें नातात. इतर 
कोणी कतीच नाही तर त्याच्या मागीनें जाणार कसे£ 
शिष्य--हें मात्र चमत्कारिक झालें 
गुरु--काय बाबा 
श्षिष्य--ते असे की चातुवैरण्य उत्पन्न करण्याचें कम केल्यामुळे, 
आशि कर्माचे फळ मिळावयाचेंच असा विश्वगामी नियम असल्यामुळें, 
परमेश्वरासही फलमोक्तृत्व आढें म्हणजे तो फळार्ने विकारवंत झाला, 
सारांश त्यांचे नित्यत्व, त्याचं, निरळेपत्व व त्याची स्वतंत्रता ही प 
नाहींशी झालीं ! ज्याळा विकार होतो, ते नाशवंत, मलिन आणि 
परस्वाधीन असतें हें प्रमिद्धच आहे ! 
याच अध्यायांती सहावा “छोक व त्याचें रहस्य पार 
हि ] परमेश्वराच्या हातून व्यवहार मात्र होतोसा 
व तो,सवे मायेचा आहे; मायासंवडित ईश्वर कमे कर- 
सतो खरा पण वास्तविक पाहिळें असतां तो कर्मे करितच 
तो अव्यय आहे, नेर्बिकारी आहे; तात्पर्य जन्ममर- 
'बिकार अगर कतृत्व, भोक्तृत्व त्याला नाहीं. समज- 
गमाणें जीवानें कमे करावें व तदनुसार फळ भोगावे ही 















मात्र इशसत्तेनें होत असते. द्विवेदी-प्राणीमात्रांत रि 
अथवा कर्म उत्पन्न होण्याचें कारण चातुवैर्ण्य हें आहे. 
“ह्याचा कर्ता परब्रह्म नाहीं, तें कमीनुसोर व गुणानुसार 
आहे. असें शब्दसिद्दीवरून दाखवितात. 
रोमानुजाचाये--येथं परमेश्वराच्या अकर्तृत्वासंबंधाने ' एकं भ 
रही"लिहीत नाहींत! भक 
ट्रैतवादी--मळा क्रियेचा अभिमान नाहीं म्हणून किंवा माझा कती. 
माझ्याशिवाय दुसरा कती-दुसरा कोणीं नाहो म्हणून तव 
आहि'! जीबाहून माझें कम फार भिल्ल आहे म्हणून मी अकतं 
ब्रह्म स्वतः निष्क्रिय आहे व मायेला स्वतंत्र सत्ता नाहीं, प 
आहे आणि ब्रह्मावर क्रियेचा आरोप मात्र आहे; ताळा पंदि 
जीमेबीण॑ आत्मा न बोळे । परी त्याच्या' सत्तेने 
हाळे'॥'झब्द शब्द जे जे निघाळे | ते आत्मसत्तेने 
अबोलणा स्वर्ये । परी तोचि बोळतो म्हणावा रि 
त्या बांद्ञाने इंद्रिये । अवघी टया ॥ पुढें पंडितांचा । 
विषयाचा उपसंहार वाचण्यासारखा आहे. 
गीताव्याख्याकारः-सूयीचपासून होय मृगजळ । ' 
नेणे.ते अढुमाळ । तेवी. माझी मकृति हे केवळ । 
नावळे तयेते ॥ १३ ॥ 



























कर्मभिर्न स बघ्यते ॥ १४॥ 


मां (मळा) कर्माणि (कर्मे) न लिम्पन्ति (विकार उत्पन्न 
करीत नाहीं)-व-मे (मद्य) कमेफले (कर्मफलाचें ठायी) स्पृहा 
कळ आकांक्षा ही नाहीं). सारांश मी अकती आहे म्हणून मळा; 
क विकारही होत नाहीं व मळा कर्मफळाची अपेक्षाही 
नसते.-इति (याप्रमाणे) यः (जो ज्ञानी पुरुष) मां अभि- 
'जानाति (माझें खरे स्वरूप जाणतो) सः (तो) कर्ममिः (कमॉ- 
) न बध्यते (बद्ध होत नाही.) सारांश, याप्रमाणे जो 
झे खरें स्वरूप जाणतो त्याठा हीं करम बद्ध करूं शकत नाहींत. 
नेति । न मां तानि कमोणि लिम्पन्ति देहाद्यारम्म- 
__ कत्बेनाहंकाराभावात्‌ । न च तेषां कमेणां फलेषु मे स्पृहा 
॥ येषां तु संसारिणामहं केतेंत्यभिमानः कर्मखु 
तत्फलेषु च, तान्कमोणि लिम्पन्तीति युक्त तदभा- 
क्ष मां कमोणि लिपन्तीत्येचं यो5न्यो5पि मामात्मत्वेना- 
ति नाहं कता न मे कर्मफले स्प्ृहेति स कर्ममिने 
॥ तस्यापि न देहाद्यारम्मकाणि कर्माणि भवन्ती- 
प क... 


हीं म्हणून अहंकारही नाहीं, मी कर्ता आहें असें 





असें ज्ञान त्यांस झाल्यामुळें देह, इंद्रिये 
उत्पन्न होणारी कर्मे त्यांच्या हातून होत नाहींत. एवंच 
होतात. अर्थातच वैषम्य, कूरत्व इत्यादि दोष परमात्म्याचे नसून 
नानें उत्पन्न झाळेल्या इच्छेनुसार कः गप त 
मधु, अपा ०, श्रीधर, शंकरानंद, पवते, द्विवेदी, 
आचार्यानुवादी आहेत. “ आप्तकामस्य का स्पृहा' (पूर्ण 
जो आहे त्याळा इच्छा कसळी असणार?) प्रपा ०--सूयीमुळे 
बहार 'चाळतात, तरी सूर्या त्यांचा गंधही नसतो. शंकरा, 
होणें हा बुद्धीचा घमे आहे व या बुद्धांचा साक्षी परमात्मा 
ह्या परमात्म्याच्या सत्तेने वागणाऱ्या बुद्धीच्या इच्छाजन्य कर्माने 
कसा लिप्त होणार £ द्विवेदी यांचे व्याख्यान वाचनीय आहे. 
:-*मढा इच्छा आहे, परंतु मळा आग्रह, 
नाही; फलप्राप्तीपर्यंत माझ्या मनाला विक्षेप चंचळता उत्पन्न 
द्धी मी निर्ढेपे असतो. जीव आणि ईश्वर यांचा भेद 
णतो यांतील * जो ' व “मला ' शब्दाने दाखविळा 
ठरवितात. '' हें आमग्रहाचेंच प्रदर्शन आहे ! || १४ ॥ 











अज्ञुना ! तूही कर्मच कर. कारण तुझ्यापेक्षा ज्यांस विशेष 
छोकांनीं त्यांनाही प्राचीन असणार्‍या सत्पुरुषांनी' जे" 
तें त्यांनीं केढें. म्हणने ही अनादिसिद्ध प्रवृत्ति आहे; पांठी* 
मागीळ दाखला पाहून पुढीळ पिढी, पाठीमागीळ पिढ्यांचे अनुकरण 
सत्कृत्यांमध्ये करीत असते. 
'एवमिति । एवं ज्ञात्वा कृतं कर्म पूर्वैरप्यतिक्रान्तैसुमु" 
श्लाभिः', कुरु तेन कमैंव त्व॑ न तूष्णीमासनं नापि' संन्यॉसर 
कर्तेब्यस्तस्मात्त्व पूर्वेरप्यनुष्ठितत्वाद्यद्यनात्मशस्त्वं तदा: 5त्मॅ- 
 शुद्यर्थ तत्त्वविच्ेल्लोकसंत्रहार्थ पूर्वेजनकादिभिः पूबेतरं कृतं. 
नाघुनातनं कृतं निवेर्तितम्‌ ॥ १५ ॥ 
.__याप्रमाणेंपरमेश्वराचें अकतेत्व व अमोक्‍्तृत्व जाणून व"ल्याचप्र> 
माणे आत्माही कतृत्वभोक्तृत्वशून्य आहे. असं जाणून पूर्वी 

होऊन गेढेल्या मोळेच्छू लोकांना करम केळें आहे. म्हणून ममत्व व 
ी; सोडून: तूही कर्मच कर. उगीच स्वस्थ बसूं नकोः' किंवॉ* 
ही करूं नको. कारण आपल्यापूर्वी जे. शहाणे होऊन' 
त्यांनीही कमच केळें आहे. अजुना ! जर तुळा आंत्मशॉने. 
(ब तें झाळें नाहीं हे मळा माहित आहे.) तर अंतःकरॅणर॑ 

बरें तुला प्रमार्थज्ञान' झालें, असेळ 














ग अथे, 
काढितात तो नांटच आहे. प्रपा ०-*हा परंपरागत 
आाहे, ! श्रीघर-याप्रमाणें ईश्वरावर विषमतेचा व कूरतेचा 
आरोप निराकृत करून निष्कामकरभयोगाचे ब्याख्यानास सुरूवात 
शंकरा ०-* मुमक्षुमिः- (मुक्त झाळेळे व दुसऱ्यास मुक्त करण्याचा 
करणारे, हा विशेष अथ देतात, पवते श्रीघरस्थामींचें भनुकरण' 
ह्मणतात का, पूर्वतर म्हणजे अनादे वेदोक्त कर्म य. 
शुद्धीसाठी केळे पाहिजे. निष्काम कर्म थू्वींच्या, 
सत्पुरुषाप्रमारणे केळेंस तर तुळा सहजच केवल्य प्राप्त होई. 
'शमा०- याप्रमाणे मळा जाणून. ' बाकी एकत्वच आहे. 
्वैतवादी-- तूं ज्ञानी असलास तरी अधिक मोक्ष, बरिष्ट प्रतीचा 
मोक्ष मिळावा म्हणून तू कमे कर. 
ज्ञानेश्वर--पेरितां बाजे नेशी दग्धळीं (भाजठेडी ) | 
तोचि पेरिळा। तैसी कर्मेचि परि तया झाली। मोक्ष हेतु जर 
देणारी ) ॥ 
गीताव्याख्याकार--मुमुक्ष > ज्ञानप्राप्तीसाठी चित्तशुद्धि करून टे 
ब फलेच्छेचा त्याग करून कमे करणारे ते. | १५ ॥ “! 
तत्र कम चेत्कतेव्यं त्वद्धचनादेव करोम्यहं कि विशेषितेन 
पूर्वैः पूवेतरं ृतमित्युच्यते, यस्मान्महद्वैपम्यं कमाणि । क 
ता आतां कर्मच जर करावयाचें आहे 
असें असेळ तर आपण सांगतां इतकेच मळा 
आज्ञा शिरसावेद्य करूनच भी कर्म करण्यास. 
लोकांनीं पूर्वतरकाळांत 
























कर्म किमकर्मेति 
कवयो$प्यत्र मोहिता: ॥ 
_ तत्ते कर्म प्रवक्ष्यामि 


__ यज्ज्ञात्वा मोक्ष्यस$शुभषात्‌ ॥ १६ ॥ 


किं कर्मे (कमे म्हणजे काय? ) किं अकमे ( कर्मशून्यता 
वो हणजे काय! ) इति ( असे विचारशील-तर-) अत्न (येथे) कवयः 
. अपि ( मोठमोठे बुद्धिकुशळ लोकसुद्धा ) मोहिताः ( मोह पावडे 
आहेत, गोंधळून गेळे आहेत. ) तत्‌ ( महणून ) ते ( तुळा ) कर्म 
अवक्ष्यामि ( कर्म म्हणजे काय तें सांगता ;) यत्‌ ज्ञात्वा (ने हे 
समजल्यानंतर ) अशुभात्‌ ( अमेग्लापासून, ७9८ १५ ,) 
मोक्ष्यसे ( तू पी होशील. )-सारांश कमे कोणते व अकर्म 
या विषयांत मोठमोव्या नामांकित विद्वानांची सुद्धां माति टपटून गेली 
, मग बाकीच्यांची कथा काय ! म्हणून प्रथमतः तुळा कम 
जञे काय याचें तत्व सांगतों. हें तत्व तू समजून वेतळेंस म्हणजे 
असणारे जे दुःख त्यापासून मुक्त होशील.-- 

करमेति। किं कमे किं चाकमेंति कवयो मेघाविनो$- 
















रा प 
्या लोकांनी पर्वत र र्र, 
च्या संप्रदायानुरूप व 
मी'कां केला त्याचें रहस्य तुळा कळेढ; अर्थातच हें तत्व 
तू तदनसार वर्तन करूं लागलास म्हणजे तू या अशुभ व पतत 
जन्ममरणापासून मुक्त होशील. टक 
भगतवाद्यांत ऐकमल आहे. भपाकारः ' कगऱ्येदाने सांगितळेळे 
कर्म; 'अकर्म ! > कर्माची समाप्ति, परिपर्त॑ करणारे तें नैष्कर्म्य, असे. 
कर्माकमीचे अर्थ करितात. भाचार्यांचाच अशे व्यापक आहे म्हणून तो 
प्रशस्ततर होय. शंकरानंदः “ तं विदित्वा न लिप्यते कमणा पातर 
केन ! ( त्या परमात्म्याचें ज्ञान झाळें म्हणजे कर्म हे जाल्या बद्धक आहे, 
तरी तें विद्वानास स्पर्श करित नाही. ) वगेरे सांगण्याकारितां ह्या काची 
योजना आहे. * कर्म ' (१) भ्रतिस्मृतिवोहित कर्म. ( २) चळनव- 
छन, इत्यादि कमशब्दाचे अनेक अर्थ देऊन ज्ञानी पुरुषांतही या विष 
यासंबेधानें घोंटाळा कसा होतो, तं दाखवितात. द्विवेदींनींही असेच 
अनेक अर्थ दिळे आहेत; कमीकमीची मीमांसा कळढी तर कर्म करित 
असूनही तूं मुक्त होशीळ असा शंकरानंदाप्रमाणें हेही अर्थ करितात. 

रामा ० “ कर्म ' रमुमुक्षनें करावयास योग्य तें; * अकरम! ८. 
कल्ीढया स्तरस्वरूपाचें ज्ञान! म्हणने कर्म व कर्मज्ञान या दोहीचिं कषान. 
होऊन दोन्ही एककाळीं असतील तर मोक्ष मिळेळ असें 2 
कमे व ज्ञान हीं दोन्ही एककाठीं असू शकत नाहीत; असें. रा! 
ठरळेळेंच आहे. . 
॥दैतबादी दुसऱ्या ओळींतील कर्म शब्दांत कर्मशून्यता व निषिद्ध 
कमे यांचाही अंतर्भाव करितात तो नीटच अहे, प्राधा 
करावयास सांगावयाचें आहे. 

















ता. मुकत 
आगत ह्याच देखणें ( नुसतें डोळ्यानीच प्राहिळे 
तर ) । संश्ययी घाली ॥ 
_ बामन पॅडित-पूर्वाधी अकळ (त कठ्यासारले) कर्म अकरम 
म्हणूनि उचराधी म्हणतो त कमं। तुज सांगेन याचे बरम ,...॥१६॥ 
न चैतत्त्वया मन्तव्यं, कमे नाम देहादिचेष्टा 'लोकग्र- 
खिद्धमकर्म तदक्तिया तूष्णींमासनं किं तत्र बोद्धव्य़मिति 1 
कस्मादुच्यते-- 
क्रिष्य--कर्म, अकरम; यांत तें काय फारसें समजून घ्यावयाचे 
आहे ? अहो ! देहाकडून आपण ज्या गमनमोजनादिक क्रिया कर- 
बितो किंवा त्याकडून होतात, तें कमे आणि देहास स्वस्थ बसविळे, 
कांही. हालचाल करविली नाहीं, तो स्वस्थ असला, म्हणजे त्याचें नांव 
अकर्म! यांत हो गुरुजी ! इतर्के समजून तें काय सांगायचें आहे £ 
ए्लाद्या ल्हान पोरालासुद्धां कर्म म्हणजे काय तें समजतें ! 
गुरु--अरे ! हा विषय तूं समजतोस इतका सोपा नाही. 
शिष्य--म्हणने ! 
गरुरु--भगवान्‌ म्हणतात तें अगोद्र निमूटपणे ऐकून वेः-- 
कर्सणो ह्यपि बोद्धव्यं बोद्धव्यं च विकमेण:॥ 
अकर्मणश्व बोद॒व्यं गहना कर्मणा गति:॥१७॥ 
हि ( कारण ) कर्मणः आधि ( कमीच्या, विहित कमोच्या संबं- 
भाते सुद्धा ) बरोडड्यं ( सत्य, तत्वज्ञान, समजून बेतढें पाहिजे ) च 
£आ्यागरि) बिकमंणः बोडव्यं ( निषिद्ध कमीच्या. संबंधानें तात्विन 
कल्ञान करून घरेतढें पाहिजे ) च. ( आणि,-र्‍्याचप्रमाणें ) 











मनुष्याच्या बुंद्ीसं गोचर होण्यासारखा हा विषय नाही.-- 
कर्मेण इति । कभणः शास्त्रविहितस्य हि.यस्मादप्यस्ति बोड- 
ब्य॑ बोद्धव्ये चास्त्येव. विकमंणः प्रतिषिद्धस्य तथा$कमणब्ध च 
वषणींभावस्य. बोडव्यमस्तीति त्रिष्वप्यध्याहारः 
यस्माहहना विषमा दुशञीना, कमण इत्युपलक्षणार्थ २ 
द्वीनां कर्माकर्मविकर्मणां गतिर्याथास्म्यं तृत्त्वमित्यर्थः ॥ १७ ॥ 
कारणे, अजुंना ! शाख्राने सांगितलेल्या, तर्सेच शास्त्राने निषिद्ध 
'केलेल्या, त्याचप्रमाणें उदासीनत्वाने, अभावरूपाने, असणा:या, कर्माचे. 
खरें रहस्य समजून वेतलेंच पाहिजे असा हा विषय आहे. या तीने” 
ही. गोष्टींमध्ये ' यथाथज्ञान करून घेतळेंच पाहिजे असा हा विषयः 
आहे हे शब्द अध्याहृत बेतठेच पाहिजेत; आणि. हे अध्याहत 
आहेत म्हणून माझ्या सांगण्याची आवश्यकता उत्पन्न झाळी आहे. 
सारांश एकंद्रीनें पाहतां हा कर्माचा म्हणजे सत्कर्म, दुष्कमे आणि 
या सर्वांचा विषय, यांची व्यवस्था, प्रायः प्राकृत बुद्धीच्या 
छोकांस अगोचरच आहे. कमीचें खरें स्वरूप, कर्माचे तत्व, 
प्रायः दुष्करच होय. क्र 
क्षिष्य---मूळ “छोकांत तर * कर्म असाच शब्द आहे, आणि. 
आपण तर कर्म, अकरम, दुष्कमे वगेरे सर्वांचा संग्रह करितां हे कायं £ 
गुरु-अरें! ही ढक्षणा आहे.-बाजारांत तांदुळाची गाडी रेट्छी 
आहे, असें म्हणण्यांत जसा आपण अनेक गाड्यांचा व त्याचप्रमाणें 
ओश्ञी वाहून नेणाऱ्या स वाहनांचा अंतभीव कारितो,' तसाच येथें 
उक्षणेनें कर्मसवैस्वाचा अंतभाव केढेळा आहे. समनळें? 7 











_____ ऑमलयकीता 


ब. त्या कर्माचे विकर्म भाणि-अकर्म असेः 
करितात, विनश्वरफल म्हणजे स्वर्गादे सुख वगेरे अनित्य 
सुख देणारे तें कर्म आणि संन्यासवृत्तीनें मोक्षसुखाची . प्रात्ति 
' करून देणारें तें अकमे होय असें म्हणतात. विकर्म व॒ अकमे 
यांचा मार्ग एकच; फक्त फलाची भाशा ठेवून कर्म केलें म्हणजे विकम 
होते, तेंच निर्लोभमनानें केळें तर अकमे होतें. 
द्वितदी-' कर्म'सजी जी क्रिया आपण करितों ती होय, कर्म 
फळ उत्येत्न करणाऱ्या कारणांचा समूह. ्याचें तत्ब, रहस्य, समजून 
बेतळे पाहिजे. 
४ रामा ०--अनेक प्रकारच्या भिन्न हेतृमुळें भिनरत्व आलें आहे ज्यास 
तें विकर्म, ““अकर्म 'ऱ्ज्ञान, नित्य, नैमित्तिक व काम्य असा कर्माचा 
त्रिविध मेद होतो, तो टाकून दुसऱ्या अध्यायाच्या ४ ९ व्या 'छोकांत 
सांग्ितल्याप्रमाणें केवळ मोक्षप्राप्ती चाच इष्ट हेतू मनांत ठेवून कमे करावें 
असें समजलें पाहिजे. 
द्रैतवादी-* विक4 'सनिषिद्रकर्म, यांनी “ कर्मणः' वरे पदांचा 
कारणाच्या जोरावर पदच्छेद करून “ कमे नः' ' विकर्म नः! * अकरम 
नः! अंशी पदयोजना आणिली आहे, आणि परमेश्वराने ' अर्जुना ! 
क्म हें * न:!न्माझ्या ताब्यांत आहे, विकर्म व अकर्म माझ्या स्वाधीन 
आाहेत ब म्हणून तीं सवे मानवांस समजत नाहींत. ! असें सांगितळें; हाः 
अर्थ काढितात. परमेश्वराने स्वतःस ' नः' (आमच्या) असें पेद काँ 
योजिळें याची ही व्यवस्था कशीबशी लाविली आहे. असों; हे काँ 
पांडिग्याचे प्रदर्शन किंबा द्वेताचा अतिरिक्त अभिमान? काय असाबें'हें? 
। चतरजी---कर्म, अकमे, विकर्म यांचें खरें रहस्य समजून बेणे 
हेंच नीतिमीमांसेचें अति उज्ज्वळ स्वरूप होय. 
ज्ञानेश्वर--तरी कर्म म्हणिजे स्वभावे । जेणें विश्वाकार संभर्वे! 
द्य आधीं जाणावें । लागे येथ ॥ वरणाश्रमास उचित कमे 
ब निषिद्ध कमोस अकर्म असें ज्ञानेश्वरीत म्हटळें आहे. : 


इंबराल जी. कमे अर्पण केढी जात. नाहीत. ती. सर्व 




















ब ह्यांत कर्माचें स्वरूप म्हणजे कर्म उत्पन झालें कोठे, त्याचे 
कोणतें व कर्माचें प्रयोजन काय असावें याचा विचार केला 
4 भीमसेनासुद्धां सवे टौकाकारांचा कटाक्ष * कर्मतत्व ! जाणून 
कडे आहे. ब्रह्मविचारांत नौतीच्या मीमांसेळा जरी स्थळ 
नाही, तथापि येथें कर्मयोगाचा विचार सुरू भाहे म्हणून इतकेंच 
आवय़ाचें की फळानुरूप व वासननुरूप कर्माची किंमत ठरते असे जे 
पाश्चाह्य नीतिकोबिदांचें म्हणणें आहे, त्याच्याही पुढें जाऊन * 
म्हणजे नेष्कर्म्येसिद्धि करणारें तेंच कर्म होय कीं जे अहंकार व वासे- 
नाविररहित असतें, व ज्याच्या योगाने चित्तशुद्धि होऊन पुढें गुरुप्रसा* 
दाने ज्ञान प्रात करून घेण्याची योग्यता येते व शेवटीं पूर्णत्व बाणून 
मोक्ष मिळतो.' अशा सथैमाननीय तत्वांचा ज्यांनीं व्यूह सिद्ध केला 
याचें वर्णन काय करावें! 
किं पुनस्तत्त्वे कमादेयेद्वोडव्यं वक््यामीति प्रतिशातमुच्यते- 
शिष्य--भगवन्‌ ! कर्माचें तत्व काय आहे तें कपा करून सांगता. 
काय? भगवंतांनीही कर्मतत्व समजून ध्यावे अस सांगितळठें आहे व. 
आपणच स्वतः तें तत्व श्रीकृष्ण परमात्मा सांगणार होते; तर माझ्या 
वर अनुग्रह करून तें तत्व सांगावें. 
गुरु--ऐक भगवान काय म्हणतात तेः-- 


1 
र) 
ऱिि 
2 
वी 


अंकर्मणि' १००4 
मध्यें कमे पाहतो ) सः ( तो ) मनुष्येषु बुद्धिमान ( मानव जाती* 
मध्यें अत्यंत: बुद्धिमान होय-) सः ( तोच आत्मनिमझ 
असत्तो )-आणि तोच-कृत्स्नकमेकृत्‌ ( वळु संपादणाराः असेतो.) 
सारांश, जो पुरुष कमीस कमंशून्यतेच्या दृष्ठोने पाहतो. वः कमेशून्य* 
हेस. कर्माच्या दृष्टीनें पाहतो, तोच शाहणा, तोच. आत्मज्ञानी आणि 
त्रोच. सर्व: कर्मांचा संपादक होतो. 
कमेणीति ।'कर्मणि क॑मे क्रियेत इति व्यापारेमा्ज तंस्मिन्क- 
मैण्येकंमे कमोभावं यः पश्येदकमणि च कमोमावे कर्तृतै- 
ज्त्रत्वात्मवृत्तिनिवृत्त्योवस्त्वभ्राप्यैवं हि संवे एव करियाकार- 
कांदिव्यंबहारो5विद्याभूमावेव कम यः पड्येत्पईयाति स बुद्धि 

मॉन्मनुध्येषु स युक्तो योगी कृत्छकमकृत्समस्तकर्मकृष्य स 

इति स्तूयते कर्माकर्मणोरितरेतरदर्शी । ननु किमिदं विरूदध- 

मुच्यते कमेण्यकमे यः पश्येदित्यकमाणि च कर्माते ।न. हि: 
कमोकमे स्यादकमे वा कमे तत्र विरुद्ध कथं पडयेद्रवष्टा ॥ 

. जो कांही आपल्या हातून, व्यापार म्हणून होतो, जी. म्हणून 
क्रिया: घडते. त्या क्रियेमध्ये कमीचा अमावः पाहतो, कर्म 
होतच नाही असं ज्यास दिसतें व जेथें कमीचा अमाव- आहे. तेथे 
जो कर्म आहे असें समजतो, सारांश-- 

शिष्य--भगवन्‌ क्षमाः करा, विषयाच्या' काठिण्यांमुळें म्हणा 
किंवा माझ्या मंदबुद्धीमुळें म्हणा, पर्ण मला पंहिल्या ओळीचा 

बिल्कुळ समजला नांही. शब्द मी ऐकिळे, व लक्ष्य देऊन 
ऐकिळे, पण मल्या काँहीएकः अर्थबोध झांळा 

शुरु--होय, तुझ्या मुद्रेवररून मलाही असेच वारे: खरे. अरे! 
मोठमोठ्या मी मी म्हणविणाऱ्या ०9 विषेय गहन आहे 
वज इब्री अंतुग्रहक शोला तर १ 





अध्याय ४ था, क... ह 

कृहिण भाहे हें वर घत्ड माहे. अतो; ग्री. कलकल. 1-2 
नीड हक्षय दे, व प्री जो प्रश्न विचारीन त्यांची-नीट उत्तरे दे. हे. 
बबः ज्याळा आपण कमे म्हणून म्हणतो तेकाय आहेः 

श्षिष्य-आपल्याळा एखादी वस्तु मिळाबयाची आहे ती मिळे- 
पर्यंत आपल्या हातून जो योग्य व्यापार घडतो तें कम होय. 

शुरु-ठीक आहे. करम करणे हें कर्त्याच्या इच्छेवर ७-० र, 

म्हणने वस्तु प्राप्त झाळी नसेळ तर आपण_ कर्म 

ब प्राप्त झाडी असेळ तर आपण कमे करावयाचें नाही, असाच 
तुझ्या म्हणण्याचा अर्थ ना £ भः 

क्षिष्य--होय भगवन्‌! 

गुरू--तर मग प्रवृत्तीमध्यें म्हणजे फल मिळण्यासाठी कर्म करित 
असतांना व निवृत्तीमर्ध्ये म्हणने फक्त मिळविळें म्हणून कर्म थांबविछे 
असतां, कलत्यीळा ' मी कमे करित होतो, ' “म्री कर्म करण्याचें 
थांबर्ह, ! असेच वाढत असतें की नाहीं £ 

ब्रिष्य--होय, 

मुरु--तरु मग “मी कमे करितों! व “मी कर्म करित नाही, ' 
या दोन्ही अनुमवांची स्थिति कममूळकच आहे कीं नाही ! 
श्िष्प--मढ़ा प्रश्नच समजला नाहीं. उं 
गुरू-_-' मला. वस्तु मिळाढी नाहीं, म्हणून मी कर्म करितों ' व 
मळा बृस्तु मिळाडी म्हणून ग्री कर्म करित नाहीं, ! या दोन्ही सक- 
व अकमैक वाक्यांमध्ये, मळा व मी आणि कभ हें तीन शब्द 
प्रमुल् आहेत. ' मी वस्तूहून निराळा आहे ' अस्ते कर्म 


स्थितींत मला वाटतें व “मी वस्तूहून निराळा होतो. र मती तमी 









ह ाशेर नाही ! असे मळा अकमीच्या स्थितींत वार्ते, ह्या 
नो कोनसा पर 


रव्य केरा. 













कम वा 
तोव ण होत असतां कर्मे होत नाही असे जो 
तोच मनुष्य शाहणा होय, त्याच मनुष्याहा आत्मस्थिति' 
पानें समजळी आणि तोच सवे कर्माचा संपादक झाला. सम- 
£ येथे कमीस अकमे समजणाऱ्या व अकर्मास कमे समज* 
णाऱ्या पुरुषाची स्तुति केळेली आहे. ज् 
शिष्य--आपण पुष्कळ खटपट करून सांगितें पेण कर्म हे 
अकमे कसे होतें व अकर्मास कर्मोर्चे स्वरूप कत येतें, त्याचप्रमाणे 
ज्ञानी प हलव मध्ये कसे दिसत अ नक्मे दक के वि 
बौरे। वाक्यांचा समन्वय माझ्या लक्ष्यांत नाही आढ़ा ! 
 नन्वकर्मेच परमार्थतः सत्कमंबदवभासते सूढडेलो- 
कस्य तथा कर्मेवाकमेवत्तत्र यथाभूतदशीनार्थमाह भगवा-' 
न्कमैण्यकमे यः पड्येदित्यादि । अतो न विरुद्धम्‌ । बुद्धि- 
__ अत्त्वाधुपपत्तेथ्व बोद्धन्यामाते च यथाभूतदर्शनमुच्यते । न 
आ विपरीतशानादश्युभान्मोक्षणं स्यादयज्ज्ञात्वा मोक्ष्यस5च्यु- 
चोक्तम्‌ । तस्सात्कमोकमणी विपर्ययेण ग्रहीते 
भगवतो वचनं *“ कर्मण्य- 
* इत्यादि । न चात्र कमोधिकरणकर्मास्ति कुण्डे 
नाप्यकमीधिकरणं कर्मोस्ति कमोभावत्वादकरमणः । . 







निराळा, व परमेश्वराच्या अनुभ्रहासाठी मला उपासना 

असें नेथें वाटतें, ते द्वैत) तें कायम असतांही परमेश्वरांतच तें 
होत आहे म्हणून कमेमूक द्वेतही कर्मशन्य आहे, 

बकांही विशिष्टाद्वैतवादी वंभेरे मानतात की नाहीं £ सारांश 
असें जे बह त्याचे ठायी कमीचा आरोप व सकर्मक जें द्वैत 
अकरमीचा आरोप, हे आपण अज्ञ लोक व्यवहारांत नेहमीं 
असतों, म्हणजे ज्याळा तूं विरोध असें समजतोस तसढाच 

_ आपण रात्रंदिवस करितच आहोंत कीं नाहीं ! 


श्िष्य--होय, परमार्थदष्टीनें पाहिळें असतां आपदा 
विरोधात्मकच होतो. न्न 


र्‍त्या विरोधात्मकव्यवहाराचें उबर 
> कीं, कमीळा जो अकमे किंवा अकमी 





-हा खुळ्या! अरे! जो ब्रह्माशी एकरूप -:.] 

॥ त्याच्यासंबंधानें ही विशेषणें त्यापकी आहेत. * बोध होणं ' 

| संवेत्र सम्यग्दर्शन होणे असाच अथे वेतळेढा आहे. त्यावरून 

ब मागील छोकांत “ जाणून घ्यावें! असा प्रयोग आहे. त्यावरून 
ही हत बोध होतो; आणि वस्तु आहे तशी पाहणें यांत 

विरोध असणें शक्‍य नाहीं. शिवाय सवे विश्वाचा उद्धार करण्या- 

साठी अर्जुनाला निमित्तकरून ज्या गाताशास्त्राचा अवतार भगवंतांनी 
_ केला आहे त्यांत विरोधात्मक सिद्धांत ते कसे आणतील : * मिथ्या ज्ञान 
अमेगळ असून मोक्षापासून परावृत्त करणारें असतं. ! असें असतां 
__ भ्रगवान विपरीत ज्ञानाचा उललेख करणार नाहीउ. सोळाव्या लोकां. 
तच “ हें कमीकमेतत्व तुळा सांगतों. तें समजून वेतळेंस म्हणजे तूं अम- 
गढ मायेच्या चक्रापासून मुक्त होशीळ ' अशा अथाचे वाक्‍य प्रथम 
नंतर कर्ममीमांसेठा आरंभ केला आहे त्यावरूनही तूं काल्पि- 

ढेल्या विरोधाचा परिहार होतो. तस्मात कमकिर्मावर ज्या अज्ञा- 
नाच्या योगानें आपण विपरीत आरोप कारितों, तें अज्ञान नाहीसे 
| सम्यग्ज्ञान व्हावें यासाठींच “ कमीचे ठार्या अकर्म व अकर्मीर्चे 

कर्म पाहतो ! या सिद्धांताची योजना केलेली आहे. येथें विरोध 

ही. शिवाय एखाद्या पेल्यामध्यें ज्याप्रमाणें आपण बद्रीची फळे 
तसाही येथें प्रकार नाही. कारण  अकमे . हणजे 

आ. अभावच, पवा ल्या असल्यामुळें कम अकर्माचें ठायी 
 अकमै कमीचें ठायीं वस्तुस्थितीनें असण्याचा संभवच 

ते एकाद्या वस्तूत राहतें. असे 


























_ नांबि गच्छन्त्यां तटस्थेष्वगतिषु नगेषु 
दुशनादूदूरेषु चक्षुपा$संनिकृष्ेषु गच्छत्सु गत्यभ 
एवमिहाप्यकर्मण्यहे करोमीति कर्मदशीने कर्मणि 
दशन बिपरीतदशीनं येन ताश्निराकरणार्थमुच्यते 
यः पद्येदित्यादि । ळकच्ेळळ2भ25: 
दशेनभाविततया मोमुह्यममानो लोकः *रतमप्यसृत्तत्वं 

मिथ्याप्रसकृमवतार्यावताये चोद्यतीति पुनः पुनसत्तरमाह 

भगवान्दुर्विशेयत्वे चा5$लश्य वस्तुनः । अव्यक्तो5यमाचिन्त्यो3- 
यन जायते श्रियत इत्यादिना55त्मनि कमोभावः थुतिस्थृतिर 
न्यायम्रसिद्ध उक्तो वक्ष्यमाणब्ध । तस्मिन्नात्मनि कमोभावे$- 

कमेणि कमेविपरीतदशेनमत्यन्तानिरुढम्‌ । प 

* __ श्षिष्य--महाराज! क्षमा असावी. भगवन्‌ ! भाती 0 
माचा आरोप होतो हें कसे! मळा समजत नाही. मळा तर. 

जेथें जेथें म्हणून क्म घडतं आहे, विकार उत्पन्न होत आहे, ह 

चाळ चाळली आहे, तेथें ते कर्मच आहे असे. सर्वांस ज्ञानं 

तात्पये कर्म तें कमच राहीळ व अकर्म ते अकर्मच राहीळ. 

। गुरु-वत्सा! तुझ्या शंका हणजे मृत झालेल्या शतमुखीरा 

रवतन होणारे अनंत राक्षसच होत! विरोध नाहीं असे 

कर्म ते कमेच राहणार असें 











प्र ऑगल कयत कका: प कनस्सदणपायरवा 


चाळत असेळ तर-किनाऱ्यावर असणारी झाडें किंवा 'पर्वत वगेरे 
चाळत नसतांही आपल्यास उलट दिशेनें चाळल्यासारखे दिसतात 
अले बाहिळें आहेस कीं नाही ! त्याचप्रमाणें अति अंतरावर 

मुळें ळांबच्या पाहणारास स्पष्ट न दिसणारे पुरुष, ही आ 
्राणी, स्तब्धच उभे राहिळे आहेत असाच दृकप्रत्यय होतोना ? बाळ! 
असाच प्रकार कमीकमासंबंधानें घडतो बरे ! कोणतेही कंमे स्वत: करित 
नसतांना आपण कम करित आहोत असो भास ज्या अज्ञानाने होतो 
आणि हे सेव मायासंवोटित ' हंह्य किध एकसारखे कम करित असताही 
तें खंस्ये आहे, कर्मशून्य भाहे असा. मिथ्यांमास ज्या अज्ञानाचे 
योगानें होतो, त्याचें निराकरण करण्यासाठी * कमोचे ठायीं जो 
अकमे'पाहतो ? वगेरे सांगितळें आहे. सारांश भात्मा कतृत्व-मोक्‍्तृत्व 
शून्य असतांही तो. कती व भोक्ता आहे हें अज्ञान व हे सिचन 
हयं विश्व नियचंचळ असतांही ते जड आहे, कतत्वशून्य आहे हें 
अज्ञान, या दोहीचा निरास करून * कर्म करितो ! असं दिसणारा 
आत्मा निश्चळ व निर्विकार आहे आणि नि्वलस्वरूंपाने कतृत्वगून्य 
दिसणारे दृद्यविश्वच वस्तुतः हा सवे खटांटोप करित आहे यां जनाचा 
डॅपदेश करांवा म्हणून भगवंतांनी ह्या 'छोकाचा अवतार केला आहें; 


श्रिष्य--महाराज ! आत्मा अकती आहे ! हे तत्व सांगावयाचे 

त्री किती वेळ ! माश्षे तर कांन किटळे हें ऐकतां ! दुसऱ्या भय 
यातीळ २० व्या “छाकांत, २५ व्या “छोकांत हाच विषय आहे. 
किती वेळ याची पुनरावृत्ति व्हावयाची आहे भगवान जाणें ! 


गुरु-- “ चोराच्या उलट्या आरोळ्या ' असं म्हणतात ते कांही 
खोटें नाही. * आत्मा ' अथवा पुरुष कती आहे अशा अथींचा शंकासुरे 
लात दच केळा होतास की ! असो; तुझ्या सारखे मायापा्शांत 
डाटांच्य छाटाच त्त्यांस च न्य 








ज्ञानीः पानकुडेयानें वर काढून आत्मज्ञानाचे अस्त. 
पूर्वन्य संस्कारांच्या डळ परिचयानें पुनः पुनः ते लोक 
विसरून. ज्ञातात व पुनः पुनः अज्ञानखूपष र: - ओः 
आकंठ प्राशन करून पुनः पुनः आत्मज्ञानाच्या प्रखर 
अपसिद्धांतांचें ग्रहण उत्पन्न करितात व 

चारू लागतात! अर्थातच भगवंतांसही तितक्या वेळी उत्तर द्यावें 
अतंऐवें मुरूये सिद्धांतांचा वारंवार अवतार करावा लागतो. शिवाय 
नश्ज्ञानं हे ठेकरांच्या गोष्टी नव्हेत की ऐकदा सांगितले की सेवीस 
चटविशी समनेळ. साप चावलेल्या मनुष्यास. जसें वरचेवर जगे 
कराकें छागते, त्याचमरमाणें मायेने वेडांवलेल्या लोकांसही तेच 
तेच सिद्धांत सांगून त्यांस शुद्धीवर आणावे छागर्ते*..  सासंश 
फ्ांडेत्याचें प्रदशेन करावें म्हणून ही पुनरावृत्ते नाहीं, तर 
अत्यंत कठिण विषय सुगम व्हावा म्हणून वारंवार सिद्धांत 
त्यांस शुद्धीवर आणावे लागतें. सारांश पांडित्याचें 
करावे म्हणून ही पुनरावृत्ति नाही. समजळासं £  कतांन्या 
बैपंचविसाव्या *छोकांत सांगितठेल्यां तत्वांचा पुढे अनेक वेळीं पुनंसै- 
श्ञारें व्हावयाचा आहे. आत्मारामाचे ठायी कर्मांचा लेदासुद्धा नही 
असे श्रुति, स्टति व युक्ति ही म्हणतात. तेव्हां सवे प्रामाणिक 
प्रमाणास संमत जो सिद्धांत आहे तो विसरून जाऊनं पुनः पुनः 
आत्म्याचे ठिकाणीं जो कमीचा आरोप सावोत्रेक होतों त्याचें यथा- 
स्थिते लंडन व्हावि म्हणून पुनरावृत्ति 




















: समवेततया सर्वे लोकप्रासिद्धे कमाणि नदीकूलस्थेष्विये 
* बृक्षेष॒ गतिः प्रातिलोम्येनाकरम कमोभावं यथाभूतं गत्यभाव- 
व मिव वृक्षेष॒ यः पश्येदकमेणि च कार्यकरणव्यापारोपरमे 

कर्मवदात्मन्यध्यारोपिते तूष्णीमकुवंन्सुखमास इत्यहंकारा- 
'भिसंघिहेतुत्वात्तस्मिक्ञकमणि च कर्म यः पक्येत्‌ । य 

एवं करमाकर्मविभागक्ञः स बुद्धिमान्पण्डितो मलुष्येषु खं 
युक्तो योगी छृत्स्नकर्मकब्य सो5श्युभान्मोक्षितः कुतकृत्यो 
* भवतीत्यर्थः । 

शिष्य--महाराज! से लोकांना माझ्यासारखीच अशी भांति 
पडते? 

गुरु--यांत काय संशय! इतकेंच नव्हे, तर मोठमोठाले जाडे 
पंडित सुद्धा “ कमे म्हणजे काय, अकमे कसले असते १ !' बगेरे 
प्रश्नांच्या वेळीं ठटपटून जातात आणि बुद्धि, मन, देह वगरंकडून 
होणारें कम निश्वळ व निर्विकारी आत्म्यावर लादून * या कर्माचा 
मी कर्ता, ! ' हें माझ कर्मे आहे, ' ' यांचं फळ मलाच मिळाळें 
पाहिजे? असा कंठशोषही करितात! त्यांतल्या त्यांतही ज्यांनीं वेदांत 
विषयांची चार दोन पानें चाळळीं आहेत, असे पंडितंमन्य लोक * मी 
आतां स्वस्थ म्हणजे कमशून्य होतों, म्हणजे, माझे आयास नष्ट 
होतीळ, व मला सुख मिळेळ. ' असे म्हणून * विषयांची, बुद्धिसकट 
पचत मीं म्हणजे आत्म्याने बंद केळी, आतां 
आस्म्यास सख मिळेल, ' असे बिचाऱ्या आत्म्यावर आरोप कॉरेत 





गुरु--कर्माचें आश्रयस्थान हा आपला प्र 
मन व बुद्धि तशींच इंद्रियें यांचाही अंतभाव देहांतच 
कर्म या नात्यानें कर्म करणारी ही देहप्रशति चोकडी फो क 
मात्र त्या त्या कमीचा आरोप अविकारी आत्म्यावर कारित. 
पंडित हणवून घेणाऱ्यांची सुद्धां हीच स्थिती! ह्मणून कमीज्रा व ३ 
चा विपरीत संबैध जुगवून आत्माच कर्म कौरेत्रो असे सवे र 
तेथें भात्मा कांहीं करित नाहीं असें जो समजतो व--- म्य 
श्िष्य--गुरुजी! गुरुजी! नदीतीरावर निश्चळत्वाने राह- | 
णारे वृक्ष किवा पर्वत, नावेतून पूर्वेकडे जाणाऱ्या सामान्य मनुष्यास 
पश्चिमेकडे जात आहेत असें दिसते, तो खरा प्रकार नसून वस्तुतः 
खि भिवकच आहेत अशी वस्तुस्थिति शहाणा मनुष्य पाहतो त्यांच- 
1) रज; 










गुरु--शाबास! बरोबर समजळास! तसेंच * मी ऱ्य 
व्यापारशून्य केळा असतां म्हणजे आत्म्याच्या 
निन्योपार झालों असतां, मी निर्न्यांपार झालों, मी स्वस्थ 
आतां मी सुखी आहें,” असा अहंकार उत्पन्न झाल्यामुळे 
* करीत नाहीं, असें समजणारा अभिमानम्रस्त आत्मा ' निष्क्रिय 
ह यत असतांनाही जो वस्तुस्थिति ओळखित, नाहीं, म्हणजे 
वझ झाला म्हणून स्वस्थसा दिसणारा आत्माही क्ती आद 
करीत आहे, असे ज्यास समजतें, तो-- 


क. 


दिसयान्या त्वा सकर्मक आहे जच ना! | 








माह तान जाणार अथवा कृतकृत्य होणार बरे! 1 
पण व्यावहारिक भापेनें सांगण अवश्य ह्मणून या तर्हेने 
अयं ल्लोको5न्यथा ज्याख्यातः कैब्धित्‌, कथं, नित्यानां 
किल कर्मणामीश्वरार्थे$चुष्टीयमानानां तत्फलाभावादकमोरणि * 
'तान्युच्यन्ते गौण्या वृत्त्या । तेषां चाकरणमकर्म तब्य' 
अरत्यवायफलत्वात्कमोंच्यते गौण्येव वृत्त्या । तत्र नित्ये कॅमे- 
म्यकमे थः पश्येत्फलाभावाद्यया घेनुरपि गौरगौरुच्यते 
क्षीराख्यं फळं न प्रयच्छतीति तद्वत्‌ । तथा नित्याकरणे 
ल्बकमेणि कमे यः पड्येक्नरकादिप्रत्यवायफलं प्रयच्छ- 
तीति । नैतयुक्तं व्याख्यानमेवंज्ञाना दद्युभान्मोक्षानुपपत्तेयेज्जात्वा. 
मोक्यसे5द्युभादिति भगवतोक्तं वचनं बाध्येत । कथं, नित्या- 
नामबुष्ठानादश्युभात्स्यान्नाम मोक्षणं न तु तेषां फळाभाव- 
झानात्‌। न हि नित्यानां फलाभावशानमधुभमुक्तिफलत्वेनः 
चोदितं नित्यक्रमेशञानं वा। न च भगबतैब्रेहोक्तम्‌। 
, /शिष्य--भगवन्‌! माझ्या मनांत कांहीं आठें आहे, तें बोलूं 
गरु-हँ! खशाळ बोल. 
शिष्य-झणजे या “छोकाचा अथे निराळ्याच तऱ्हेने छावावा, 
असें माझ्या मनांत येत आहि. पण-- 
 गुरु--पणनिण नको, स्वच्छ मनानें सांग काय वाटतें आहे 
तृद्य तें. 
 शिष्य-आपण जीं आवड्यक अशीं स्नानसंध्यावंदनादि] कम 
कारेतो, ती जर आपण परमेश्वराला अपेण केडीं तर अर्थातच त्री 
कत्योच्या स्वतःच्या 





होतें, तेव्हां त्यास ट्षणेने क्म असे हणावे. 
नामक फळ न देणाऱ्या गाईस ज्याप्रमाणे * ती गाय कट: 
आपण ह्मणतों त्याचप्रमाणे परमेश्वरापित आणि ह्मणून 
देणाऱ्या नित्य कमीस अकर्म असें हामणावें व नरक वगैरे 
कळ देणारें जे नित्य कर्माचे अकरण ( न करणें ) त्यास । 
अर्थात नित्य कमीस अकरम म्हणावयाचें व नित्य कर्म केळें नाही तर. 
त्यास कर्म हणावयाचे, असा माझा अथे आहे व अता अर्थ कांही 
केलाही आहे. १ 
गुरुजी--ते पेडितही चुके आणि त्यांचाच भाऊ तो तूही 'चकत 
आहेस. कारण असें पहा की, 'हे कमीकमोर्चे योग्य ज्ञान तुळा झाळें तर 
अर्जुना! “तू अमंगळ मायाचक्रांतून सुटशीळ! असे जे भगवंताचे 
वचन आहे त्याला बाध येतो. नित्यकम हें अकमे आणि 
नित्य कमीच अकरण हें करम, असें ज्ञान तुझ्या या ढांबळचक 
ब्याख्यानाने झाळें तरी त्यापासून मोक्षप्राप्ती कशी होणार यी: त 
कोश फुतडन शून्य आहे, असें ज्ञान झाल्याखेरीज मोक्ष 
नांत ह्या आवश्यक ज्ञानाला कोठें जागा 
तेव्हां अथोत या तुझ्या ज्ञानानें मोक्ष नाही. सारांश र 
बोळण्यास हरताळ लावावयाचा नसेळ तर तुझें भाष्य सफाई चुके, र 
'क्विष्य-असे कसें £ * धर्मेण पापमपतुदाति ' ( थमीचरणाने. 
पापेलय: होतो ) अशी श्राते आहेना £ ल 
बी-अरे होय! म्हणजे नित््यकमारचे अनृष्ठान 





केडे ताही तर करम उत्पन होते ' याये ज्ञान असढे म्हणने दुःहाची. 
होते,पापक्षय होतो असे कोठेही सांगितढें नाही. भगवंतांनीही: 
ज्य ख्रिद्धांत सांगिता नाही. कम व अकमे यांचें खरं खरूपः 
समजलें व ब्रह्म व आत्मा एकच आहेत असें ज्ञान झाळें, तर मोक्ष: 
'मिळेळ असा त्यांचा सिद्धांत आहे व तो ब्रह्मपर अथे लावल्याने मात्र 
श्रिद्ध होत आहे. ठे 
शंतेनाकर्माणि कर्मदशीनं प्रत्युक्तम्‌ । न ह्यकमाणि कर्मेति. 
दर्शने. कतेब्यतयेह चोद्यते, नित्यस्य तु करतेब्यतामात्रम्‌ । न: 
ाकरणाज़ित्यस्य प्रत्यवायो भवतीति विज्ञानात्किचित्फळं. 
स्यात्‌ । नापि नित्याकरणं शेयत्वेन चोदितम्‌ । नापि कमोक*. 
ति मिथ्यादशनाद्युभान्मोक्षणं वुद्धिमत्त्वं युक्तता कृत्स्कर्म- 
छत्त्वादि च फलमुपपद्यते स्तुतिरबा । मिथ्याशञानमेव हि खाक्षा- 
द्यभरूपं कुतो5न्यस्मादद्युभान्मोक्षणं, न हि तमस्तमखो निव: 
! हकं भबाति । 
मागें सांगितलेल्या न्यायानेंच नित्यकमे केलें नाहीं, तर कर्म 
उत्पन्न होतें -द्याचाही व्यवस्था लागते म्हणजे हेंही सांगण्याचा 
भंग्वंताचा उद्देश नव्हता असे तिद्ध होते. कारण या गीताशास्त्रांत 
अज सांगितळें नाहीं कीं, नित्यकमोचें अकरण हें कर्मोत्पादक- 
अपे समजून मात्र घ्यावें. नित्यकर्मे आपणकेलीं पाहिजेत असे. 
सांगितळें आहे पण नित्यकमीचे अकरण कर्मोत्पादी आहे ते समजून 
बेतठे “पाहिजे असं. येथे, सांगितळें नाही. शिवाय नित्यकमे- केठे 
नाहीं तर अनेक प्रकारची मोक्षापहारी विज्ञें निमीण होतात, अ्रेः 
व तर फल्पराध्रि काय होणार? प 
.. श्रिष्य-काय म्हणजे परंपरेने मोक्ष मिळणार, निदान. नित्यकर्म. 
हेणार. 








संबंध कांही नाहीः तेच नित्यंकर्माचे अल नेन्साम द 
आहें हे संगजून ला येये अक र 
'िष्य-पण शिक अला अ 
ज्ञान झाडे म्हणजे मोक्ष मिळतो. हर सांगितळें आहे व. ५ 


कमठॉसं होत आहे तेव्हां त्यांचाच अंथ खरा असावा. न 
व ! जेव्हां आपण पाहतों या सूयीपासून अंधंकॉरांची 
होईल तेवहां तुझा अथेही खरा होई. खळ्या! वास्ताबैक री- 
तीने जे कर्म आहे, जेथें क्रिया होते, कांही तरी विकार उत्पन होती, 
तेथें क्रिया होत नाही, विकार होत नाहीं, त॑ कमे नव्हे ! असे मिथ्या, 
अवास्तविक, ज्ञान झाळें तर कधीं तरी या ज्ञानशून्य ज्ञानांभासाने मोल 
मिळेल काय: असल्या अज्ञानी मनुष्याला भगवान कधीं तरी बुद्धिवंत अर्स. 
विशेषण देतील काय? असल्या खोट्या ज्ञानाने कधी आत्मारांमी चित्त 
सेल्झ़ होऊन तद्रूप होईल काय £ आणि असला ज्ञानंपूज्ये पॅडितेमन्यं 
केव्हां तरी कृताथ, कृतळत्य, होईल काय ? असे होणेच नाही, समर 
जलासे ! तात्पये हें लक्ष्यांत ठेव की कमे होतें तें ८० होते, 
आत्मारांमाशीं त्याचा कांहीं संबंध नाहीं, तो अकर्ता आहे, आणिं 
* माझां आत्मा निश्वळ आहे, मी आतां सुख भोगीन, ' हें हम्म 
तापूर्वक आत्म्याचे स्वरूप समजणें हें कर्मच आहे असे ज्यास ज्ञान होते. 
व अनुभव येतो, त्या पुरुषाला मात्र सव विशेषणे योग्य होतात व त्यांची 
भगवंतांनी केळी ती यथाथही आहे. समजळास : वेब्या . 
ज्ञान हेंच जात्या अमंगळस्वरूपीं आहे, तर तें दुसऱ्या ४“ 
गळाचा विनाश करून आपल्यास सवैतोपरी शुद्धस्वरूपी करीळ क 
'केडी कल्पना तुझ्या डोक्यांत शिरले तरी कशी ! नेटचा ! मंषकॉ- 
राने अंधकाराचा नाश केला असं कधीं ऐकढें आहेस £ 








उकिम्‌_। तत्रैव व्याचक्षाणेन भगवतोक्त वाक्यं लोकव्यामो- 

. हार्थमिति व्यक्त कल्पिते स्यात्‌ । न चैतच्छ्मरूपेण वाक्‍्येंन 
रक्षणीये वस्तु, नापि शब्दान्तरेण पुनः पुनरुच्यमानं सुबोधं. 
स्यादित्येबं वक्त युक्तम्‌ । कमेण्येबाधिकारस्तं इत्यत्र हि स्फुट- 

. तर उक्तो5थो न पुनवंक्तव्यो भवाति । सवेत्र च प्रशस्त बोद्धव्ये 
च कतेव्यमेव न निष्मयोजनं बोद्धव्यमित्युच्यते । 
शिष्य--कृपा करून'रागावू नये, भगवन्‌! आपण हणतां तशी. 

वस्तुत्यात्रि आहे असे मळा वाटत नाहीं. “हे वें रुपे! असे 

एकाद्याने शिंपल्याचा तुकडा वेऊन दुसऱ्यास तो देण्यास आरंभ केला 
तर आपण म्हणतां तें अज्ञान उपपत्न होईळ. या कमोकर्माच्या मीमांसेत 
क॑मोस अकमे किंवा अकर्मास कर्म असं मी अज्ञानाने म्हणत नाहीं. 
कर्माळा अकमे म्हणण्याला, आलेकारिक पद्धतीनें हणण्याला कांही प्रत्य. 
बाय नाहीं असें माझ्षें म्हणणें आहे. फळ मिळत नाहीं ह्मणून केलेढे 
कर्मही अकमेतुल्य आहे व फल मिळतें ह्मणून अकमेही कर्मतुल्य 
आहे असे भगवंतांनी आळकारिक मापणानें सांगितलें आहे, असे 
मळा. वाटतें. 
--नाहीं. येथे अळंकार नाहीं. शिवाय तूं म्हणतोस तसल्या 
(मि पतीने कर्म व अकमे याचें ज्ञान झालें तर “कांही फळ 
अस श्नतीने कोठेंही सांगितलें नाहीं. आळंकारिक अथ वेऊन. 
तड कमाचें आचरण करावें ! असे सांगण्याचा भगवेताचा 'हेतूही नाही. 
काय अकमै म्हणजे काय: यांचें ज्ञान करून. घ्यावे अर्स 
भगवंतास सांगावयाचें आहे. तेव्हां मूळय़ंथांत स्पष्ट शब्दांनी सांगितळेळे 
ज्ञानाचे फळ जो मोक्ष तो सोडून देऊन, न कमीचें अनुष्ठान कर्षीच 

सांगितंठें नाही व शब्दावरून जे स्पष्ट होत नाही, त्याची फुकट क- 

श्पना करावयाची, सारांश उघड दिसणारा अर्थ सोडून देऊन भढताच 





बाय नित्य कमोचे ०4.5 कलशून्य असते व ती कर्म 
तर मनुष्य नरकास जातो. ' असे स्पष्ट शब्दांनीं भगवंतास 


येत: नव्हते कीं काय? आणि सांगतां येत नव्हतें 
शब्दांनी व दुसऱ्यास मोह पडेल, लोक वुचकळ्यांत कला, 
अस्पष्ट शब्दांनी भगवतांनी आपला कमीनुष्ठानाचा गुप्त अथे! 
होय! मुस्त्यशब्दांनीं प्रकट करितां येणारा अथे ' अकमै-फड्यून्यता/ 
व. करमस्पापनिष्पत्ति ' अशा आलंकारिक द्राविर्डाप्राणायामानें 1 र 
तांनीं प्रकट करून लोकांस बुचकळ्यांत पाडण्याची तयारी केळी 
अस ह्मणतांना तुझी जिव्हा चळली कशी नाहीं? तुझ्या. 
समजुतीप्रमाणे भगवान बोलले अशी कल्पना केली तर भतवंताचा पा श 
छोकांसे मोहाच्या जाळ्यांत अडकवावें असा आहे हें स्पष्ट होईल. 
'क्षिष्य---मलत्यासठत्याच्या हाती हें रहस्य ठागूं नये हाणून 
त्यांनीं अशी आलंकारिक शब्दयोजना केली असावी. शज 
गुरु--वेड्या! * प्रत्यकार्न आपापढें नित्य कर्तव्य अवश्य करावे, 
नाहीं तर पापाची जोड होईल. ' हा सिद्धांत सांगण्याळा कपटयो* 
जनां केशाळा रे! पाहिजे! गुप्त रहस्य सवेतोमुखीं झाळे मं 
अनर्थ उत्पन्न होईेळ अशी भीति असती तर तुझ्या मताप्रमाणे रहर 
रक्षण करण्याकार्रतां लपंडाव योग्य होता. या सिद्धांतापासून तसली काँ 
भीत्रि स्तरभ्नांतसुद्धां उत्पन्न होण्याचा संभव नाहीं, तेव्हां येथ मोह 
शब्दयोजना आहे, असें समजणें अत्येत असमंजस होय? 
. श्िष्य--एकच सिद्धांत भिन्न तर्‍हेनें व भिल्ल मिज्ञ 
सांगितळा असतां तो विशेष सुगम होतो असा अनुभव 









् आगडवातता ण न मा 


तश्यावर ह्या सहज समजणाऱ्या सिदांताची फोड करण्याची 'कोठें 
गरज राहीली! सारांश येथे आलंकारिक भांषण लोकांस पोटॉळेयांत 
घालणारे म्हणून असमेजस व' स्पष्टीकरणार्थ भाषण ' अनांवश्यक हॉय. 
कोठें हो पाहिठेस, घमेमेथांत पहा किंबा व्यवहरांत पहा, तरी तुळ असे 
दिसेळ की जे कांहीं इष्ट असेल तें भाणावें, किंवा आपळें कर्तेन्य जे 
काय असेळ तें जाणावें, असाच उपदेश केलेला आहे. कारण नंसे- 
तांना, उभीच, “ कावळ्याचे दांत किती आहेत तें पहा, " अशी 
आज्ञा केल्याचं तुला शास्त्रांत किंवा सदव्यवहारांत कोठेही दिसायचे 
नाहीं. कमे असतांना त्याठा अकरम म्हणणें हे जाणणे इष्ट्ही नाही; 
किंवा कर्मात करावयासही कांही सांगितलें नाहीं, म्हणून ते जाणावें 
असें सांगण्याचेंही प्रयोजन नाहीं. 

न च मिथ्याज्ञानं बोद्धव्ये भवाति तत्पत्युपख्यापिते वा 
बस्त्वाभासम्‌ । नापि नित्यानामकरणादभावात्प्रत्यबायभाबो- 
त्पत्तिनांसतो विद्यते भाव इति वचनात्कथमसतः सज्जायेतेति 
च दरर्शितम्‌ । असतः सज्जन्मप्रतिषेधादसतः सदुत्पातति बुव- 
ता5सदेव सक्भवेत्सच्वासद्धवेदित्युक्त॑ स्यात्‌ । तद्यायुक्त॑ सर्व- 
-प्रमाणविरोधात्‌ । न च निष्फळ विदध्यात्कम शाख्र दुःखस्वे- 
झपत्वाइुखस्य च बुद्धिपूबेकतया कार्यत्वाजुपपत्तेः । तदकरणे: 
च नरकपाताभ्युपगमे$नथीयेबोभयथा5पि करणे करणे च: 
शास्त्रे निष्फलं कल्पित स्यात्‌ । स्वाभ्युपगमबिरोधश्य नित्यं" 
निष्फले करमेत्यभ्युपगम्य मोक्षफलायेति बुवतः । तस्मायथाधुत 
यवार्थः कमेण्यक्म य इत्यादेः | तथा च व्याख्यातो:स्मार्मिः 
त्लोकः ॥ १८॥ र 
तुझ्या मताप्रमार्णे आलंकारिक अथीचा विचार झाला. 'ह्यांचप्रेमाणे 

मिथ्याज्ञान किंवा त्यापासून उत्पन्न होणाऱ्या आमासरूपी वस्तु;-यांत- 


ही “समजून ध्या ' असं सांगण्याचे कारण नाहीं. जे मुळींच: मिथ्या 






क्िष्य--पण महाराज ! हेच * मिथ्या ' असणारे करम केलें नाह, 
तर नरकाची भीति आहेना ! र 
अध्यायाच्या १६ न्या 'छोकांत केळेळें यथास्थित 
र्णः कळी इतक्यांत ! ब्रह्मज्ञाढा नित्य कमीचे अकरण हे 
अंभोवस्वरूपी. तेव्हां त्याच्या पासून भावरूपी नरक किंवा दुसरे प्रत्य- 
बॉर्य'कसें उत्पन्न होऊं शकतील : * असताप्रासून सत्‌ कसे होईल, व. 
संताचे असत्‌ कसे होईल ! वंगेरेचा विचार त्याच “छोकांत सविस्तर 
केळा आहे. तेव्हां असतापासून सत्‌ कर्षीही उत्पन व्हावयाचे नाही, 
बुऱ्यासून क्षींही संख्या निर्माण व्हावयाच्या नाहींत, असें भगवं- 
स्पष्ट सांगतळें असतांही येथें तेच भगवान ' असतापासून सत 
उत्पन्न होतें ' असे म्यणतीळ तर : असतच सत होऊं शकतें व सत्‌ 
अल्लेत्‌ होऊं शकतें ' अस म्हणण्यासारखे होऊन तं म्हणणे अयोग्य, 
अदुक्तिक, असंबद्ध व विरोधात्मक होईल. एवच असताच सत्‌ किंवा' 
संताचे असत्‌ होणें शक्‍य नाही, शिवाय आत्मदृष्टीने; निरहेकारतेने 
पाहिळें असतां, दुःख हेंच आहे ज्याचें स्वरूप व परिणाम, असे 
कमे करण्यास शास्त्र कर्षीही सांगणार नाहीं, किंवा शाखानें विहित . 
असें, तथापि तें कोणी करणारही नाहीं. कारण दुःख उत्पन्न हो- 
ईं असें कृत्य करण्यास जाणून बुजून कोणी तयारच व्हावयाचा 
नाहीं. सारांश. दुःखस्वरूपी कर्म करण्यास सांगणें किंभा कोणी करीळ 
अशी'आशा करणें न्यर्थ होय. कट... 
शिष्य--नित्य कर्म केळें नाहीं तर नरकामध्यें जाण्याची भै 
सेवा तता अनिष्ट होळं नये म्हणून आज होणारें 


के ति 













छडूनही 'दुःख देणारे न छावणारे शास्र 
झालें म्हणावयाचे; कारण सर्वतोपरी दुःख देणाऱ्या शास्त्रा 
ऴ कोण? रं 
_ जिष्य--दुःख होत असलें, किंवा दुसरें तिसरें कांहीं नतळें तरी 
हे नित्यकर्म मोलाचे साधन होत असतें म्हणून नित्यकमे केढेंच पाहिजे. 
' गुरुजी-ह ! असा शुद्धीवर ये बाबा! आतां मोक्षाचे साधनच 
आहे म्हणून नित्यकमे अवृश्य करावें, सारांश मोक्ष उत्पन्न करून. 
देशे हे नितत्यकर्माचरणाच फल आहे तेव्हां नित्यकमे करावें, असेच 
ना तुझें हणणे ! 
शिष्य--होय असंच. 
गुरुजी--म्हणजे नित्यकर्म फलद्रुप झाळें ना? आठवण कर बरें; 
पहिल्यांदा तू काय म्हणलास तें. परमेश्वरार्पित नित्यकमे फलवेत 'होत 
नाहीं म्हणून तेंच ' अकरम ' असं समजू या. हीच तुझी प्रतिज्ञा होती, 
नव्हे? बाबा ! शब्दाचा अथे भलता करूं लागळे, म्हणजे र्ष 
पांडित्य असंनद्ध, असमंजस आणि अग्रबुद्ध होत असतें, हे ध्यानांत 
ठेव. असो; आचाथ्रे म्हणतातः शब्दापासून सहजगतीनें जो अये 
निष्पन्न होईळ असाच या 'छाकाचा अथे करावा. आम्ही जो अंथ. 
'केळा आहे तोच शब्दुनिष्ठ अथे आहे व त्या शब्दानिष्ठ अर्थानु- 
सारच आम्ही ब्याख्यानही केठें आहे. ह 
र का आववोजवा0 आहेत. * अहंकार शून्य ब वासना” 
शून्य कमे तें अकरम आणि साहंकार आणि वासनासहित असणारे: 
अकमे कर्भ होतें असा दोहोंमध्ये विशेष आहे. ' दुसरा असा अर्थ 
र सर्वच ब्रह्ममय झाल्यानें ज्याळा कमही बह्म (बान य. 
ा ब्रह्मवर आरोपित केठेळें कमे भांतिमय आहे. असे. 














अपा०-“बेदर्विहित कर्म तें अकर्म आहे. 
तें क्म आहे असें जो पहातो, तो बुद्धिमान्‌ वगेरे.! 
चा अर्थ घेऊन मधुसूदनीकारांचाही ' घेतात आणि दुतऱ्या 
साहाय्यानें * कर्मतत्वाचें ज्ञान झालें असतां मोक्ष कसा मिळेल; भात्म 
नानें मात्र मोक्ष मिळतो ' या शंकेचें समाधान करून स 
पाहणारा मनुष्य बुद्धिवंत, विद्यावंत, व योगवंत असें ठरबितात, 
परवते-श्रीधरस््रामीरचें अनुकरण करून पुनः आचार्यांच्या 

/ धरून टीका करतात. 

द्िलेदीः-आचायीचे अनुयायी आहेत. ' कर्म 'नित्यकर्म 
अर्थ करणाऱ्या श्रीधरस्त्रामी परते, बंगेरेस हे पंडित बिचारत 
सर्व प्रकारच्या कमीची मीमांसा चाठली असतां भगवान केवळ नि 
कर्माविषयींच बोळतीळ काय?! 
चतरजी-परमात्मा नित्य, बुद्ध, शुद्द आणि मुक्त आहे जज 
निष्कर्म आहे. आत्मा हाच परमात्मा असा दृढ निश्चय झाला व 
भनुभव आला म्हणजे आत्म्याचें क्तेब्य संपते, सारांश कर्म 
हा प्रतींचा धर्म आहे. “मी काय करित नाहीं! अशा 
भान असणे हें एक कर्मच आहे! तेव्हां आत्मस्वरूपाव्यतिरिक्त दुर 
कोणतेही भान नसणें म्हणज परमात्मस्वरूपाशीं तादात्म्य पाणे 
हा छोक नौतिपर नाही, तादात्म्यपर आहे. कर्माचा व 

। रूपाचा कांहींएक संबंध नाहीं हें येथें सांगावयाचें आहे. 
-आत्मस्वरूपार्चे ज्ञान झाल्यामुळें ज्याळा सर्व कर्म 
तले आणि सर्ब ज्ञान कर्मामध्यें अंतर्भूत असल्यामुळें 






















ह.  ओणजगवतीता. |... 


ही नसतांनाही कर्म म्हणजे ईश्वराची उत्पत्तिस्थितिल्याची. 
चाळठेळीच, असते. सारांश * माझं असें कांहीएक 

नसून परमेश्वःच सवे कतोकरविता आहे. ' असें जो पाहतो व ईश्वर- 
नियमानुसतारें सरक करितो, तोच शहाणा होय. यावरून धर्मेशा- 
क्ञाप्रमाणें कर्म करणें हेंच प्रत्येकाचे कतेव्य होय. अथवा कम 
म्हणजे जाव आणि अकमे हणजे परमेश्वर असें समजून जीवाकडे 
कतृत्व नाही, परमेश्वराकडे आहे, असें जो पाहतो, तोच बुद्धिमान होय. 

ज्ञानेश्वर--जो सकळ कमी वर्तता । देखे आपुळी नेष्क- 
झ्यंता । कमेसंगे निराशता ( निरिच्छपणा ) फळाचिया । .... 
ज्ञेल्या कां जळापाशीं उभा ठाके । तो जरी आपणपें जळामाजी 
देखे । तरी तो निश्नांत बोळखे । म्हणे मी वेगळा आहे ॥ अथवा 
नावे ( नौकेत ) हन ( ही? ) जो रिघे । तो थढियेचे रुख (रक्ष) 
जातां देखे वेगे । तोचे साचोकारें ( खरें) पाहो जों लागे । 
तों रुख म्हणे अचळ! ॥ .... आणि उदो ( उदय ) अस्ता- 
चेनि भमाणें । जेव न चालतां सूयोचे चालणे! | तेस नेष्कम्ये- 
तत्व जाणें । कर्मीच असतां ॥ आणखाही सुंदर दृष्टांत आहेत, पण 
विस्ताराचे भय वाटून घेतळे नाहींत. सूर्य चालत नसून चाळतो आ- 
हेसा दिसतो, हा सिद्धांत गॉलिलियो'चे पूर्वी सुमारें तीनशे वर्षे आपल्या 
इकडे प्रचलित होतांना? 

पंडितांनी व रंगनाथांनी  ज्ञानपूवक ईश्वरापण केळें असतां शास्ोक्त 
निष्काम व निरहकार कर्मास कमंशून्यत्वर थेते' असा या छोकाचा 
अर्थ करून क्षानी पुरुषाने वेदाक्तकर्माचें आचरण केळे पाहिजे असें 
ध्वनित केळें आहे. 

गीतान्याख्याकारः-पार्था ! मीपण सांडितां। कर्ता कमे एकात्म 
ता । तेथें अकमे शब्दाची वातो। उरली कोठे ! 
--छाभ झाला असतां ह्याने होईळ अस जो जाणतो 
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यस्य सर्वे समारम्भाः 
कामसंकल्पवर्जिता: ॥ * 
ज्ञानाम्रिदग्धकर्माणं र्ड 


पण्डित छि 
तमाहुः पण्डितं बुधा: ॥ १९॥ . 
यस्य ( ज्या पुरुषाची ) सर्वे समारम्भाः ( सव कर्मे ) कार्मे- 
सँकल्पवर्जिताः ( अहंकार आणि आशा-वासना-इहींकरून वॉर्जित 
असतात ) ज्ञानाभ्रिदग्धकमोणं ( ज्ञानरूपी अशीकरवी दग्ध झाली 
आहित, भस्म झालीं आहेत, कर्मे ज्या पुरुषाची ) तं ( त्या पुरुषाळा ) 
पण्डित ( पंडित असं ) बुधाः ( शहाणे ढोक ) नः : (म्हणतात.)- 
सारांश जो पुरुष निरहंकारतेनें व निर्लोममनानें कर्मे कारितो. 
आगि ज्ञानस्वरूपी अग्नीच्या योगानें आपल्या कर्माचे भस्मही करून 
टाकितो त्यालाच बुद्धिवंत लोक पंडित अस म्हणतात. & 
यस्येति । यस्य यथोक्तदार्शानः सर्वे यावन्तः समारम्माः 
कमोणि. समारभ्यन्त इति समारम्भाः कामसंकल्पवजिताः 
कामैस्तत्कारणेथ्य संकल्पैवर्जिता मुचेव चेष्टामात्रा अनुष्ठीयन्ते | 
भवृत्तेन चेललोकसंग्रहार्थ निवृत्तेन चेज्जीवनमात्रार्थ ते शाना- 
भ्रिदग्धकमोणं कमोदावकरमादिदर्शनं शान तदेवाझिस्तेन शञाना- 
झ्षिना दग्धानि घयुभाद्युभलक्षणानि कमोणि यस्य तमाहुः . न 
परमार्थतः पण्डित बुधा ब्रह्मविदः ॥ १९ ॥ र 
गुरू--वत्सा ! पाठीमागील “छोकांत सांगितल्याप्रमाणे 
झाळी आहे व ज्यांची सवे कांही कर्मे आशाविरहित 









पुरा 






इकडून तिकडे जातांना आपल्यास. दिसतो :तद्वतू 
ज्याची सव करम चेष्टारूपाने, चलनवलनरूपानं, मात्र होतात, त्या- 
 शिष्य--गुरुजी! जडवस्तुप्रमाणे ज्ञानी पुरुष हाळूं चाळूं ढागळा, 
दगडाचे वर्तन जसें इष्ट हेतु मनांत धरून होत नसतें, कारण त्या दग- 
डाळा मनच नसतें, सारांश दगडाप्रमाणे याची स्थिति झाली; तर तो 
दगडच, जडच, चेतनाशून्यच, तात्पर्य ज्ञानशून्यच झाला म्हणावयाचा ! 


गुरु--अरे ! तूं विसराळू होत चालळळास अँ ! अहंकार अगर 
वासना सोडून देऊन केवळ ळोकहितांसाठी शुद्धमनानें वर्तन करणारे 
पुरुषांविषयी तिसऱ्या अध्यायाच्या विसाव्या “छोकांत विस्तार केळा 
आहेना £ या पुरुषाची कर्माकडे प्रवृत्ति होते ती साहंकार नसून केवळ 
परोपकाराच्या हेतूने होत असते. तसेंच प्रः बूच सवैथेव सोडून देऊन 
निवृत्तिकडे डे जरी तो वळछेळा असता तरी पूव मच्या योगाने त्याळा 
ज्ञो देह प्राप्त झाला त्या देहाचे भोग संपेपर्यंत देह जिवेत मात्र ठेव- 
ण्यापुरतीं करम त्याच्याहातून होत असतात. सारांश त्याची सवे कमे 
वासनाशून्य व अहंकारशून्य असतात ३ ज्यानें * बह्माचे ठिकाणीं 
कम नाहीं, आपण बह्मच, तेव्हां येथें कमे ही नाहीं व * मी, माझे- 
पणा ? नाहीं, ' अस्ता निश्चय केला व ह्या निश्चितज्ञानापासून होणाऱ्या 
अझीरनें आपली सै मंगळ, अमंगळ, कर्म व कर्मवासना उत्पन्न करणारा 
अहेकार, हीं सवे जाळून भस्म केठी आहेत त्याला मात्र जह्ववेत्ते छोक 
पॅडित असे म्हणतात. इतर छोक आडनावाचे मात्र पंडित होत. याढा 
आल्मज्ञान झालें असंत ह्मणून हा मात्र खरा पेडित होय. 

_मधु०, द्विवेदी व चतरजी-काम म्हणजे फलाशा व सैकल्प म्हणजे 
कर्कृआाभिमान ह्या दोहोंचा ज्यानें जञानविज्ञनपूर्वक त्याग केठा आहे अशा 
आत्मज्ञ पुरुषाचा व्यवहार अलिप्त कसा असतो हें १४ *होकापर्यंत 
सांगितळें आहे. ह्या पुरुषार्चे कमे ळोकसंग्रहाथे ब जीवसंरक्षणापुरतें मा- 

डू ज प्रासब्धयोगार्ने होत असतें. परंतु ह्या पुरुषास सद्वस्तूरचे हान झाळें असतें 









 औधर, मपा०, पर्वेते--शाख्रोक्त अशा निष्काम 
ज्याची चित्तशाद्वेझाी व ज्यास सहस्तूचें ज्ञान झालें ब्र कर्मे निष्क प 
रहित ) झालीं त्यास पंडित ह्मणावें. मुक्त झाल्यावर अर्थातच सकाम 
कर्मे अगर कर्मेवासना शन्यत्वास पावतात. भाजेठेळें बी जसें उगवत 
नाही, तशीं ज्ञान्याचीं कमे फलप्रद होत नाहीत. 

रामा ०-समारंभाःनजौकिक नित्य व नैमित्तिक सकाम कमे. 
प्रकृति व तिचे सत्वादिगुण हे आपणच आहे असं जे.अनुसंघान' तो 
सैकल्प होय. सारांश कमातच संकल्पाविराहित आत्मानुसेघान ठेवणाऱ्या 
पुरुषास ज्ञान होतें. ६४४ 

द्वैतवादी--नुसता कतृत्वाभिमान किंवा फळवासना टोकून उपयोगी 
नाहीं; कर्मीबरीळ आसक्ति ( स्नेह ) टाकून द्यावयास पाहिजे. शिवाय 
हरीस काय ते स्वातंत्र्य आहे, जीवास नाही हें ज्ञान झाठें पाहिजे. असे. 
व्वैभव ज्या पुरुषास प्राप्त झाळें तोच ज्ञानी होय. पी 

शंकरा०--कमलपत्राला जसा जलसंसर्ग होत नाहीं, त्याप्रमाणे 
जो कमीसक्त होत नाहीं तो पंडीत होय. त्याचे कमे शरीरयत्रिपुरते 
मात्र होत असतें आणि तेंही कामसंकल्पशनन्य असतें. आत्मारामाचा 
ब कर्माचा संबंध सुतरां नाहीं असा ज्याचा अनुभवपूर्वक निश्चय 
झाला तो आत्मज्ञानी जावन्मुक्तच होय. * ययडि कुरुते जन्तुस्तत्त- 
त्कामविचेष्टितम्‌ ' ( सकामत्वानें पुरुष कमंप्रदृत्त होतो ). या पुरुषाचा 
त्तर काम शून्यत्वास पावला तेव्हां याचें आचरण केवळ क्षधातृषा 
इत्यादि तात्कालिक वासनाप्रमाणें देहयात्रेपुरतें मात्र होत असतें. 
स्त्रार्थ अगर परा्थ यांची यास गरज नाहीं. 

'पंडित---* या “छोकांत निरगुणोपासना सांगितली आहे. ज्ञानी 

निर्गुणोपासक झाला ह्मणजे त्याचे सवे आवश्यकही व्यवहार (जेवण 

खाण इत्यादि) सहजगतीनें, वासनाशून्यत्वानें, होत असतात. प्रारब्बामुळें तो. 
देहांत राहतो, पण आपण देही आहोंत. असंही त्यास भान 












'गोताव्याख्याकार-तोच पंडित होय कीं ज्याने * नेच्छूनि फळा 
जाशवृंता । तेणें ईवराचि घेतला उखिता (१) । कमे अपूर्ण, ने- 
ख्कम्येता । पावला तत्मसादें ॥' 

 भीमशमी--जीव आहे तोंपर्यंत करम व्हावयाचेंच; म्हणून ज्ञानी 
पुरुष परोपकाराचें कर्म मात्र अभिमानशुन्यत्वानें करितो, वासना 
ब अभिमान नसतात म्हणून ता परोपकारक कर्मे त्यास बंधक होत 
नाहीत. ॥.१९ ॥ 


यस्त्वकर्मादिदर्शी सो५कर्मादिद्शनादेव निष्कमा संन्यासी 
:_ जीवनमात्रार्थचेष्टः सन्कमाणि न प्रवर्तते यद्यपि प्राग्विविकतः 
प्रवृत्त: । यस्तु प्रारन्धकमी सतुत्तरकालमुत्पक्नात्मसम्यग्ददीनः 
स्यात्स कमेणि प्रयोजनमपद्यन्साधनं कमे परित्यजत्येच ! स- 
कुतश्रिक्षिमित्तात्कर्मपरित्यागासंभवे सति कर्मणि तत्फळे च 
सकृरहिततया सखप्रयोजनाभावाऴोकसंग्रहार्थ पूरवेवत्कमेणि 
, श्रवत्तो5पि नैव किचित्करोति ज्ञानाश्ेदग्धकमंत्वात्तदीयं कमो- 
: कमैब संपद्यत इत्येतमर्थ दशोयेप्यज्ञाह-- 
. "शुरु-र्‍याप्रमागे ज्याला अकमे अधे जें त्रस त्याचा साक्षात्कार 
होऊन सर्व कर्मात्मक इत्य विश्व बह्रूपच झालें, तो त्या बहम- 
साक्षात्कारामुळेंच निष्कम, कर्मशून्य, संन्यासी होतो. जीवन चाळ- 
. ण्यास अत्यंत आवश्‍यक ज्या. क्रिवा म्हणजे लुघा तृषादि लागणे, 
रक्ताभिसरण होणे, वगेरे ज्या क्रिया ओहेत त्या मात्र त्याच्या हातून 
'निरिच्छापूवैक होत असतात. इच्छापूवैक कम करण्याची त्याची 
अ नष्ट होते. आत्मज्ञान होण्यापूर्वी जरी त्याची कर्माकडे 
पिस ह. ओळल झाल्यावर ( 








ढा, तर्‌ तो पु या संबंध 
बास्ततिक रीतीने कर्माचा त्यागच 
जा नष्ट झाल्यामुळें, साधन जें कम आ 
साध्य वस्तु मिळाल्यामुळे नाश होतो; सारांश तो 
परित्याग करितो. ऱ्श 
८ श्लिष्य-आतां मात्र विरोधात्मक सिद्धांत येऊं लागले बरें! 
कर्मांचा त्याग करणारा पुरुष जिवेत असतो तोंपर्यंत त्याचे देह. 
जिवंत ठेवण्याचे कर्म संपत नाहीं, हा अनुक्षविक तिद्धांत आपणच 
सांगतां; शिवाय लोकसंग्रहासाठी ज्ञानीमन॒प्यानं कमे करावें अतैर. 
ही पण आपणच सांगतां आणि आतां अह्मसाक्षात्कार. झाळेळा. 
पुरुष कर्मत्याग करितो असेही सांगतां तेव्हां ही आहे . तरी. 
काय भानगड £ मळा वाटतें की कर, मग तें कोणतेही असो, 
दुःखासच कारण होतें, सव कर्म अज्ञानापासून आहे, अशी बेदां- 
त्यांनी आपळी समजूत करून घेऊन कमीचा, व कर्मेठांचा निव्वळ, 
आग्रहाने पाडाव करावयाचा, इतक्याच मतल्यानें त्यांनीं व आपणही. 
कमीविरूद्ध झोड उठिवली आहे. महाराज ! ज्ञानमा्गीच्या आड जा- 
ण्याचा माद्ना हेतु नाही, पण कमभागीचा विनाकारण तिरस्कार, 
करणें मळा योग्य दिसत नाही. रि 
ग्रुरु--वाहवा ! वाहवा ! अज्ञानामुळें तुझा हा निष्पक्षपातीपणा 
रहाल जातो आहेरे ! जे कर्म एकदां प्राण्याच्या. अथवा, पदा” 
व्या करंबी झाले, त्याचें फड उत्पन्न झालेंच पाहिजे, हा सवैगामी. 
सिद्धांत तुया अनेक वेळ सांगितला आहे. देह उत्पन्न करण्याळा प्रथमः 
कमेच कारण होते. कम वासनेपासून आणि वासना अहं . 
आणि अहेकार अज्ञानापासून किंवा मायेपासून अशी ही. 
आहे. सारांश मायेने होय याला 





























क्या सकााणहतकलसारधृपक 


वि... समजलास १ तेव्हां प्राप्त झाढेल्या देहामध्ये कर्म 

रण्याचे जे सामर्थ्य उत्पन्न झाेलें असते, तें सर्वाशी नष्ट झाल्याच्या 
अगोदरच आपण निव्वळ अज्ञानाने किंवा आळसाने करमत्याग केळा 
तरी अन्यमागोने आपल्या हातून वतमानकाळी किंवा भविष्यकाळीं कर्म 
होतेंच होतें. तेव्हां या पूवेकमीचा नाश करण्यासाठी देहाच्या 
हातून निर्छोभपूवक कमे करवून ध्यावयाचे असते, आणि म्हणूनच 
ज्ञानी पुरुषासही एकदम कमत्याग करवत नाहीं. स्वतःचा कारभार 
आटेपळा असला तरी व्यवहारांत वागत असतांना, अनेक लोकांच्या 
अनंत यातना पाहून जेन्हां आपलें पूर्णत्वाने ब्रह्ममय न झाळेळें मन 
कळवळतें, तेव्हां त्या लोकांच्या यातना कमी होण्यासाठी, क्रमाक्रमाने 
पटेळ असा ज्ञानमागीचा उपदेश त्यांस अशाच पद्धतीर्ने कमे करवून करावा 
छागता व असा उपदेश स्वतःच्या निष्काम कर्माने दृद करविला म्हणजें 
सामॉन्य जनांवर आपल्या उपदेशाचा ठसा बसतो व इष्टकाये होतें. 
हाँ प्रकार स्वहिताची अथवा लोकहिताची वासना नष्ट झाली नाहीं 
तोंपर्यंत चाळतो. समजलास ! जेव्हां नाक, कान, डोळे इत्यादि इंद्रि- 
यांसही अंद्वेताचें सम्यग्दर्शन होईल, * राममय वृत्ति झांढी, आता 
काये उणे ?' अशी आत्मवृत्ति झाली म्हणजे सवे ढश्य विश्व 
ब्क्ममंय दिसूं लागून साक्षात्काराचा अनुभव होतो. अर्थातच यां 
वेळी सवे कमीचा त्याग होतो. *तीं सवे कर्मे ज्ञानाम्रीनें दग्व होतात. 
समजलास : साक्षात्कार झाला नाही, तोंपर्यंत देहप्रारव्ध, समाजप्रा- 
रब्ध, विश्वप्नारन्ध इत्यादिकांचा विचार. पण एकदां कां सर्व अह्ममय 
झालें म्हणजे सर्व बंध तुटून हा विज्ञानी पुरुष मुक्त होतो. जोप- 
येत ज्ञानच मात्र आहे, तोपर्यंत वेदांती पुरुषाचे कर्म सुटत नार्ही. 
मात्र ्रह्माकडे त्यांचा लय असल्यामुळें त्याचीं वासनाशून्य व॑ अहे- 
कारशून्य कर्मे त्यास बद्धक होत नाहीत. समजलें १ 


तय कल्ला 
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किंचित्करोति स: ॥ २० 
 करमेफलासडगं त्यक्‍्त्वा (कमीचा अभिमान व कर्मफलाची 
दोन्हीं सोडून देऊन ) नित्यतृप्तः निराश्रयः ( सदेव संतुष्ट व कोण- 
ल्याही दृश्य आश्रयाची अपेक्षा न ठेवणारा-होतो-) कर्मणि त 
हृत्तः आपि (-आगि-तो कमे करित असतो, तथापि ) सः न 
एव करोति ( तो कांहीं एक सुढां करित त्राही. ) सारांश कमे कर 
ण्याचा अभिमान व कमेफळाची वातना या उभयतांचाही त्यानें 
केळेळा असल्यामुळें हा आत्मज्ञ पुरुष संदेव शुद्धानंदांत निमझ़ अँ- 
सतो; तसेंच देवतादिकांनीं आपल्यास सुख द्यावें म्हणून त्यांची आरा. 
घना करावयाची, त्यांचा आश्रय घरावयाचा हा जो सामान्य नियम 
आहे, त्याचीही त्यास आवश्यकता नसते. हा आत्मज्ञ पुरुष जरी 
देहप्रारब्थाचें किंवा समाजप्रार्यारचें कमे करित असळा, तथापि. 
त्याची वासना व अहंकार नष्ट झाल्यामुळें त्याची सवे कर्मे त्यास 
बद्धक न होतां इतरांस मात्र उपकारक होतात. तात्पर्य ह्या पुरु-. 
ाढ्ा नैष्कम्ये प्राप्त होतें. म 


स्यक्त्वेति । त्यक्त्वा कर्मस्वभिमाने फलासळं च यथोक्तेन 
ऑनेन नित्यत्तो निराकार्सो विषयेथ्वितयथः । निराश्रय आ- 
अयरदहितः । आश्रयो नाम यदाक्नित्य पुरुषार्थ सिसाघयिषाति 
इष्टादटेएफलसाधनाश्रयरहित इत्यथः । विदुषा करियमाणें 
क्म परमार्थतो;करमैव तस्य निष्कियात्मदशेनसंपक्चत्वात्‌ ।! 
बंभूतेन 

















ज्याळा संदेव समाधानवृत्ति प्रातत झाली तो पुरुष कमीविषयीं अमि- 
मान हणजे मी कत्नी आहें हा अभिमान सोडून देतो व त्याचप्रमाणे 
कर्मफळाची आसक्ति हणजे मी भोक्ता आहें व असावें ही इच्छा, या 
दोन्ही गोष्टी; हा ज्ञानी पुरुष सोडून देतो. तसेच हा पुरुष निराश्रित 
होतो; म्हणजे कोणत्या तरी वस्तूचा अगर देवतेचा आश्रय घरून त्या 
त्रया वस्तूच्या अगर देवतेच्या सहाय्याने आपला इष्ट हेतु साध्य करून 
श््यावा, ही असढी इच्छाही हा पुरुष नष्ट करून टाकितो; सारांश 
डृश्य अगर अदृश्य फळांची अगर तीं फळें साध्य करून देणाऱ्या 
साधनांची याळा गरजच उरत नाहीं. 


शिष्य--ह्मणज * शास्त्रोक्त कमीची अगर उपासनेची याला गर 
उरत नाही' असेचना! 


गुरु-होय, असेच. तथापि तो ज्ञान झाल्याबरोबर ळागळीच कर्मत्याग 
करितो, असे मात्र समजावयाचें नाहीं. कमे स्वार्थपर हणजे स्वतःचे उपमोग 
बयोढाविणारे असते असाच अथ नव्हे. स्वतःचा उपभोग एक रेसानें वाढावा 
अशी आकांक्षा बिळकुळ न ठेवितां, लोकांचे उपभोग वाढतील व पुढे 
छोकांचें ज्ञान वृदिंगत होऊन त्यांची उपभोगांची इच्छा सात्विक भावाने 
कमी होत जाईळ व शेवटी त्यांस परमात्म्याचे व परत्रक्माचें, अशीं यथार्थ 
ज्ञानें होतीऴ, आत्मज्ञान होईड, अत्ता परोपकारक सडेतु धरून केलेली 
कर्मे परमार्थतः कर्मशून्यच असतात; कारण त्यांत स्वार्थबुद्धि नसते 
व शिवाय निप्क्रिय मे अक्ष तें ध्यानांत ठेवून हीं कर्मे. झाठेळीं 
असतात. सारांश आत्मज्ञान झाठेल्या पुरुषार्चे कर्म हे कमेच नव्हे. 
प्रयोजन नसतांना कमे करूं नये, सामान्यतः कर्म होत नाही, हा 
अज्ञानी माणसांचा प्रकार झाला; पण यावरून ज्ञानी पुरुषाने क्म 
कारितांच उपयोगी नाहीं, केलें तर तें त्यास बांधेल, असा मात्र अर्थ 
घ्यावयाचा नाहीं. त्याने कमे केलें तरी हरकत नाहीं असा तात्प- 
यथे आहे. स्वतःस राजपद मिळून स्वतःच्या सवे उपमोगविष- 
यक इच्छा नष्ट झाल्या तरी दारिद्रपंकांत ब अज्ञात्ततिमिरांत 
तळमळत असणाऱ्या हनारों लोकांकडे पाहून तो राना जला. लोक- 





झाढेल्या पुरुषांच्या कमीची प 
जसें तो कम कारेत होता, त्से आतांहीं करण्याप्त त्याळा हरकत 
पूर्वी तो देहदृष्टीने कर्म करित होता, आतां तो. आती 
कर्म करितो हा भेद आपण विसरतो म्हणून ज्ञानी पुरुषाच्या 
मीमांसा आपल्यास करितां येत नाहीं. सारांश निष्क्रिय 
'आळल झाडेल्या ज्ञांनी पुरुषाने केळेळें कमे खतःच्या संबेधाने 
म्हणजे बद्धेक ने होतां इतरांस मात्र तारक होत असतें. री 
मध, प्रपा०, श्रीवर, पत्ते आचार्यानुसारी आहेत. कर्माभि- 
मान' बँ फॅळॉकक्षी ह्यांचा त्यांग करून पूर्ण संमाधान ब अदैतदृष्टि 
झाळेल्या' पुंरुंषार्ने केळेळें कमे बंबक होत नाही. निराश्रय म्हणजे 
येथीळं योगक्षेमासाठी ज्याला देहादिकांचा आश्रय नंको असतो. 
शेकरा' नियतृप्त: र्‌ ब्रेहस्वरूपाच्या साक्षात्कारानें समांधान पावळेळा, 
कर्माचे फळ जेथें मिळतें तो देह म्हणजे कर्मफल त्याचा संग 
देऊन तो सदैव ब्रह्मानंदांत निमझ़न असतो, द्रिवेदी-आपळें कर्तेन्य 
करणें त्यांतच ज्ञानी पुरुषात आनंद असतो. फलाविषयी आशा व 
कर्माबिषयी कतेत्वामिभान धरळा तर कर्मापासून सुखदुःखाची उत्पत्ति 
होणार. पण ज्यानें बासना ब अभिमान या उभयतांचाही य्याग 
केळां य्याठा फळापासून किंवा विपरीत फळापासून सुख दुःख 
शक्‍यच नाहा. माल कर्मफळ आणि ब्रह्म यांमध्यें कांही एक 
नाही अशी त्यांची खातरी झाळी पाहिजे. 
चेतरजी-* नित्यतृत्त: ' र शरीर व मन' यांस समतोल 
निराश्रथः कर्माचे फल अभुक होईल असें भान नंसणारा. 











ट्क ल्क शर हळ २) 


निश्चय होतो त्याचें कर्म बद्धक होत नाहीं. कारण त्याची. कर्मावरीठ 
व कर्मेफलावरीळ भक्तीच नष्ट झाठी असते. 
पंडितांनी ' विषयसुख हेंच कर्मफळ अर्स समजून ज्ञानी पुरुष कमेफ* 
हाची आंशा नष्ट करितो.' असा अर्थ केला आहे तो ठीकच आहे. 
जिज्ञासु दशेत कर्मफळाचा त्याग आणि ज्ञानदरशेंत विषयापासून हो- 
णाऱ्या सुखाचा त्याग, असा पॅडितांचा क्रम आहे. 
रँगनाथ. ज्ञान्याळा कमे बद्धक होर्णे शक्‍य नाहीं. कारण-- 
नाना गगनसुमनें तोडावया । वंध्यापुत्र भवर्तळा उपाया । 
तैसी इंद्रिये प्रववेळीं कमे करावया । लोक देखावया आति 
विस्मित ! ॥ २० ॥ 
यः पुनः पूर्वोक्तविपरीतः प्रागेव कमोरम्भाढृहाणि 
सवोन्तरे प्रत्यगात्मनि निष्क्रिये संजातात्मद्शनः स दृष्टा- 
इष्टेष्विषयाशीर्बिवर्जिततया दष्टादष्टार्थ कर्माणि प्रयोजनम- 
पश्यन्ससाधनं कमे संन्यस्य शरोरयात्रामात्रचेऐशे यतिज्ञो- 
ननिष्ठो मुच्यत इत्येतमर्थ दर्शयितुमाह-- 
आतां कम सुरू करण्याच्या अगोदरच ज्याळा सर्वच्या अंतर्बाह्य 
ब्यापून राहणाऱ्या निष्क्रिय अशा आत्मवस्तूची ओळख झाली, 
सारांश भमुक एक दिसणारे अगर कल्पनेत येणारं फळ आपल्यास 
हवे, असली इच्छाच सबीज दुग्ध झाली व त्यामुळें दृष्ट किंवा अदृष्ट 
करण्याचें कारणच उरलें नाहीं तो पुरुष साधनरूपी कर्माचा 
, सैन्यास म्हणजे त्याग करितो; प्रार्धाने प्राप्त झालेल्या देहांचें संरक्षण 
होण्यास अवश्य लागणाऱ्या चेष्टा मात्र त्याची इंद्रिय वोगरे करितात, 
स्वतः तो उदासीनच असतो. हा पुरुष खरा संन्यासी होय. याळाच 
खरें आत्मज्ञान झाढें. अर्थातच हा मुक्त होतो तें कसें तें सांगतात.-<- 
शिष्य--मागच्या छोकांत कर्मे करावयास लागल्यावर ज्ञान 
झाडें व यो “छोकांत कमीपूर्वी ज्ञान झाळें हाचना विशेष! . ? 


व 1 ) 


















हलक 


:_ शारीर केवलं कर्म 
कुर्वान्ना55प्राति किल्बिषम्‌ ॥रशा 


निराशीः ( जो आशाशून्य झाला आहे ) यतचित्तात्मा (ज्यानें 
आपलें मन व शरीर यांचा शमद्म उत्कृष्ट प्रकारचा केळा आहे. 
व-त्यक्तसवेपरिग्रहः ( ज्यानें साहित्यास लागणाऱ्या 
उपकरणांचा, समूळ, त्याग केला आहे )-व-केवलं द. 
कुवैत ( जो केवळ शरीर जिवंत ठेवण्यापुरतें माल कर्मे करितो ) 
-किल्बिषं ( पापाचा संपर्क ) न आम्नोति ( मि नाही ) 
सारांश निस्परही, आत्मसंयभी, सवेसंगपरित्यक्त पुरुषाने, 
ग्राक्न झाळेल्या देहाचा भोग संपेपर्यंत त्या देहास जिवंत मात्र ठेवण्या- 
सार्ठी केळेळें कमे, त्या पुरुषाला बद्धक होत नाहीं, कर्म केळें म्हणून 
तो पुनः पापरूपी संसारांत पडत नाहीं.--- 

'निरिति । निराशीर्निगता आशिषो यस्मात्स निराशीः, यत" 
चित्तात्मा चित्तमन्तःकरणमात्मा बाह्यः कार्यकरणसंघातस्ताबु-. 
भावपि यती संयतौ येन स यतचित्तात्मा, त्यक्तसर्वपरिग्रह- 
. स्त्यक्तः सर्वः परिग्रहो येन स त्यक्तसयेपरिग्रहः शारीर शरी- 
रस्थितिमात्रप्रयोजने केवळ तत्राप्यभिमानवर्जिते कम म्य 
_ न्ा5$मोति न प्राभोति किल्विषमनिष्टरूपं पापे धर्म च । धग 









'किल्बिषामिति बुवतो विरुद्धामिघाने प्रसज्येत । 

ज्याची सर्वप्रकारची आशा अस्तंगत झाली, त्यालाच निस्रही 
असें हणावे. तसेंच ज्यानें आप अंतःकरण व कर्म करण्याची 
साधनें ज्यांत आहेत, असा आपळा अहंकार, मन, बुद्धि, इंद्रिये यांनी 
विशिष्ट असठेळा आपला देह (यालाच बाह्य आत्मा असें म्हणतात. ) 
या दोहेचिंही संयमन केलें आहे त्यालाच आत्मसंयमी म्हणावें. 
त्याचमाणे ज्यानें उपभोग मेळण्यास साघर्नाभूत असणाऱ्या सर्व 
उपकरणांचा ह्मणजे विषयांचा त्याग केला आहे, त्यालाच संन्यासी: 
म्हणावें. असो; तेव्हां निस्पृही व आत्मसंयमी संन्याशाने जरी आप- 
ल्यास पूर्वकमोने प्राप्त झालेल्या देहास जिवंत ठेवण्याइतर्के मात्र 
अभिमानशून्यत्लानें केळें तरी त्याला अमंगळ कर्भफळ प्राप्त होत 
नाहीं. ह्मणजे कमीने उत्पन्न होणारें पुण्य किंवा पाप या दो- 
हींचाही संपक त्यास ळागत नाहीं. 

शिष्य--काय पुण्याचा सेचय मुद्धा तो करित नाहीं! 

गुरु--नाही. कारण पुण्यक्ृत्य करण्याचा अभिमान असणें हॅ: 
ही बद्धकत्वाचेंच लक्षण आहे. सारांश सवे प्रकारचा अभिमान त्यानें 
सोडून दिल्यामुळे पापपुण्याविषर्या तो स्वतः उदार्सीनच असतो; आणि 
जरी त्याच्या हातून स्वतःस व स्वेतरांस तारक अशीं कर्मे सहज- 
दीतीनें होत असतात, तथापि त्या ज्ञानी पुरुषाळा त्यांची खबरही 
नसते. तात्पर्य शरीरनिर्वाह!चीं कर्मे त्याकडून होत असतात, पण तो 
मात्र त्यांच्याविषयी उदासीन असतो. 

शिष्य--गुरुजी! हीं कर्मे शरीराकडून होतात अस समजावयार्चे 
किंवा शरीराच्या पोषणासाठी ही कर्भे तो करितो असें समजावयाचे 
जो विषयांच्या संबंधाने पूणे उदासीन झालां त्यानें शरीराकडून कमे 
केली काय किंवा शरीराच्या पोषणासाठी मानसिक वृत्तीने कर्म केळी कोय, 


ण हह तव माल तिले र होत नाहीं. जो बक्षचिंतनांत निमझ'झोळा, 





केळ, ज्याच्या मनाकडे तें ते. 
भु) तीं कर्मे त्यास बद्धक होणें शक्‍यच त्राही, “मी करिता, 
किंबा मी करित नाही ! असा आभिमान घातक आहे. हा अभिमान 
हना सुटह्य म्हणजे मोक्षसिद्वे झाडी. मग तो कमे ह 
करो त्यास कोठेंही बाघ येत नाहीं, असेंचना च 
रे! शरीराकडून होणारी कर्मे असा शारीरिक 
र्ग तर दृश्य किंवा अदृश्य फल मिळवून देणारी कर्मे की 
ज्ञ्यांचा निषेध वेदशाख््रांनो केळ: आहे अशीं कर्मे शरोराकडून झाळीं 
असतांही त्या कत्योडा पाप ळागत नाहीं. ? असा अर्थ होऊन पाप- 
कमाचं पाप त्यास लागत नाहीं! अशा दृष्ट सिद्धांताचे आपण स्वीकर- 
श॒ केढें असं होईल. सारांश पहिळा अथे श्रुतीत, युक्ती व अनुभवास 
विरुद्ध आहे. 
शाख््रीय॑ च कर्म दष्टादष्ठप्रयोजनं शरीरेण कुर्वन्ना55प्नोति 
'किल्विषामित्यपि बुवतो:प्राप्तप्रतिषेधप्रसक्कः । शारीरं कम कुर्वे- 
श्षिति विशेषणात्केवलशब्दप्रयोगाब्य बाइमनसनिवेर्त्य कमे 
बिघि्रतिषेधविषयं घमोधर्मशब्दवाच्य कुवेन्मामोति किल्वि- 
धमित्युक्त स्यात्‌ । तत्रापि वाइमनसाभ्यां विहितानुष्ठान- 
पक्षे किल्बिषप्रासिवचने विरुद्धमापद्येत । प्रतिषिद्धसेबाप- 
श्षे५पि भूतार्थानुवादमात्रमनर्थक॑ स्यात्‌ । यदा तु शरीर- 
स्थितिमात्रप्रयोजञनं शारीर कमोभिभ्रेतं भवेत्तदा दृष्टादष्ट- 
अयोजनं कर्म विधिप्रतिषेधगम्यं शरीरवाइमनर्सनिवर्त्यम- 
न्यंदकुबैस्तेरेवे शरीरादिभिः  शारीरस्थितिमात्रप्रयाजन॑ 
केबळशाब्दप्रयोगादहं करोमीत्यभिमानवर्जितः शारीरादि- 
च्ष्टामात्र॑ लोकदृष्ट्या कुर्वेक्ञा5$भोति किल्विपम्‌ । एवंभू- 
















त. क... आ 
1100 
हहैथ व अद्य फल देणारे शास््रविहित कर्मे शरीराकरवी केळे 
असतांही त्यास ते कर्म बद्वक होत नाही.” पण मी अशी प्रतिषएच्छा 
करितों कीं हा निषेध येथें सांगण्याचे प्रयोजन काय? शारीरिक 
कर्मांचाच येथ प्रतिषेध करण्याचें कारण दिसत नाहीं. 
श्िष्य--महाराज! कारण हें कीं हणजे शारीर ' असें विशे- 
बण भगवंतांनी घातळें आहे व ' केवळ' या शब्दाचा उपयोग केळा 
आहे त्यांचे रहस्य हे आहे कीं या विशेषणद्रयाच्या योगाने * मन व 
बाणी, यांच्या करवी होशारीं विधियुक्त व निषिद्ध अथवा धर्मप्रद 
ब अधमेप्रद कमे कत्यीस.बद्धक होतात हें मुमुक्षूंस समजावें. माझ्या 
बोलण्याचा अथे हा की वाचिक व मानसिक कर्मे बक होतात, व 
शारीरिक होत नाहींत असे भगवंतांस सांगावयाचें आहे. 
गुरू--ठीक आहे! पण याचा अथे असा होतो कीं वाचिक व 
मानसिक शास्त्रीय कर्मे सात्विकभावानें केडीं तरी तीं पापमूळक व 
तापदायक होतात ! म्हणजे मनानें किंवा वाणीनें आत्मध्यान किंवा 
आत्म्याचा जप मुझधूने केला तरी त्यास पाप लागतें! असा अर्थ 
करणें तुळा इष्ट आहे काय £ 
शिष्य--तसं नव्हे. निषिद्ध कर्मे त्यानें वाशी व मनानें केळी 
तर तीं त्यास बद्धक होतात, असा अथे. 

४ _ गुरु--बेट्या! पापमूलक कर्मे पापप्रद होतात, असा लहान 
पोरात सुद्धां सहज समजणारा अथे सांगण्याचा मुद्दा काय? *“ पाणी 
पाणी आहे,' असें सांगण्यासारखाच हा प्रकार अथेशून्य होणार! 

शिष्य--महाराज ! मी दुसरा एक अथे सुचविला होता त्याचें काय! 
' गुरु--अर! होय, तिकडेच मी वळतों आतां. 'केवळ शारीर ' 
_ कर्मे याचा 'अ्थ शरीर जिवंत ठेवण्या पुरते मात्र कर्म असा अर्थ केळा 






-ुरु--अरे! करावें काव, आणि कर नये काय, र 

_ ल्यास शाखराच्या साहाय्यानें समजतेंना £ ] 
छ् र 

*" शुरू. रे; आतां हीं सवे कर्मे काया, वाचा किंवा 


शिष्य--होय. 
ख ह्या कर्माचे फळ कत्यीस येथें किंवा अन्यत्र किळा 
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1ह, 
गुरु--तर मग शास्त्रगम्य व दृष्टादृष्टकऴ देणारी व इतर. स्व 
शरीर, वाणी व मन यांजकडून त्याग करवून त्यांच्याकडून 
केवळ शरीर मात्र जिवेत ठेवण्यापुरती कर्मे अभिमानशून्यत्वाने-' 
शिष्य--अभिमानशून्यत्वाने म्हणने ! । 
गुरु--म्हणजे “मी करितों! असा अभिमान सोडून देऊन, सारांश 
संवै प्रकारचा अभिमान सुटून गेळा असल्यामुळें शरीर जिवंत : 
ठेवण्यास ळागणारीं अवश्य कर्मे शरीर वंगेरेकडून झालीं असतां त्या 
उंदासीन अगर निमित्तमात्र झालेल्या कत्यीस पाप ळागत नाहीं. “तो. 
कर्म करितो! असे लोकढष्टीने जरी दिसते, तथापि कर्तृत्वाचा अभि- 
मान व फळाची आशा नसल्यामुळें तीं शरीर जिवेत मात्र ठेवण्यापुरती ५. 
कर्मे या ज्ञानी मनुष्याला मोहांत घालूं शकत नाहींत.  ': 


श्िष्य-मुळांत कित्तरिप दाब्द आहे त्याचाहिनर्ग गोह. ब्यॉव- 
मा 


















पूर्वी सांगितळें आहे त्याचाच हा पुनः अनुवाद केला आहे. 
गे अर्थ केला म्हणजे शास्त्राच्या, युक्तीच्या वे अनुभवाच्या विरुद्ध 
वन्य सांगितढें अस न होतां संर्व सुसंगत होतें. शरीर जिवंत मांत्र 

पुरते कोणतेही कर्म ज्ञान्यास बाधत नाहीं हा तात्पर्याथ होय 
ब हाच निर्दोष आहे. 


मध कोणतेही कग बद्धक होत नाहीं तर शारीरिक कर्म अर्था- 
तच होणार नाही, असें सांगण्यासाठी ह्या 'छोकाचा अवतार अहे. 
बाकी यांचा व प्रपाकारांचा सत्र अर्थ आचार्यांप्रमाणेंच आहें, श्रीधर: 
हडारीरॉकडन भात्र होणारें कर्म ' असा ' झारीर ' शब्दाचा अथ करितात, 
'ेबैतेः ज्याने संसाराचा संन्यास करून योगलम्य रेश्वर्याचाही त्याग 
केला बे शमदमादिकांनीं आपल्यास प्रारन्धयोगानें प्रात्त झाळेळी प्रकृति 
आपल्या स्वाधीन ञ्याने ठेविली त्यानें सर्वे शास्त्रोक्त कर्मीचा त्याग 
केरून केवळ शरीर निर्वाहापुरती मात्र कर्मे केळी तरी नित्यकतेन्य 
केल्याचे पातक छागत नाहीं, द्विवेदी: जो आशाजून्य झाळा म्हणजे ज्याचें 
चित्त ब जीव निमेळ झाले, योगाम्यासानें जो आत्मसंयमी झाळा, व 
_ञ्याचा आपपर भाव नष्ट झाला त्या पुरुषाने प्रारब्ध योर्गे प्राप्त झाळेल्या 
झारीराकरबीं कर्म सहज रीतीनें घडवून आणिळें तर * त्यास पातक 
'ळागत नांही, इतकेंच नव्हे तर मी शारीरिक कमीचा त्याग केळा भाहे 
असा अभिभान धरून शारीरिक कर्म सोडिळें तर तो उळढ.या 
' मभिमानामुळे पांशांत मात्र सांपडतो. 


“ज्ञाननिष्ठारहित केवळ शारीरिक कर्म केलें तरी 


थे करितात; सारांश कर्माने मोक्ष मिळे र्से हणतात! अर्थ- 









रभ 
चित्तीं होय ढळमळ । तेव्हां चित्तशरद्ध 


व्हे स्वस्वरूपी ॥। या कारणें ज्ञानी । दि टाकूनी । 
शरीर निवोह करितां त्या, कर्मे करूनी । पावंत नसे किस्बि- 
बार्ते ॥ हा संन्याशाचा कमविधि होय. 

गीताब्यारव्याकार:--तया बिहितकम लोपे । नळिंपती जाण 
पार्पे। के तों स्त्रयें स्वरूवे । सवे होऊनि ठेला ॥ समुद्रे बुढवावे 
छृबणा । तें ळवण आंगावळे समुद्रपणा । मग सांग काय क्‌ब- 
णा । हुडवारदे कवणे ! ॥ 

आम १---' असा झानी पुरुष शरीरनिबोहासाठीं भिक्षाठसादि कमे. 
करित असतां पंचसनादि पातक करिता झाढा तरी तीं पातके त्यास. 
खागत. नाहीत;' हा केवळ संकूचित अर्थ होय. ॥ २१ ॥ कष्ट 

.__ प्यक्तसवेपरिभ्रहस्य यतेरन्नादेः शरीरस्थितिहेतोः परि 

ग्रहस्याभावाद्याचनादिना शरीरस्थितो कर्तेब्यतायां प्रात्ता- 

याम्‌ ' अयाचितमसंक्ल्टतमुपपत्न॑ यडच्छया ' इत्यादिना 

बुचनेनानुशातं यतेः शरीरस्थितिहेतोरभ्नादेः म्रातिद्वारमा- 


गुरू--सर्वे संसाराचा ब उपकरणांचा त्यास. केळा. आहे. अशा 
यतीन, आपढें शरीर जिवंत ठेवण्यास कारणीशूत जी अज्ञ, आच्छा 
दनाविक साधनें आहेत त्या सर्वांचा त्याम केढा आहे. 40 
.पूरवकमीने प्रात झाळेल्या व प्रारव्यकर्मा क हन 








व्ह क भी “कोळ क पण यकपतचापातणा 


भिक्षा मोंगून मिळविळेठे किंवा सहज रीतीने प्राप्त झाळेळें, मात्र अ 
आच्छादन यतीनें स्तरीकत करावें. त्यांच्याच अनुरोधाने सांगतात. 


यदृच्छालाभषसंतुशे क 
दंद्दातीतो विमत्सर: ॥ सॅ 

समः सिद्धावासेद्धी च ह 
कृत्वाइपि न निवध्यते ॥२२॥ 


यदृच्छालाभसंतुष्टः (सहज रीतीनें प्राप्त झालेल्या पदार्थीतंचं 
संतोष मानणारा ) दृंद्रातीतः ( शीतोष्णादि द्वेद्वांच्या पळीकडे गेळेळा) 
बिमंस्सरः (मत्सरशून्य ) सिद्धी असिद्धी च समः (कांह मिळाळें 
किंवा मिळाळे नाही, तरी समत्वाने राहणारा, हर्षविषाद होऊं न देणारा ) 
कृत्वा आपि (क्म करून ही) न निवध्यते ( कमेपाशांत, संसारांत 
सांपडत नाहीं.) सारांश सहज रीतीनें मिळेल त्यांत संतोष मानणारा 
वारा, थेडी, ऊन, सुखदुःख इत्यादिकांस न जुमानणारा, माझ्यापेक्षा 
दुसरा. मोर ठा आहे असा मत्सर ज्याच्या मनांतून नष्ट झाळा, खाव- 
यास मिळो वान मिळो, संतान वाढा वा न वाढा, ज्याच्या आत्म, 
स्थितींत यत्किंचितही भंग होत नाहीं, असा जो संन्यासी आहे, त्याने 
कर्म केळे, तरी तो बंधांत सांपडत नाही. 
यदच्छेति । यरच्छाळाभसंतुषो5प्रार्थितोपनतो लाभो यरे” 
. ब्छालाभस्तेन संतुष्टः संजातालंप्रत्ययो द्ंद्वातीतो देद्वैः शीतो- 
ब्णांदिमि्हन्यमानो 5प्यविषण्णचित्तो देद्वातीत उच्यते । विम- 
स्सरो बिगतमत्सरो निवेरबाद्धेः समस्तुल्यो यरच्छालाभस्य' 
खिद्धाबसिद्धौ च । य एवंभूतो यतिरक्नादेः शरीरस्थितिहेता- 
छोभालाभयोः खंमो इपविषादवार्जितः  कमोदावकमादिदेर्शी 
शरोरस्थितिमात्रप्रयाजने भिक्षाटॅना: 


केव किविस्करोम्यहे र 
भक य य 
















खहेतुकस्य शाना्रिना दगधत्वार्दत्युक्ताजुवाद एवेषः ॥ २२ ॥ 
कोणाजवळ कांहीएक मागितल्याशिवाय सहज रीतीनें जे मिळते. 
त्यांतच * हे आपल्यास पुरे, जास्त नको. ' असं पाहून संतोष मान 
शारा व समाधान पावणारा, शीतोष्ण|दिकांळ्या कडक प्रसंगांमध्ये. 
सांपडला असतांही कोणत्याही प्रकाराचा विषाद न मानणारा, सारांश 
प्रसंगास वश न होणारा, त्याचप्रमाणें समाधिस्थ असल्यामुळें ज्याच्या. 
अनामधून दुसरा कांहीं बोलला तरी कायिक, बाचिक व ८: री 
हर्षैविषाद उत्पन्न होत नाहींत व आपण मोठें व्हावे अशी 
बांच्छा नष्ट झाळी, अन्नाच्छादनादिक कांहीं मिळालें तरी व न मिळाळें. 
तरी आनंद किंवा दुःख न मानणारा, सारांश शरीरास जिवेत ठेवणारे 
अन्नाच्छादन मिळो वा न मिळो, समत्व बुद्धीनें असणारा आणि सद्वस्तु जे 
आत्मस्वरूप त्यामध्येच एकाग्रतेने लीन होऊन * 
मानणारा ' (पहा *छोक १८ अ० ४) जो यति आहे त्याने शरी- 
राच्या निर्वाहासाठी मात्र भिक्षाटन अगर इतर कमे शरीरमन 
दिकांकरवी करविठें; सारांश “ मी स्वतः कांही करित नाहीं, विषय 
जाणणारी शरीर, इंद्रियें मन वगेरे स्वविषयांसाठीं करम करित आहेत, 
मी अल्सिच आहे ' (पहा “छोक २८ अ० ३) क 
ज्ञानविज्ञानपूर्वक सिद्धांत ठरळा आहे, या सिद्धांताचे व 
मनन करून आत्मा अकती आहे असे जो उमजतो, तो मि 
कमे करितो खरा, पण कोणाच्या दृष्टीने ? मिक्षाटन वगैरे केळे 
त्याच्या भिक्षाटनादिकांवर आरोप करणाऱ्या 
म्हणजे अज्ञानी लोकांच्या दृष्टीनं मात्र तो कता हो 


























करून सुद्धा तो बांधला जात नाहीं. ' कमे बद्धक होतें ' हा सिद्धांत 
येथे ढागू पडत नाही, कारण त्याचा अभिमान व वासना हीं. भस्म 
झाळिळी असतात. ज्ञानरूपी पावकानें त्याचा अहेकार भस्मच केळेला 
असतो, म्हणून खऱ्या मुमुक्षरचे कर्म त्याळा बद्धक होत नाहीं. फठी* 
मागीळ सिडांताचेंच याही “छोकांत समथन आहे. 

मधु ०-' यदच्छा ' >न मागतां प्राप्त झाळेळें, तत्काळ तयार केळेळें 
व धर्सविहित असें अन्न प्रात ज्यायोगाने त्यास यदृच्छा म्हणतात. 
अपाकार, श्रीधर, पवते, चतरजी आचार्यानुवादी आहेत. द्विवेदी: 
जास्त म्हणतात कीं, अर्थासादवे झाळी असतां जो उन्मत्त होत नाहीं ब 
न झाळी तर जो मत्सरयुक्त होत नाहीं, तो पूर्वोक्त गुणांनी युक्त भस- 
णारा पुरुष निष्काम कर्मामध्ये गुंग झालेला असळा तरी संन्यासीच 
होय. निरभिमानपणानें व निवीसनापूजैक जो कर्म करितो तोंच खरा 
संन्यासी होय. * मी कर्मसंन्यास केला असें म्हणणारा व समजणारा 
पुरुष काषाय वसन परिधान करणारा असला तरी तो गृहस्थच, सेसारी 
पुरुषच, होय. सारांश अहंता द्‌ वासना नष्ट केली, म्हणजे चित्त 
शुद्धि होते, सैन्यास सिद्ध होतो ब तो पुरुष ज्ञानास योग्य होतो. शुंक 
गानंद वितततारानें हाच अथ सांगतात. 


_ रास्रा०--वरील गुणांनी युक्त अशा पुरुषाने क॒मेच मात्र केळे, ज्ञान 
संपादन मुळींच केळ नाही, तरी न्याला संसार प्राप्त होत नाही. असे 
म्हणतात. अर्थातच हें म्हणणें युक्तिसिद्ध नाही. 

_ह्ैलळ--यासता वु.अहेकार डी शून्य झाडी म्हणजे कर्म. बंधक 


क्क 














कर्मफळाचा असंग व कतृत्वाविषयी अभिमानशून्यता हीं 
म्हणजे वैरीळं गुण प्रोंत्त होतात; पुढें ज्ञान होतें; आणि ज्ञान झाल्या- 
बैर म्रर्धवशाने कर्म होत असलें तरी तें बद्धक होत नाहीं. रँग- 
नाथाचा हाच आशय आहे. ॥ २२१॥ « यकर 
त्यॅक्‍त्वा कर्मफळासंक्रॅमित्यनन स्थोकेन येः प्रारब्धकमी 
सन्वदा निष्किय्वह्मात्मदर्शीनसंपन्न: स्यात्तदा तस्वा55त्मनंः 
'कर्तुकर्मप्रयोजनाभावदाशनः कर्मपारित्यागे पराते कुतब्रि- 
सति पूर्वेवत्तस्मिन्कमण्यमिप्रवृत्तो;पि नैव 
'किजित्करोति स इति कमाभावः प्रदाशितः । यस्येव कमी- 
भाबो दाशितस्तस्येव. 
गुरु--' कर्मफळाचा अभिलाष टाकून देऊन ' या २० व्या “झोकात 
काव सांगितळें बरें! . 


श्षिष्ये--तेथें सांगितलें की पूर्वकर्मामुळें देह प्रात्त होऊन 
कराक्यास लागला, परंतु ज्याला पुढे लवकरच 19 8४० 
होऊन बह्म हें निष्क्रिय व निश्चळ आहे असे 
आत्म्याच्या ठिकाणीं कतृत्वाचा, कर्म करण्याचा किंवा कम होण्याचा 
ब त्याचप्रमाणें कोणताही हेतु असण्याचा, असंभवच 

करण्याची पाळी आली, त्या पुरुषाळा कांहीएक 

करण्याचा प्रसंग येऊन ठेपला, व तो कम करित रा 

__ त्याच्या हातून होणारें क्म नेप्कम्यतुत्यच होतें. 

















के. मुतत, क करट ॉकित्वि 
ल्ल ज्ञानावस्थितचेतसः प 07 शोधन 
__ यज्ञायाळचरतः कर्म... 
समग्रं प्रविलीयते ॥ २३॥_ , 


: गवेसडृगस्य ( ज्याची विषयावरीळ सर्वे आसक्ति नाहींशी झाळी) 
मुक्तस्य (जो केवळ मुक्तच झाला), ज्ञानावस्थितचेतसः ( ज्याचे 
अंतःकरण स्वस्वरूपाचें ठायींच दृढ होऊन असलें )-भागि-यज्ञाय 
आरव (जो सर्वे कमे यज्ञयागासाठीं मात्र कारितो )-त्यार्चे- 

मग्रं कमे ( सर्वे क्म; सबीज, सफळ आणि समूळ सर्व कर्म ) प्रवि- 
ळीयते ( नाहींसें होतें. )-सारांश विषयावरील आसक्ति शून्य रळ 
जो मुक्त झाला, ज्याचें चित्तसर्वेस्व अह्मानुमवामध्ये हीन 
गेळ्ें आगि ज्याची सर्वे कमे केवळ लोकोपकारासाठीं मात्रे होतं अस- 
तात, त्याने केढेी कर्मे फलशून्य होतात, अर्थात तीं कर्मे त्यास 

। बदक होत नाहींत.--- 
गतसक्स्य सर्वतो निवृत्तासक्तेमुक्तस्य निवृत्तघमीघमीदि* 
:_ बन्धनस्य ज्ञानावस्थितचतसो ज्ञान एवावस्थिते चेतो यस्य 
खो$ये शञानावस्थितचतास्तस्य यज्ञाय यज्ञनिवृत्त्व्थमाचरतो. 
___ निथेतेयतः कर्म समग्रं सहाग्रेण फळेन वतेत इति खमश्नं कर्म 





शनक 





सवे प्रकारच्या विषयांपासून जो विरक्त झाळा 
ज्याचें ज्ञान झाल्यामुळें धम, अघर्म 
विकल्प परब्रहमस्वरूपी ज्ञानाचे 


य त न्यत न्य होत. यी अशा पुरुषाला. 
सहजच , सारांश पृणेज्ञान झाल्यावर 
जर ज्ञानी पुरुषास कर्म कराव लागळें तर तें कर्म ज्ञानमागीस 
नाट नि 
गुरु-_बरोबर ! यावरून मोक्ष मिळगिण्याला ज्ञान व क 
दोन्हीं पाहिजेत, असा नाही बरें अथे ! वरील ज्ञानी पुरुष 
* झाल्याबरोबरच मुक्त होतो. त्याचें जे कमे होतें तें स्वतःच्या 
साठी नसते, तर दुसऱ्यास ज्ञान होऊन त्यांनीं कर्मीपासून 
व्हावे यासाठी असतं. 
मधु०-२९ व २२ छोक यतिसंबंधे झाठे; आतां 
यज्ञादिक कर्म बाधक होतें कीं काय, ह्या प्रश्नाचे निराकरण 
सछोकांत करितात; हा छोक २० व्या छोकाचा विस्तार हाय. आचायो- 
सारखाच अथे आहे. * समग्रर'फलासहित. ' प्रविडीयते>'कारणासा! 
फलोत्पादी कमोचा नाश होता. प्रपा०-' समर्था 
श्रीधर०- आचायोनुगामी आहेत. शंकरानंदांनी : 
ह्ञेणाऱ्या कर्मीविषया, शंका काढन असें मिद्ध केळे आहे. 
- पुरुषास लोकसंग्रहार्थ केठेळें कमे बाधक होत नाहीं. 
 _चतरजी--मुक्तन्महंभावशून्य. यज्ञाशिवाय, ठोकर 
'परमेश्वरप्रोतीशिवाय, दुसऱ्या प्रकारचें कर्म करणे ज्ञानी. 





















र? 
मिला अह्म झालेल्या पुरुषास आत्म्याचा संग असतो असें 
ब्रिस्ंगत आहे. 

ह्वैतवादी--अर्थ सरळ आहे. - 

ज्ञानेश्वर---कर्मवेळय कसा होतो तें सांगतात:- अकाळीचीं 
अभ्रे नेशी । ऊरमीबिण ( दृष्टांचून ) आकाशीं । हारपती आ- 
येशी (आपोआप) । उदयलीं साती ( उगवल्याबरोबर ) || 
बिधिविधानें विहितें। जरी आचरे तो समस्ते । तरी तिथें 
ऐक्यभावें ऐक्यातें । पावतीचिगा ॥ 

पंडितांनी--निर्गुणोपासक व सगुणोपासक यांविष्थीं बराच विस्तार 
केळा आहे, त्याचा विचार पुढील “होकांचें व्याख्य'न आटपल्यावर करूं. 

ग्रीतान्याख्याकार-- ग बु स्वघर्म, हा आचरण करावयाचा 
तो' होकसंम्रहाप्रीत्यर्थच होय. 

टामसन---* मृक्तस्य ! या स्थानीं * युक्तस्य ' असा पाठ घेतात. 
हा पाठ असमंजस आहे. ज्ञानाने एकत्व प्राप्त होऊन जा निःसंग 
झाला तो मुक्तच होता. शिवाय हा पाठ एक दोन प्रतींशि्राय 
कोठेंही आढळत नाहो. ॥ २९ ॥ 

कस्मात्पुनः कारणात्क्रियमाणं कम स्वकायोरम्भमकुवेत्समश्रं 

भ्रविलीयत इत्युच्यते यतः-- 

श्िष्य--पण गुरुजी! * नाभुक्तं क्षीयते कमे' ( फळ उत्पन्न 
होऊन तें भोगिल्याशिवाय कर्माचा नाश होत नाही) अशी जी स्मृति 
आहे. तिचा पारिहार कसा करावयाचा? कमे करावयास ळागळें 
म्हणजे त्याचें फऴ निर्माण व्हावयाचेंच; तें आरंभिळेळें कमे 
नाहींसें होतें असे म्हणण्यास आघार काय? 

गुरु--आलास पुनः * पहिळे पाडे पढे पैचावन्‌' वर! कसें होते 
तें सांगतात:--- 


ब्रह्मापेणं न्ह्म इविब्रेह्याग्रो ब्ह्मणा हुतम्‌ ॥ 
बह्मेव तेन गुन्तव्यं बह्मकर्मसमाधिना ॥२॥ 








बक्षच ) ब्रह्म हविः (जी आपण यज्ञांत आहुति तती 
अह्मांग्रो ब्रह्मणा हुतम्‌ ( त्रह्मस्वरूपी अझीमध्ये जहारूपी पुरुषा- 


नेच ती बह्मस्वरूपी आहाति बह्मस्वरूपी उपकरणांनी दिडेही असते 
म्हणून ) बह्मक्मेसमाधिना तेन ( बह्मस्वरूपाचें चिंतन करावयाचें 
हीच ज्याच्या कर्माची समाधि आहे त्यानें ) ब्रह्मेब गन्तव्यं ( बह्म- 
पदाळा जावें हेंच योग्य आहे ) सारांश ज्याच्या स्थेये पावळेल्या बुद्धीला 
कती, कर्म, करण आणि क्रिया हीं सर्वच अविशपाने, भेदशून्य होऊन 
ब्रह्म झाली त्याला त्या जश्षस्वरूपीं ( अकर्मक ) कमोचें फळ ब्रह्मच 
होणें हेंच योग्य होय. 
ब्रह्मेति । ब्रह्मापेणं येने करणेन ब्रह्मविद्धविरझावपैयति 

तढ़हबेति पश्याति तस्या55त्मव्यतिरेकेणाभावं पश्यति यथा 

शुक्तिकायां रजताभावं पड्यति तदुच्यते ब्रह्मेवापेणमिति । 

यथा यद्रजतं तच्छुक्तिकेवेति । ब्रह्म अर्पणमित्यसमस्ते पदे 

यदर्पणबुड्या ग्रृह्मते लोके तदस्य ब्रह्मविदो ब्रह्मवेत्य्थः । 

ज्या उपकरणांच्या साहाय्याने, हात, पळी वगरेंच्या साहाय्याने, 
अश्नीमध्यें आहुतींचा अर्पणविधि करावयाचा तीं ब्रह्मच आहेत, 
आत्म्याहून तीं निराळो नाहींत. असें जो पाहतो, त्याळा,-सारांश ज्ञान 
झाल्यावर शिंपल्याचे ठार्यी ज्याप्रमाणें रुप्याचा होणारा आभास नष्टच. 
होतो, तसेंच पूण ब्रह्मज्ञान झाल्यावर हात, पळी वगेरे यज्ञाची 
आयुषेही-त्याला ब्रह्ममयच दिसतात, जें रजत ( सपे ) म्हणून वाटत. 
होतें ते स्वस्वरूपाने रूपें नसून तो शिपलाच आहे. अले त्याहा सम- | 
अते, त्याचप्रमाणे उपकरणें हीं उपकरणे नसून ब्रहझ्अच आहेत असा 
त्याचा निश्चय होतो. । कजत 

शिष्य--बल्माढा अपण करणें असा “बक्षापॅण ' हा शब 
सामासिक आहे असें समून त्याचा अर्थ के तरर 
>. रु--अरे यः स इष्ट नाहीं. “ हवि 














उपकरणे आहेत, अते ज्यांस व्यवहारांत समजतात, तो उपकरणे 
'नसून बश्ववेत्याच्या दृष्टीनें तीं ब्रह्म असतात. 
अह्महविस्तथा यद्धविवु्या' ग्रह्ममाणं तढृहेबास्य । तथा. 
अरह्माझाविति खमस्ते पदम । अश्िरपि ब्रह्मेव यत्र हृयते 
| ब्रह्मणा कत्री ब्रह्मेब कर्तेत्यर्थः । यत्तेन हुतं हवनक्रिया 
तह़ह्मैव । यत्तेन गन्तव्यं फलं तदापि ब्रह्म । त्रह्मकमैसमाधिनां 
ब्रह्मे गन्तव्यम्‌ । एवे लोकसंग्रहे चिकीषुणा5पि क्रियमाणं कम 
परमाथतो$कमे व्रह्मतुद्धधुपम्रृदितत्वात्‌ । एवं सति निवृत्तकमे- 
णो$पि सवेकरमसंन्यासिनः सम्यगदशोनस्तुत्यर्थ यज्ञत्वसंपादनं 
श्ञांनस्य सुतरामुपपद्यते यदर्पणाद्यधियज्ञे प्रसिद्धं तदस्याध्यात्मं 
अह्मयेव परमा थेदार्शिन इति । अन्यथा सर्वस्य ब्रह्मत्वे$पैणा- 
दौनामेब विशेषतो ब्रह्मत्वाभिघानमनथंकं स्यात्‌ । तस्मादृहे- 
बेद सर्वमित्यभिज्ञानतो विठुषः सर्वकर्माभावः । कारक- 
बुद्यभावाच्य । न हि कारकवुद्धिरहितं यज्ञाख्यं कम दष्टम्‌ । 
सवेमेवाश्रिहोत्रादिके करम शाब्दसमर्पितदेवताविशेषसंप्र- 
दानादिकारकवुद्धिमत्कत्रभिमानफलाभिसंत्रिमच्च दृष्ट नोपसू- 
दितक्रियाकारकफलभेदर्वुद्धिमत्कतैत्वाभिमानफलाभिसंतिर्रहे- 
ले बा । इदे तु ब्रह्मतुद्ध वुपस्दितापेणादिकारकक्रियाफल- 
भेदवुद्धि कमोतो$कमेब तत्‌ ॥ 
तसेंच ज्याळा अज्ञानी लोक आहुति असे समजतात तेंही त्याला 
अह्मच होतें. याचप्रमाणे जेथ आपण आहुति अपण करितो, तो 
अभ्ति ब्रह्म व हवनकती तोही त्रह्म; त्या आहुति देणाराची जी झिया 
ती बह्म आणि या अरह्मस्वरूपी परंतु व्यावहारिक ळोकांस मात्र 
भासणाऱ्या कीचे फळही अथातच त्या ब्रह्मनिष्ठ ज्ञानी पुरुषाळा 
ब्रह्मपदप्राति हें 'होते. मोक्ष हा शेवटचा पुरुषार्थ मिळणे. हीच 








क़रमांक्रमानें व अधिकारानुरूप उपदेश क 
साठीं. मात्र जे ज्ञानी पुरुष कर्म करितात, त्यांस तें कः 
अकर्मक होते; कारण त्यांचा स्वतःचा कमीभिमान आणि 
हीं स्रस्वरूपरूपी ज्ञानाच्या प्रखर ज्वाठेने केव्हांच भस्म होऊनं 
शेढेडीं असतात. हा खरा व वास्तविक प्रकार ण 
ज्ञानाढा यज्ञाचें ने रूपक भगवंतांनी योजिळें आहे व सर्व व 
त्याग करणारे अह्ज्ञानीसुद्धां यज्ञादिक कर्मे करितात हे नी 
आहे तें सवे आत्मज्ञानार्चे महत्त्व अज्ञ "ळोकांच्या दृष्टीने वाढावे. 
एतदर्थच आहे व हे रूपक येथे उत्कृष्ट तर्‍हेनें शोभत असून स्वतः | 
मुक्त झाळेल्या मनुष्यानं लोकसंग्रहाथ, लोकांचा उद्धार करण्याच्या 
बुद्धीने, कर्म केळे असतां कर्त्यांस तें बावक होत नाहीं, एवढेंच नव्हे, 
तर या निष्पाप, निर्लोभ, निमेळ व निरहेकार बुद्धीने केलेल्या 
कीचा उपयोग बह्मज्ञानाची महती वाढविण्याकडेच होतो असेंही 
प्रकट केळे आहे. सारांश अपण वगेरे जे सवे खऱ्या यज्ञामध्ये 
प्राल्षिदध आहे, ते या ज्ञानी पुरुषाला ज्ञानरूपी होऊन एकंदर सर्वत्र 
ब्र्मदर्शनाचेच फळ उत्पन्न करिते. त्याचा यज्ञ हणजे सामान्य 
लोकांनी केळेढा सहेतुक यज्ञ नव्हे, तर निष्फळ ब्रह्मय्च असतो. 

याप्रमाणें या रूपकाची सार्थकता होते. % 
शिष्य-हें रूपकच आहे हें कशावरून? हा कर्मगाचाच 

' यज्ञ असावा. भे प्यरज 
गुरू-नाहीं. तूं म्हणतोस तसा अर्थ घेतला तर ' ज्याचा 

ब्रह्म आहे, ! त्र झाळा आहे, त्याला कती, कर्म, 























"पुरुषाने छोकहिताथ्रे मांत्र'कर्म केळे तर तें अकर्मच होतें. सारांश 
तो कम करित नाही; कारण “मी कर्ता, हें करम, हीं उपकरणे ” 
वँगेर अभिमान व ज्ञान तेथें नसतात. कर्झठांचा जो यज्ञ आहे तो 
कतृत्वाभिमान, कर्मफलवांच्छा, इत्यादि शिवाय होत नाही. आपण 
'ज्ञे काय करितो तें कर्म, ज्या देवतांच्या नामांचा उच्चार करून ( इंद्राळा 
हा हविर्भाग असो, हा अझीला असा, हा वरुणाला असो; वगेरे ) त्यांस 
हा हवि असो, असं जे आपण अपेण करितो तो सेप्रदानविधि ' मी 
अर्पण करिता, हा कर्तृत्वाचा अभिमान आणि “ मळा फळ मिळावें 
ही आशा व * मिळेळ' हा निश्चय इत्यादि गोष्टींनी युक्त असा 
कर्मठांचा यज्ञ असतो. क्रिया, कर्म, कती, करण, फळ इत्यादिकां- 
मधीळ भेदबुद्धीचा, कतृत्वाभिमानाचा व फळवासनेचा नाश जेथें 
झाळेळा नसतो त्यासच कमेठांचा यज्ञ असें ह्मणावयाचें. ज्ञानी पुरु- 
चाचे तसे नाही. ब्रह्मनान व ब्रह्मानुभव यांच्यायोगाने क्रिया, 
कारक वगैरे सरव प्रकारची द्वेतबुद्धी अर भेदबुद्धी अस्तंगत झालेली 
असली, नि:शष झालेही असली हणे ज्ञानी पुरुषाने होकसंग्रहाथे 
किंवा स्वतःचे शरीर जिवंत मात्र ठेवण्यासाठी केलेलं कमे अकर्मच होतें. 

तथा चः दहितं--' कमेण्यकमे यः पड्येत्‌' “कमेण्यामि- 
भ्रबृत्तोपि नैव किचित्करोति सः' * गुणा गुणेषु वतेन्ते ' नैव 
किंचित्करोमीति ' युक्तो मन्येत तत्त्ववित्‌ ' इत्यादिमिः। 
तथा च दर्शयंस्तत्र तत्र क्रियाकारणफलभेद्बुदध्युपमर्द 
करोति दृष्टा च काम्याभिहोत्रादौ कामोपमर्देन काम्याश्नि- 
होत्रादिह्यानिः । यथ/ मतिपूबेकादीनां कमणां कार्यविशेष- 
स्या55रम्भकत्बं दृष्ट तथेहापि ब्रह्मयुद्ध थुपसदितार्पणा- 
'दिकारकक्रियाफलभेदवुद्धेबोहाचेष्टामात्रेण कमोपि विदुचो$- 
करम संपद्यते । अत उक्त॑ समग्र प्रविळीयत इति । अचर 
: केचिदाहुयेद्रह्म तदर्पणादीनि । ब्रह्मेव किलापेणादिना पर्व" 
_ विधन कारकात्मना व्यवस्थितं सत्तदेव कमे करोति । 
१ तत्र नार्पणांदिवुद्धिनिंवर्तते किंत्वपेणादिषु अंहबुद्धिरा- 






बेक ००००५०: | 1 यथा. प्रतिमादौ विष्ण्वादिबुद्धियेथा 
अह्मकुद्धिरिति । सत्यमेवपि स्याययदि ज्ञानयक्स्तृत्यर्थ प्रकरणं. 
न स्यात्‌ । अत्र तु सम्यम्दर्शने ज्ञातयशशब्दितमनेका- 
ज्ज्ञानयज्ञः' इति शानं स्तौति । अत्र च समर्थमिदं वचन 
अह्मापेणमित्यादि ज्ञानस्य यशत्वसंपादने५न्यथा सर्वस्य ग्रह्म- 
त्वे$पैणादीनामेब विशेषतो ब्रह्मत्वाभिधानमनर्थके स्यात्‌ । 
ये त्वर्पणादिषु प्रतिमायां विष्णुद्टिवद्रहादषिः क्षिप्यते नामा-. 
दिष्विच चोति जुवते न तेषां ब्रह्मविद्योक्तेह विवक्षिता . 
स्यादर्पणादिविषयत्वाज्ज्ञानसस्य । न च दृष्टिसंपादनज्ञानेन 
मोक्षफलं प्राप्यते ' ब्रह्ेव तेन गन्तब्यम्‌' इति चोच्यते । 
बिरूद्ध॑ं ब ससम्यग्दर्शनमन्तरेण मोक्षफळं प्राप्यत इति । 
प्रकृतविरोधस्य । सम्यग्दर्शने च प्रकृतं ' कमेण्यकमे यः 
* पश्येत्‌' इत्यत्नान्ते च सम्यग्दीनं तस्येबोपसंहारात्‌ । भ्रया- 
न्द्रन्यमयाद्यश्ञाज्ञानयशः' ' ज्ञानं लब्ध्वा परां शास्तिम्‌' 
इत्यादिना सम्यग्दर्शनस्तुृतिमेब कुर्वडुपक्षीणो5ध्यायः । तत्रा- 
कस्मादपेणादो अह्मदष्टिरप्रकरणे प्रतिमायामिव विण्णुदृष्टिर 
रुच्यत इत्यनुपपन्नम्‌ । तस्माद्यथाब्याख्यातार्थ  पवार्य 
स्छोकः ॥ २४ ॥ 
वरीलप्रमाणेच ' कर्माळा जो अकमे स्वरूपाने पाहतो! ( पहा 
*छाक १८ अ. ४ ) ' कमीकडे प्रवृत्ति झाळेळी असते तथापि तो 
कांहीं करित नाही. ' ( पहा छोक २० अ. ४) * इंद्रिये वगेरे आपआ- 
पल्या विषयाकडे जातात ' ( पहा "छोक २८ अ. ३) “मी. स्वतः 
कांहीएक करित नाहीं, असें ब्रह्मज्ञानी व अद्मनिष्ठ पुरुष मानितो 





: आरे! काम्य म्हणजे कडठेच्छा ठेवून आरमिठेल्या 
आरंम. केल्यानंतर जर इच्छाच नष्ट झाली तर त्या अग्नि- 
नद] दिकांचें काम्यत्व नष्ट होतें असं मार्गच आपण पाहिळें आहेना? 
र बुद्धिपुरःसर, फक मिळावे या इच्छेने, कतेत्वाचा अभि- 
मान धरून केढेल्या, किंवा सहज गतीने परंतु कतृत्वामिमान व वासना 
यांनी पूर्ण अशा प्रत्येक कर्मांचा परिणाम म्हणजे काये उत्पन्न होतें 
व तें कतेत्वाचा अभिमान धरणाऱ्यास बाधक होतें हेही आपण 
पाहिळेंच आहे. त्याच सिद्धांताचा अनुवाद करून भगवान येथे 
सांगतात की, बक्षज्ञानाच्या योगानें अपण वगेरे क्रिया, कतृत्वाचा 
अभिमान, फलाची वासना वगेरे चटसाऱ्या भेदबाद्धि कायम ठेवणाऱ्या 
गोष्टींचा नाश झाळेला असल्याकारणानें विद्वानाने कमे केलें तरी ते 
निव्वळ चळनवलनात्मक, चेष्टारूपी होते; आणि भेदबुद्धि अस्तेगत 
झाढी असते म्हणून तें कमे अकमेस्वरूपीच होतें. म्हणून भगवान 
म्हणतातः ' त्या सवे कमीचा नाश होतो ! (पहा 'छोक २२ अ. ४.) 
शिष्य--म्हणजे असेना म्हणण्याचा आपला भाव कीं, ब्रह्म 
म्हणजेच अर्पणाची साधनें वगेरे आहे? अथवा अरह्म हेंच कती, कर्म, 
| करण, संप्रदान, अधिकरण होऊन तें आपणच कर्म करितें.. येथें 
( पळी वगेरे आहे ही अुद्धि ) नाहीशा होते असं नाही, 
| तर्‌ त्या पळीवरच ब्रक्मतुद्धीचा विचारपूवक आरोप आपण करितो. 
जसें प्रतिमा किवा मूत करवून त्यांवर जसा आपण विष्णु वगैरे 
देवतांचा आरोप करितो, किंवा देवता-नामांचे ठिकाणी ब्रह्मबुद्धीचा 
आरोप 1 करितो, तसाच पळीवरही आपण बह्माचा आरोप कारितो व 
अरह्म करित आहे असें म्हणता! असाचना आपला अर्थ £ 
* गुरुजी--होय तूं म्हणतास तसाही शब्दाथे करण्याठा हरकत 


| नसती, तर ताटी ख़शाळ तुझाही अथे स्वीकृत केढा 1 प 
> ण ाचें आहे हीच मोठी हरकत आहे ! नक 








इत्यादि, असे मूळ शोकांत शब्द आहेत, ते ज्ञान 
ज्ञानास अळंकारानें यज्ञ करण्याला समर्थ आहेत, म्हणजे 
नींच्र ज्ञान हा एक यज्ञ आहे असा अथे करण्याला समय अहित. 
समजले आता तुझ्या म्हणण्याप्रमाणे अथे केल्यास एक शत. 
शिष्य--तो काय! 
गुरु--तो असा की जेथें * सर्वच नह्म आहे; ” असे ज्ञान 
(_ त्रेथें पळी बह्म आहे, दर्वी ब्रह्म आहे, कती ब्रह्म आहे अपे 
।_ स्वान सांगण्यांत “छोकार्चे स्वारस्य नाहींसें होतें.-एथ्वीवर .र्‍. 
उगवतो, असत विधान केल्यावर हिंदुस्थानावर सूये उगवतो, 
डावर उगवंतो, किंवा अमेरिकेवर उगवतो, हें सांगणे व्यर्थच होय! 
. भगवान्‌ व्यर्थ अर्से कवी जोलण!र नाहींत. आतां नामावर अह्माचा 
आरोप किंवा प्रतिमावर विष्णूचा आरोप करितों त्याप्रमाणेच दर्वीवर 
ब्रह्माचा आरोप केळेठा आहे, असे हाटळें तर तू म्हणतोस ते. 
ज्ञान येथें सांगावयाचें नाहीं, तें तेथें विवलित नाहीं. तुझ्या म्हणण्या 
दर्वी वगरे ज्ञानाचे विषय होतील आणि हें भिन्न विषय तर 
इष्ट नाही. पळीवर ब्रह्माचा आरोप करण्याने कर्धीही मोक्ष मिळणार 
नाहीं; आणि आपल्यास तर मोक्ष भिळावयाचा आहे. ' त्याला ब्रह्माचा 
छाभ होईळ ' असेंही भगवंतांनी सांगितळें आहे. *शिवाय, 
सिंद्धांताशी या अथीचा विरोध येतो हणजे नुसता आरोप केला. 
असतां मोक्ष मिळतो असें तुझ्या म्हणण्यानें होते. पण सम्यग्दर्शन, 
खरे ज्ञान, झाल्याविना मोक्ष नाही, असा वेदांतशासत्रांचा 
सिद्धांत आहे. शेवटीं तुझे म्हणणे प्रकृतविषयास बांधक 
सम्यग्दर्शन हे प्रस्तुतचें प्रकरण आहे. * कर्मास अकरम 
' पाहतो ' वंशरे छोक संम्यग्दरशनासंबंधी आहेत. अ 
ही सम्यम्दशी 
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संम्यग्दशनी अध्याय अर्से ह्मणावें लागतें. सारांश 

स्तुति करितां करितां अध्याय थकून गेळा आहे ! तेव्हां सवेत 
* सम्यग्दशीनाचा विषय असतां मध्येंच एकाएकी, पळीवर ब्रह्मस्वरू- 
बांचा आरोप करणें हें अप्रस्तुत होईल. ' प्रतिमा व विष्णु हा दृष्टांत 
दिल्या आहे तोही अप्रस्तुत आणि ह्मणून अयोग्य आहे. सारांश, 
आम्ही जो अथे केला आहे, तोच खरा आहे. 

मधु ०-सवैत्र आचार्यानुवाद आहे. ब्रह्महाष्टि झालेल्या ज्ञानी पुरु- 
बांचे अद्वेतज्ञानपूतरेक होन असणारें कर्म फलप्रद कां होत नाही? 
त्या प्रश्नास प्रस्तुत “छोकांत उत्तर दिलें आहे. वार्तिककार म्हणतात:- 

“ कारकव्यवहारे हि शुड वस्तु न वीक्ष्यते । 
झद्धे वस्तुनि सिद्धेत्तत्कारकव्यापृतिः कुतः” 

(कती, कर्म वगेरे दृष्टीने न्यवहार होत असतां ब्रह्मज्ञान होत नाही. 
पण एकदां बह्मज्ञानाचा अनुभव येऊन ब्रह्ममयच सर्व झाठें म्हणजे 
कती, करम, कार्य अशी दृष्टीच उरत नाहीं. ) म्पाकार, श्रीधर 
तरजी, पवते, द्विज्दी हे सवे आचायीनुवाद करितात. येथें अर्थातच 
कास्थळाची उपाधि नष्ट झाली. म्हणजे ब्रह्म काळाबाधित व 
'स्थळाबाधित आहे असें सिद्ध झाठें. 

*- आकरा ०--या छोकाचें तात्पर्य सांगतात: लोकहितासाठी प्रशरत्त होणारा 

बिह्व,न जो असते त्याचें कर्म व कर्मसाधने व्रह्मदृष्टीनें दग्ध होतात. 
ह्याने केळेळें कम छोकहितात्मक होतें. म्हणून अहमदृष्टि पुरुषांनी ब्रह्म 
ज्ञानपूर्वकच व्यवहार करावा ब तसा ते करितात हा. 

रामानुज-' जें जे कांहीं आपण करितो तें परब्रह्मात्मकच आहे. 

असे अनुसंधान ठेवून केळळें मुमुक्षुंचे कर्म ज्ञानमयच होतें, द्याच 
. योगाने आत्मसाक्षात्कार होतो. येथ ज्ञाननिष्ठा असण्याचें कांहीं 
कारण नाही. हा अर्थ आग्रहाचा होय. मीं कर्ता ब मळा फड 
 भिळाबयाचें ह्या दोन्ही उपाधि सुटल्या म्हणजे परमेश्वरापैण बुद्धीने केळेळें 
(अको व पुढें “ मी अहम आहे ' असा गुरूपदेशावरून 













की 
पुराणांतील आधार वेऊन * परमेश्वराथीन सवे आहे. कीच _ स्वै 
मेश्वर आहे ! अता प्रस्तुत छोकाचा अर्थ करित!त. “ सवे कती कर- 
विता, कर्म, फळ इत्यादि सर्व परमेश्वर आहे, मी स्वतंत्र नाहीं, ! हें जे. 
ज्ञान त्यास ब्रह्मज्ञान म्हणतात, शमर 

पंडितांचे व्याख्यान वाचनीय आहे. सगृण उपासनेने निर्गुणाकडे 
जावें असा मथितार्थ आहे. || १४ 

दहाव्या छोकापासून तों २४ व्या 'छोकांपर्यंत अनेक विषय 
आले आहेत. त्यांचा सांगोपांग विस्तार चवथ्या अध्यायाच्या उपसै- 
हारसमयीं मी करणार आहेच. आतां केवळ दिग्दर्शनासाठी मात्र 
कांहीं गोष्टी सांगून ठेवितो. 

दहाव्या “छोकांत वित्त निमेळ करणारें कम, एकनिष्ठता उत्पन्न 
करणारी भगवंताची उपासना! व द्वैताभाव करणारे ज्ञान, अद्वैत ज्ञान 
अशीं तादाम्य, सायुज्य, नामक मोक्षाची सोपान परंपरा सांगितली, प्रथम 
कर्म, नंतर उपासना आणि नंतर ज्ञान असा हा मोक्षाचा जिना आहे. हा 
मोक्षाचा एकच वर्त्म म्हणजे मार्ग आहे. पुढच्या 'छोकांत सर्व विश्वसंमत 
असा न्याय सांगितला कीं ' जो ज्याप्रमाणें माझी आराधना करित 
असेळ, ज्या मागीचा आश्रय धरून माझ्याकडे येण्याचा प्रयत्न करित 
असेळ त्याच्या त्या त्या आराधनेप्रमार्गे व मार्गानुसार मीही त्यास 
फळ देत असतो. ज्याच्या त्याच्या योग्यतेप्रमाणें व प्रयत्नाप्रमाणें 
प्रत्येकास फल मिळाचें असं विचाराअंती निःप्पक्षपा१ मनुष्यास कबूळ 
करावें ळागेल; व याप्रमार्णच विश्वव्यवस्थंत हे फळ तत्क्षणी किंवा 
कोलांतराने बिनचुक मिळत असतें हा अनुभव प्रत्येकास येत असतो; 
म्हणून भगवंताचे म्हणणें महानास्तिकापासून तों थेट परोक्ष 
झाढेल्या योग्यापर्यंत आणि साळ्याभाळ्या पोरासोरापासून तों स्पेन्स 
रपरशूति महाशाख्यांपर्यंत सर्वास समजण्यासारखे व संमत. र 
आहे. . सवेगामी 











. प्रश्न येतो, त्याचे उत्तरादाखल, सामान्यतः लोक कर्माचरण- कोणत्या 
हेतृस्तव करितात त्याची मीमांसा करण्यासाठीं आणि कर्मापासून, नैष्कऱ्ये 
उत्पन्न करून चित्तशद्धि कशी करून व्यावी एतदर्थ बाराव्या 'छोका* 
पासून तों २४ व्या छोकापर्यंतचा पुढील विषय़ावतार आहे; 
हां सामान्यच नियम आहे कीं निष्काम कर्म करून उपासनामागीने 
अद्वैतज्ञानाची प्रात्ति काढांतरानें, केव्हां केव्हां तर जन्मांतरांनीं. सुद्धां- 
करून घ्यावयाची एवढें बुद्धिसामथ्ये, वैयेसामथ्ये वः शांतिसामथ्ये 
प्राकृत जीडांमध्ये नसल्यातुळें ' तुरुतदान महापुण्य ' य। न्यायाने ही 
सवे. मंडळी लवकर प्रसन्न होणाऱ्या क्षुद्र देवतांचे आराधन. 
करून इष्टफडाची म्हणजे सुल देणाऱया वत्तूंची प्राप्ति. करून 
वेतात; किंवा सकाम उपासनेवरच संतुष्ट राहतात. हे. सुख. कायमचे 
नाहीं अते. त्यांस ठाऊकही नसते आणि ठाऊक असलें. तरी 
ह्या ज्ञानाचा त्या अधीर पुरुषांस कांही उपयोगही तात्काळ 
होत नाहीं. कारण त्यांची बुद्धि व वासना ह्या त्यांच्या पूरवकर्मानें 
निर्यामित झाळेल्या असतात. भगवान म्हणतात: ' ज्याच्या त्याच्या 
गुणांप्रमाणें व कमांप्रमागें जन्म देण्याचें काम माझ्याकडेच असते. 
म्हणून पूईकमे . आणि वर्तमान जन्म यांमध्ये विरोध येण्याचा संभ- 
अच. नाही; गुणकमे चांगलें आणि जन्म वाईट किंवा जन्म चांगल्या | 
आणि पूर्वक वाईट असा विसंत्राद होगे संभवनीय नाहीं. असो; 
तेव्हां सकाम कर्मे करणारे प्राकृतजन अद्वेतज्ञानाकडे कां जात नाहींत. ॥। 
याचें कारण सांगितळें. यावरून पूर्वकमीनें सवे जीव बद्ध झाळे 
आहेत, त्यांस विचारस्वातंत्र्य बिळकून नाही, असे मात्र समजूं नये, 
अत्यक्ष परमेश्वरही लो ऊसंग्रहार्थ कम निष्कामत॥ नें करीत. आहे, असे 
ज्ञान जर यांस झाळें तर या ठोकरांसही त्यांच्या त्यांच्या. अधरिकारा> 
प्रमाणे निष्काम कम करण्याची प्रेरणा होऊन ते निष्कामत्वाने-विहित 
क कडू लागतील आणि नंतर ज्ञानप्राति. गुरुद्धारां करून बेऊन 





योगात मे.भे. मुमुसू चढठे ते ते. सर्ब योग्यता आत झाल्यावर 


भ्म्स्क. 


आतां कमे म्हणजे काय कीं जें समजळें असतां मोक्षमा्गोत प्रवेश 
होतो त्याची मीमांसा भगवंतांनी व भगवद्रहस्य ज्या 
पूर्णपणे बाणळें होतें त्या विश्ववंद्य आचायीनीं १७ ते २४ छोकां* 
मध्ये व भाष्यामध्यें उत्कृष्ट तर्‍हेनें केली आहे. ह्या मीमांसेवर: 
बेणे म्हणजे सूर्य अंधेर कां प्रगट करित नाहींत असा बाठिश 
वाद काढण्यासारखेंच होय. शिवाय १८ व्या श्छोकावरील' भाष्य 
इतकें विस्तृत आहे कीं कर्मासंबंधें येथें कांही लिहिण्याचे कारणच. 
सहिळें नाही. आठरा तें चोवीस “छोकांचें तातत्प्ये एका वाक्यांत 
सांगावयाचें म्हणजे * यज्ञासाठी निराभेमानपूक्‍्क व निःसंगपूर्वक योग्यः 
कम संतुष्ट मनानें केळे असतां ते कमे कर्त्यास बंधक होत नाही? 
यज्ञ म्हणने विषयाचा त्याग होय. स्वाथयेत्याग करून पराथे साघाव< 
याचा म्हणजे छोकहिताचें क्मै ॥नष्काममनान करावयाच, आपल्यास 
संपात्ते मिळेल, कीर्ते वाढेळ, वजन बसेळ असली वासना ठेवून कर्म 
'करावयाचें नाहीं, आणि शेवटीं नित्य कोणतें व अनित्य ' कोणतें यां- 
मध्ये, विवेक करून नित्य असा जो परमार्थ तो साध्य होईल: असें. कम 
म्हणजे. उपासना, गुरुसेवा, इत्यादि निष्कामत्वानें करावयाच्या, हें. सवे 
म्हणजे यज्ञ. होय. या यज्ञासाठी केळेळें कम बद्धक होत. नाहीं. सकाम 
बद्धक आहे म्हणजे सुखदुःख देणारं आहे. ज्याळा निःसीम व 
निमेळ आणि म्हणून नित्य सुख हवें आहे, सारांश ज्याला सुखरूपच 
व्हावयाचें आहे त्याला यज्ञासारखें म्हणजे स्वार्थत्यागासारखें साघनच 
नाहीं. असो; विषायत्यागाचा हा विषय झाळा. येथून पुढें मानप्तिक 
यज्ञ सुरू व्हावयाचा आहे म्हणजे अहंकार: व वासना' यांचा' त्याग 
कप्ता-करावय़ाचा ह! विषय सुरु होणार आहे. ॥२४॥: 
'तत्राधुना. सम्यग्दर्शनस्य यज्ञत्व॑ संपाच्य तत्स्तुत्यथे- 





लावतात 


रच्या यज्ञाचा उपक्षेप पुढीक़ “छोकांत करितात, अवतार करितात. 
मुशी अधिकारानुसार कोणता तो यज्ञ करून चित्तशुद्धि 
करून घ्यावी. 


दैेवमेवापरे यज्ञं योगिन: पर्य[पासते ॥ 


ब्रह्माग्रावपरे यज्ञे यज्ञेनेवोपजुदति ॥ २७५ ॥- 


अपरे योगिनः ( दुसरे कमेठ ) देवं एव यज्ञ (देवतासंबंधी 
यज्ञाची मात्र) पर्युपासते (उपासना करितात.) अपरे ( तिसरे ) यज्ञ 
नेवे (यज्ञाच्या साहाय्याने) ब्रह्माशो (त्रह्मरूपी अग्नीमध्ये) यज्ञ 
(यज्ञाचा ) जुह्ृति (होम करितात.) सारांश कांही कर्मठ ळोक 
देवतादिकांचा संतोष होऊन आपल्यास सुख मिळावे, या आशेने 
यज्ञाची उपासना करितात. पण याच्या उलट; कांही ज्ञानी यज्ञस्व- 
खूपी जो आत्मा त्याच्या साहाय्याने स्वतःच्या आत्म्याचा, बह्मस्व- 
खूपी अश्ीमध्ये, लय करितात.-- 
द्वैवमेवेत्यादिना । दैवमेव देवा इज्यन्ते येन यज्ञेनासी 
द्वैवो यशस्तमेवापेरे यजं योगिनः कर्मिणः पर्यपासते कुवे- 
न्तीत्यर्थः । ब्रह्याझा “ सत्यं शानमनन्त॑ ब्रह्म ” “ विशञानमानन्द॑ 
आहा ” “ यत्साक्षादपरोक्षाद्रह्म ” “ य आत्मा सवन्तरः 
इत्यादिवचनोक्तमशनायादिसवसंसारधमेवर्जितं नेति नेतीति- 
निरस्ताशेषविशेषे ब्रह्मशब्देनोच्यते । अह्म च तदाशिश्व 
ख॒ होमाधिकरणत्वविवक्षया घ्रह्माश्रिस्तस्मिन्त्रह्माझावपरे:न्ये 
अह्ाविदो यझ्ञं यज्ञशब्दवाच्य आत्मा55त्मनामसु यश्ञशब्दस्य 
पाढात्तमात्माने यश परमाथेतः परमेव ब्रह्म सन्त वुड्यायुपाधि- 
खंयुक्तमध्यस्तसर्वोपाधिधर्मकमाहुतिरूपं यजशेनैवा 5 5त्मनैवोक्त- 
अ क्षणे नोपजुह्दति प्रश्षिपान्ति । सोपाधिकस्या55त्मनो निरुपा- 
धिकेन परत्रह्मस्वरूपेणेव यददर्शनं स तस्मिन्होमस्तं कुर्वन्ति 
ब्रह्ात्मैकत्वदुर्शननिष्ठाः संन्यासिन इत्यथेः । सो5यं सम्यग्द्शी- 





मत वाह किकाडिड पाला पुरंतप ' इत्या- 
दिना स्तुत्यथेम्‌ ॥ २५ ॥ गज 
ज्यामध्ये इंद्र, अभि इत्यादि देवांचे हविभाग दिळे जातात, सारांश 

| जेथें देवांची दर्शपूर्णमास, ज्योतिष्टोमादिरूपानें आराधना होते असे. 
देवयज्ञ मात्र कित्येक योगी करितात. दुसरे योगी काय करितात. 
पहाः-' सत्यत्त्र ( सत्ता ), ज्ञान, आनंद हीं तिन्ही अद्यच 
होत, ! (तैत्ति० २ १॥१) * खस्त्ररूपाचा अनुभव आणि निमैळानंद 
ह बह्मनच.आहे (बृहदा* ३ ७॥२४) 'त्रह्म. हे साक्षात्‌ ज्ञानस्वरूपी 
आहे! (बृह० ३।४॥१) “बह्म हें सर्वाच्या अंतर्यामी राहणारा. 
आत्मा आहे' (वृह० ३४१) या वचनांनीं व्यक्त होणारें, व खार्णे, 
पिणे वंगरे जे इश्यविश्वाचे धमे आहेत ते सर्व जेथें अस्त पावतात, 
असे, जेथें भेदबुद्धींचा सवेस्वी अभाव होतो, ज्याच्या संबंधाने सवे 
उपनिषदे “ते हे नव्टे/ ' तं हें नव्हे ' असे हमणत आहेत, असे, हँ 
ब्रह्म आहे. हे ब्रह्म हाच कोणी एक अभ्नि,-कारण होमाळा कांही तरी 
आधार पाहिजेच असतो, असो;-तेव्हां त्या अश्नीमध्ये हे दुसरे बह्यवेत्ते 
छोक आहुति टाकितात. कसल्या? तर यज्ञ शब्दाने प्रकट होणारा 
ज्ञो आत्मा (आत्म्याची जीं नांतें यास्काचार्यांनी दिलीं आहेत, त्यांत 
'यज्ञ हा शब्द आहे.) त्या आत्मस्वरूपी यज्तामध्ये अथवा वास्तविक 
रीतीनें बोढावयाचें असल्यास परत्रह्मस्वरूपामध्यें हे ठोक बुंडि, ज्ञान, 
दृया इत्यादि उपा्धींचा होम करितात. आत्म्यावर ज्या अनेक 
उपाधींचा आरोप अज्ञानाने होत असतो त्या सवे उपाधींची आहुति 
ब्रह्मरूपी. अश्नींत स्वस्वरूपज्ञानानें टाकितात. सारांश सोपाधिक 

। म्हणजे विषय, शरीर, इंद्रिये, मन, बुद्धि, अहंकार इत्यादि उपाधींनी 
आसल्यासारखा दिसणारा जो आत्मा तो उपाचिग्रस्त नसून निराळी 
आहे, स्वतंत्र आहे, विकारशून्य आहे, या भासणाऱ्या 
नाहींत, परंतु विचारदृष्टीने मात्र तें सर्व जह्मच आहे असते 9 































टं आगि आत्मा हे एकच आहित असें ज्ञानविज्ञान 
_ ज्यांत झालें आहे, - व तें ज्ञानविज्ञान स्थिर झाळें आहे असे संन्यासी 

पूरवीक्त आहाति देतात. असो; हा जो यज्ञ आहे याठांच सम्यग्द्शनज्ञान 
किंवा ज्ञानयज्ञ म्हणावे. कारण ज्ञान हे त्याचें लक्षण, चिन्ह आहे. 

श्रिष्य-मग ह्या ज्ञानयज्ञाची गोष्ट कर्मयज्ञामध्यें कशाला! 

गुरु--महत्व सांगण्यासाठी ! चोवीसाव्या व तेहतीसाव्या “छोकांत 
ज्ञानयज्ञाची गणना केळी आहे ती केवळ ज्ञानयज्ञाची महति 
सांगण्यासाठी केळी आहे. 

मधु ०, भपा०, श्रीधर, चतरजी, पर्व, द्विवे', शंकर० आचार्यी- 
नुंसारी आहेत. शंकरा ०-देवादि यज्ञ चित्तशुद्धीसाठी आहेत. संन्यासी 
मत्र सोपाधिक आत्मा व सोपाधिक परब्रह्म ( ईश्वर) यांचा 
ज्ञानाझीत होम करितात. ठै 

रामा ०-' यक्षेन -' * हावे, पळी, इल्यादि यज्ञसाधनें त्यांनी, ! 
असा अथ करितात. ज्ञानयज्ञांची स्तृति चाळली असतां तेथें कर्म 
सांधनें घेऊन तीं पुनः ब्रह्मकार्ये म्हणून बच आहेत असा हा 
अम्रस्तुत अर्थ त्याज्य होय, 

हत०-' देवयज्ञं । २ विष्णुप्रीत्यथ केळेळा यज्ञ म्हणजे ( संन्याशाळा, 
सुद्धां कमेमार्ग आहे ऑ !) तशीच उपासना ! संन्याशांनीं केळेळी | 
यज्ञ न विष्णु. अपरे > वनांत राहणार. ढोक विष्णूची पंचमहायज्ञांनीं 
आराधना करितात; किंवा हरीने प्रेरणा केल्यावरून वानप्रस्थ ढोक 
यक्ष म्हणजे द्रब्यत्याग अगर युद्धादिकमेत्याग करितात. 

ज्ञाने> योग र्‍्‌दैवास्तव पाळण ( यज्ञादिकाचें ) । जो चिंतीना 
देहभरण । तो महायोगी जाण । देवयोगें ॥ स्य 

गीतांच्या ०-' यक्षेन यजं ' > ' कर्मानेंच कर्माचा दाह करितांत॑ 
निष्कामत्ब्रानें कभ करून प्रारब्ध ब संचित कर्माचा दाहः करितात, 
असा अर्थ सुचवितात. 

पंडितांच्या मतें या पुढीळ 'होक क्ञानयज्ञाचा बिल्ार करणारांभहे.२९ 








शब्दादीन्विषयानन्य 
इन्द्रियाम्रिषु जुद्धृति ॥ क 


अन्ये ( दुसरे कांही ) श्रोत्रादीनि इन्द्रियाणि ( कान, 
बंगैरेंचा ) संयमाश्निपु ( आत्मसंयमनरूपी अम्नीमध्यें ) । 
(होम करितात. ) अन्ये ( दुसरे ) शब्दादीन्‌ विषयान्‌ ( शब्द- 
स्पर्श इत्यादि विषयांचा ) इन्ट्रियाश्षिपु ( इंद्रिय स्वरूपी 
लुहाति ( होम करितात. ) सारांश काही ढोक मेळ. | इं 
दमन कारितात, किंवा आत्मसंयमनरूपी अशिकुंडांत इंद्रियांचा होम 
करितात व दुसरे कांही लोक इंद्रेयामीमध्ये सवे विषयांचा होम करि-. 
तात, पहिळे होक आत्मसंयमन करित!त व दुसरे इंद्रियनिग्रह करितात.-. 
आत्रादीनीति । धोत्रादीनीन्द्रियाण्यन्ये योगिनः संयमाश्निु 
अतीन्द्रियसंयमो भिद्यत इति बहुवचनं संयमा एवाझयस्तेचु 
जञहतीन्द्रियसंयममेव कुर्वन्तीत्यथः । शब्दादीन्विषयानन्य 
, इन्द्रियाशिषु जुह्वति। इन्द्रियाण्येवाझयस्तेष्विन्द्रियाझिषु जुहृति 
श्रोत्रादिभिरविरुद्धविषयत्रहणं होम मन्यन्ते ॥ २६ ॥ 
कांहीं योगी कान, डोळे, हस्तपाद, इत्यादि प्रत्येक 
यांचें दमन हेंच एक अग्निकुंड त्यांत म्हणजे इंद्रिये आहेत ति 
अम्निकुंडांत आपल्या अनेक इंद्रियांचे सवैथा दमन करितात; 
त्यांस स्वस्वाविषयांपासून परावूत्त करितात. तसेंच 'दुस 
। प्रत्येक इंद्रिय हेंच अमरिकुंड असें करून त्या त्या 
होम करितात; म्हणजे हि 




















5: अळी म्हणतात कौ धारणा, ध्यान, समाधे यांच्या सिद्धघर्थ 
सर्व इंद्रियांचा सर्व बाह्यविषयांपासून प्रत्याहार करितात, इंद्रियांस विष- 
यांपासून पराढत्त करितात. हें परावर्तन म्हणजे एक यज्ञ होय. हा 
समांधिकाठी सिद्ध होतो. ज्यावेळीं समाधि नसते ह्यावेळी हे ढोक 
बिषयोपभोग घेतात, तो लोमद्वेषशून्य असतो. हा विषयोपमाग हाही 
एक यज्ञच आहे. 

श्रीधर-जह्मचारी आत्मेसंयमन करितात आणि ग्रृहस्थ हे अनासक्त 
होत्साते भोग घेतात. 

चतरजी-इंद्रिये म्हणजे ज्ञानाची अगर कर्माची साधनें असा अर्थ 
नव्हे, तर-ज्या शक्तीमुळें आपल्यास ज्ञान होतें व कर्म करितां येतें त्या या 
झंक्ति होत. या सवे शक्ति एकवट करून त्यांस मनामध्ये संलय़ करणें 
याचें नांव संयमन होय. असें संयमन जे करितात, ते एक थज्ञच 
करितात. शात्ञविहित विषयांचा मात्र उपभोग बेणें हा दुसरा यज्ञ होय, 

शंकरा०-आ: 'चार्यानुसारी आहेत. 

पर्वते, द्विवेदी, ज्ञानेश्वर, रंगनाथ यांनीं मधुसूदनी कारंप्रमाणेंच 
योगमागीचा या 'छोकाच्या टीकेत विस्तार केला आहे. ह्याचा विचार 
पुढेच करूं. 

रामानुज, द्वैतवादी-अथे सरळ आहे. हरिपूजेकडे चित्त योजणें 
हे इंद्रियसंथमन व हरिभक्तिपूवक विहिताविषयोपभोग हा गृहस्थाचा 
यज्ञ होय, अ द्वैतवादी म्हणतात. 

वछभ-इंद्रियांस भगवदर्शन, भगवत्कथाश्रवण, भगवत्पूजन इत्यादि 
करण्यास ळावितात. 

पंडित-सामान्यतः आचार्यानुवादच करितात. ॥ ९६ ॥ 

किच-- 

आणखी- 


.___ सर्वाणीन्दियकर्माणि 
प्राणकर्माणिचापरे॥ 






“> आकमसंयमयोगाग्रो गी 
जुद्धति ज्ञानदीपिते ॥ २७॥ 


सर्वाणि इन्द्रियकमोषणि ( इंद्रियांचे सर्व व्यापार ) च ( आणि ) 
आणकर्माणि ( जीउनशक्तींचे व्यापार )-हे-अपरे ( कांही कमैठ ) 
ज्ञानदीपिते ( ज्ञानाने प्रज्वलित झाळेल्या अशा ) आत्मसंयमयो- 
गाग्ी ( आत्म्यामध्यें संयम झाला आहे अशा मनाच्या एकग्रताखूपी 
अम्नीमध्यें ) जञुह्ति ( होमून टाकितात. )-सारांश दुसरे कांही 
योगी एक यज्ञ कारेतात, तो असाः आपल्या अनेक इंद्रियांचे व 
प्राणशक्तींचे सर्वे व्यापारांस आत्मस्वरूपीं लीन झालेल्या व तादात्म्य 
पावळेल्या व म्हणून शद्ध झाढेल्या अंतःकरणरूपी अभीमर्ध्ये 
नाळून टाकितात. 

सवोणीति । सर्वाणीन्द्रियकमीणीन्द्रियाणां कमोणीस्द्रियक- 

मोणि तथा प्राणकमौणि प्राणो वायुराध्यात्मिकस्तत्कमीण्या- 

कुश्ञनप्रसारणादीनि तानि चापर आत्मसंयमयोगाझावात्मानि 

खंयम आत्मसंयमः खस पव योगाम्ेस्तस्मिन्नात्मखंयमयो- 

गाझी जुहाति प्रक्षिपन्ति ज्ञानदीपिते स्नेहेनेव प्रदीपिते विवे- 

कविशानेनोज्ज्वलभावमापादिते प्रविलापयन्तीत्यथेः ॥। २७ ॥ 

दुसरे कांहीं योगी आपल्या सवे इंद्रियांचे यचावत सर्जे व्यापार 
व अंतर्गत, सवे शरीरभर, खेळणारा जो वायु त्याचे आकुंचन, प्रसरण 
इत्यादि व्यापार या सवास हे योगी आत्मसंयम हाच एक योगाग्रि 
तो पेटवून त्यांत या सव व्यापारांस होमून टाकितात. सारांश तैळ- 
प्रपूरित ( तेलाने भरठेळा ) दिवा जसा प्रज्वलित होऊन मोठा प्रकाश 
देतो, त्याचप्रमार्ण ज्ञानसेचयाने ज्याळा उज्ज्वल स्वरूप प्राप्त झाळें 
आहे, असा जो योगाम्ने त्यांत ह्या सर्व न्यापारांचा होम करितात; 
अर्थात त्यांस नष्ट करून टाकितात. 

हि क पते, द्विवेदी हे येथेही 


 'णाशिवाय १ 









लय चैतन्यामध्यें करावयाचा. त्यास लयपूर्वक 
समाधि ) म्हणतात; येथ ब्रह्मज्ञान झाळेळे नसल तर पुनः 
होतो. पण ब्रह्मज्ञान, अद्वैतज्ञान, झाळें असेल... तर जो 
होतो त्यास अबाधपूर्वक समाधि ( निर्बीज समाधि.) 
व्हा मन, बुद्धि, इत्यादि ज्ञानेंद्रिये व ₹स्तपादादि कर्मेंद्रिये या हवे सर्बोः 
'ब्य़ापारब प्राण, अपान इत्यादि पंचप्राण वायूंचे सर्व व्यापारब तीं ती ज्ञान 
आणि कर्म यांचीं इंद्रिय ह्यांच्या योगाने उत्पन्न होणारे जे शिंगशरीर ब ज्ञ 
हिरण्याख्य कारणशरीर अशी प्रात्त होतात, त्या सर्वांचा होम ज्रह्मामेक्य 
ज्ञानरूपी असंप्रज्ञात समाधीमध्यें, ह्या अम्नोमध्यें वेदान्ती ठोक करितात. 
सारांश निर्विकल्प समाधीमर्ध्ये टीन होतात, 
. अपा०-शंकर, श्रोधर, पवते : आत्मसंयम ! > “ मनःसंयमन; हाच 
योग म्हणजे ध्यानाचो एकाम्रता. ' हो एकाग्रता ब्रह्मसाक्षात्कारानें 
प्रज्वलित करून ह्या होमकुंडांत सवे कर्मांची आहुते देतात. ” हे. 
टीकाकार पंच उपप्राण ( नाग, कूर्म, कृकर, देवदत्त, धनंजय; यांची 
अनुक्रभ उद्गार, पापण्यांचें हाळणे, का ठागणें, जांभई येणें ब मेल्या- 
बरही सवेव्यापी असणे, अशीं कार्ये आहेत. )-हे पंच उंपप्राणही 
येथें बेतात. 
_ बैते-२६ “छोकांत इंद्रियाचितक योगी सांगितळे, या. *छोकांत 
सांगितळे आहेत. 
 चतर०-जल्मध्यानांत निमम्न झाल्यावर लवे विचारांचा व कर्माचा 
तीच अभीमध्ये आहुति होय. 


हा०-मनाच्या योगाने इंद्रियांची कमेप्रवृत्ति विद्रान लोक निवारितात, 
ही हे. भगबत्पूजेमध्ये सर्व इंद्रियांची योजना करितात. । 
ज्याख्यान सुरेख आहे. समरस ( ऐक्यपणाची ) वृत्ति. 















चोचा लाहेकसाध चह मिरी ह 
रत्ति। ज्या निमित्ते *फुरती । चिदग्नींत "जाळी आ 
तयांची ही .॥ आहत अग्नींत होमिळो । ते अश्नींत आभ्निरूपाचे 
देखिली । अनुभव स्थितींत लेखिळी । बह्मी तथापि 
अवस्था उन्मनी । मन ब्रह्माचे झालें म्हणूनि । हेचि अण 
सज्जनीं । लेखिली अवस्था ॥ या तुर्यावस्थेत सर्व ज्ञान आणि कर्म 
यांचा ल्यच होते, अथवा संव्रे अह्ममय होऊन जातें हा. च्यानयोग | 
होय. ॥ २७ ॥ टु 
येगप्रमाणे वरील तीन “छोकांत पांच यज्ञ सांगितठे. तां 
आणखी सहाप्रकारचे यज्ञ सांगतात. 


दव्ययज्ञास्तपायज्ञा 

योगयज्ञास्तथा5परे ॥ 
स्वाध्यायज्ञानयज्ञाश्व 0 

यतयः संशितत्रता:॥ २८॥ 
अपरे (दुसरे कोणी) द्रव्ययज्ञाः (द्रन्यरूपाने यज्ञे करणारे) 
तपोयज्ञाः (तपाश्चये रूपाने यज्ञ करणारे) योगयज्ञा: ( एकांग्रः 
चित्त करून योग वगेरेनी यज्ञ करणारे )-असतात तसेंच-च (आणि) 
स्वाध्यायज्ञानयज्ञाः ( वेदांचे अथवा उत्तमोत्तम अंथांचें अध्ययन 
करणारे व ज्ञान मिळविणारे, व ह्या रूपानें यज्ञ करणारे असतात. ) 
संश्रितव्रताः यतयः (हे सवे यती असून यांचे ब्रत फार 
असते. ) सारांश भगवंतांनी येथें हे अनेक प्रकारचे यज्ञ 


आाहेते, व आप्रालीही पुढें सांगणार आहेत. 
















अक्षय प ण. य तालात 
: से योगयशास्तथा परे स्वाघ्याययशा्य स्वाध्याय यथाविधि 
/ अहुगाद्यभ्यासो यशो येषां ते स्वाघ्याययज्ञा जञानयशा ज्ञानं 

झार्त्रार्थपरिशाने यशो येषां ते शानयशाव् यतयो यतन- 

'शीलाः संशितत्रताः सम्याकिशतानि तनूकृतानि तीक्णीकृतानि 

ब्रतानि येषां ते खंशितवताः ॥ २८ ॥ 

पवित्र स्थानांचे ठिकाणीं जाऊन तेथें यज्ञबुद्धीनं द्रव्याचा विनि- 
योग, न्यय, करणारे, पवित्र स्थळी ळृच्छू, चांद्रायणादि तपश्चयी 
यज्ञबुद्धीने करणारे, ( ३ ) यम, नियम, आसन, प्राणायाम व प्रत्य- 
हार, घारणा, ध्यान आणे समाधि अशा योगांतीळ आठ साधनांचा 
अवलंब यज्ञबुद्धीनं करणारे, ( ४ ) त्याचप्रमाण दुपरे कोणी क्रगवे- 
दांदि पावित्र ग्रेथांचें अध्ययन यज्ञबुद्धीनें करणारे, ( ५ ) पूर्व व 
उत्तर मीमांसादि शास्त्रांपासून मिळणारे ज्ञान हाच यज्ञ असे सम- 
जणारे, व ( ६ ) ह्याचप्रमाणे सवे प्रकारचा मनोनिम्रह करून नीति- 
पूर्वक उग्र व कडकडीत ब्रेते, नियम इत्यादि करणारे असे अनेक 
प्रकारचे यज्ञ करणारे ल्लोक आहेत. 

मधु ०-दन्य यज्ञ दोन प्रकारचा आहे, ( १ ) वापी, तडाग, देवा- 
ळय बहिं्बेदी ( नदोचे घाट ) इत्यादि बांधणे, व अन्नसंतपैण करणें, 
ह्यांस पूत म्हणतात व ( २ ) शरणांगताचें रक्षण, अहिंसा, इत्यादिकांस 
दत्त ह्षणतात. स्वाध्याय म्हणजे मोक्षशासत्राचें अध्ययन होय. 

अपा ०-पर्वते थतीचा संबेध सवेत्ल घेऊन एकंदर पांचच प्रकारचे 
यज्ञ येथे सांगितळे आहेत असें म्हणतात, 

द्विवेदी ब शंकरा०-आचायोनुसारा आहेत. येथें सहा यज्ञ आहेत 
असें म्हणतात. यांनीं आचार्योप्रमाणेंच अथ केळा आहे. 

रामा०-' न्यायानें द्रव्य मिळवून दान, याग, होम,, यांमध्ये म्हणजे 
देवताचेनामध्ये विनियाग करणें ' म्हणजे द्रव्ययज्ञ होय. पुण्य तीथीस 
तेथें निष्ठापूर्वक राहणें यास योगयज्ञ म्हणावे. 
. द्वैतवादी हे सर्व यज्ञ इश्वरभजनपर ळावितात, . 





म्व्प्प्पाह 





क कक 3 तण 


ज्ञाने०-हे पांच यज्ञ सांगून म्हणतातः हे अर्जुना ! सकळ कुवाढे. 
( कठिण )॥ जे असुष्ठितां आति सांकडे ( कष्टदायक ) । परी 
जितेंद्रियांसीचि घडे । योग्यता वर्शे ॥ ते प्रवीण तेथ भले । 
आणि योगसमराद्धि आयिले । म्हणोनि आपणपां ( आपल्याच 
ठायी ) तिहीं केळें । आत्महवन ॥ 
पंडित-तपोयज्ञ <्‌ त्रह्मचिंतन. योग > हटयोग व जह्मज्ञान, या 
दोहोंशिजराय मुक्ति नाहीं ! स्वाध्यायज्ञानयज्ञ >्‌ वेदांच्या भर्थाचें बेदांत- 
पर ज्ञान हाच एक यज्ञ. 
डेव्हिस-स्वाध्यायज्ञान > परत्रह्माचें ज्ञान. * 
गीतान्या ०--तपोयज्ञ र्‌ परब्रर्मांचतन व परोपकार. ज्ञानयज्ञ-्तेजा- 
छूनि अविद्यांधन । मोहपशूचे केलें हवन । अहंममता शीत- 
डन । पूणीहुति केळी ॥ ज्ञानगंगे अवभृतस्नान । कर्रूने पा- 
समाधान । यापरी ज्ञानयजन । करिती एक॥ २८॥ 
किंच-- 
आणखी--- 


अपाने जुह॒ति प्राणं 
प्राणे$पानं तथा5परे ॥ 
प्राणापानगती रुदध्वा 
प्राणायामपरायणा: ॥२९॥ 


कांहीं लोक-अपाने ( अपान वायूमध्ये ) प्राण ( प्राणवायूर्चे ) 
लुह्ृति ( अपैण करितात. ) अपरे ( दुसरे कांहीं ) प्राणे अपानं 
लुह्मति ( प्राणवायूमध्यें अपान वायूस नेऊन सोडितात. )-आणि 
भ्राणापानगती रुदूध्वा ( प्राण आणि अपान यांच्या गतीचा रोध 
करून ) प्राणायामपरायणाः ( सर्वे प्राण वायूंचा नियम करण्या- 
मध्ये तत्पर असतात; निपुण असतात. ) सारांश कांहीं डोक अपान. 


आयूमध्यें प्राणवायु नेऊन सोडितात. असे करणें थाला पूरक बिषि- 





. व दुसरे प्राण व अपान म्हणजे खाली र 
र्‍या दोन्ही वायूंचा निरोध करून, सवे प्राणांचे चन वळन? 
बंद करून, प्राणायाम: करितात. या विधीस कुंभक म्हणावे: याप्रमाणे 
प्रक रेचक, व कुंभक करणारे लोकांचा निर्देश केळा. ह 

४ अपान इति । अपाने5पानवृत्ती जुद्धति भ्रक्षिपन्ति प्राण. 

“ आणवृत्ति पूरकाण्यं प्राणायाम कुर्वन्तीत्यथेः । प्राणेपान 

तथा5परे ज्ञह्ति रेचकाण्य॑ च प्राणायामं कुनेन्तीत्येतत्‌) 
आणापानगती मुखनासिकाभ्यां वायोनिंगमनं प्राणस्य गति* 

_ सतडिपययेणाधोगमनमपानस्य ते प्राणापानगती एते रुदूध्वा. 

अनेरुदूध्य प्राणायामपरायणाः प्राणायामतत्पराः कुम्भकार्ज्य' 

'आणायामे कुवेन्तीत्यर्थः ॥ २९. ॥ 

ज्याची गाते नेहेमी वर जाण्याची आहे अशा प्राणवायूच्या 

स्वाभाविक वृत्तीचा निरोध करून त्यास अपानामध्यें ढकळावयाचा 
हा पूरक नांवाचा प्राणायाम होय. असा प्राणायाम कित्येक करि: 
त्रात. खाली जाण्याची नेहमीची गति अपानवायूच्या त्या साह 
निक गतीचा अविरोध करून अपानास प्राणामध्यें ढकठून देण्याच्या 
क्रियेस रेचकविधि म्हणतात. असा दुसरे कांहीं प्राणायाम करितात. 
नंतर आणखी एक योगविधि आहे त्याचें नांव कुंभक होय. येथें 
नासषिकामधून अगर तोंडामधून बाहेर जाणारा जो वायु त्याची गति 
शरीराच्या बाहेर जाणारा जो वायु त्याची गति. सारांश 
या दोन्ही वायूंच्या गतींचा निरोध करून प्राणांचे नियमन करणे 


यास कुंभक म्हणतात. द्या प्रकारचा प्राणायामही कित्येक छोक 
-आचायीनुवादी आहेत. रेचक, पूरक, कुंभक भन य 










इदं यस्य शृण्वीत रूपं तस्पे वाताय हाविषा विधेम 7 "अही 
ध्वाने हेंच ज्याचें रूप श्रवणाचे बिष्रय होते, जो देवांचा अंतर्यामी 
आहे, जो या सर्वर डिश्वाचे बीज आहे, तो वायु आपल्यास वश होईैळ 
असें करूं; असें होण्यासाठी, हा बायु वश होण्यासाठीं, आपण यथोचित 
दब्यें अपण करून या वायूची उपासना करूं्र्‍या. प्राणायाम साध्य 
झाल्यावर काहीं गंभीर ध्वाने ऐकण्यास येतात, त्यांस अनाहत ध्वनि 
म्हणतात. 

इतर सवैत्र ऐकमत्य आहे. रांकरानंद मात्र प्राणांमर्ध्ये अपान ब 
भपानांत प्राण योजिळे असतां पाप दग्ब होतें झर्से म्हणतात. 

द्वैतवादी म्हणतात कीं प्राणायाम करित असतां हरिशितन असावें, 

मराठीमंडळ विशेष कांहीं सांगत नाहीं, क 

सरकार---यालाच अम्यासयोग असे म्हणावें. ॥ २९ ॥ 

किच-- 
आणखी -- 
य 
अपरे नियताहाराः प्राणान्माणेषु जुहृति ॥ 
क 

सर्वेप्येते यज्ञविदो यज्ञक्षापित कल्मषा:॥३०॥ 


अपरे ( दुसरे कांहीं ) नियताहाराः ( नियमित केळा आहे, 
अल्प केळा आहे, आहार ज्यांनी असे, उपवास करणारे ) म्राणेषु 
( प्राण वायूमध्येच ) म्राणान्‌ ( प्राण वायूंचा ) जुह्ााति ( होम. 
करितात. ) सुर्वे अपि एते यज्ञविदः ( हे सर्वही ळ्ोक यज्ञाचे. 
रहस्य जाणणारे आहेत )-आणि-यज्ञक्षपितकल्मपाः ( यज्ञ केल्या- 
मुळें ज्यांभा आपल्या पापांचा नाश केला आहे, असे आहेत. ) . 
सारांश वर २४ व्या छोकापासून सांगितलेळे सर्वे प्रकारचे याशिक 
यशाचे रहस्य जाणतात आणि यज्ञाच्या योगाने आपल्या सर्वे पात- 
कांचा नाश करून टाकितात. यण यायी 
: अपर: इति । अपरे. नियताहारा नियतः परिमित आह 







यस्य. यस्य वायोजयः क्रियत इतरान्वायुमेदांस्तस्मि- : 
_ झज्ुह्ति ते तत्र, प्रविष्टा इ भवन्ति । खर्वे5प्येते यज्ञविदो । । 
थश्शक्षपितकल्मपा यशैयंथोक्तेः क्षपितो नाशितः कल्मषो येथां 
'से यक्षक्षपितकल्मपाः ॥ ३० ॥ 
नियत, नियमित केळा आहे, अल्पांशावर नेला आहे आहार 
ञ्यॉनीं असे उपास करणारे लोकही याश्िकच आहेत. ते कोणत्या 
तरी एका वायूम स्वाधीन करून घेऊन व इतर जे अनेक वायु आहेत 
वजे जिकठेळे नाहींत, त्यांचा निरोध करून, त्यांस त्या प्रथम निक- 
छेल्या वायूमध्यें नेऊन सोडितात. सारांश ते सव वायु एका वायू 
मध्यें जाऊन मिसळतात. 
हे सर्व २४ व्या छोकापासून सांगितळेळे यजमान यज्ञस्वरूपाचें रहस्य 
ज्ञाणणारे आहेत. या सर्वोनी वरीऴ कोणत्या तरी यज्ञाच्या सामथ्यीनें 
आपलीं सर्व पापें भस्म करून टाकिलेलीं असतात. 
मधृ०-' आहार, नियम, इत्यादि योगसाधनांनीं कांही लोक 
कुभकानें अंतर्बाह्य वायूंचा निरोध करून त्यांत ज्ञानेंद्रिये ब' कमे. 
द्विये (-व॒ प्राण ) यांचा हाम करितात. असा या छोकाचा अथ करितात. 
यबरँविंदः:- यज्ञ जाणणारे व करणारे. या स्तरामींनीं योगाचा पुष्कळ 
विस्लोर केळा आहे, त्याचा पुढें विचार करूं. 
हमंपा०- नियमित आहारामुळें जीण होणाऱ्या इंद्रियांयध्ये विष 
यांची व इंद्रियवृत्तींचा लय करितात; ह्याचें पाप नष्ट होतें. याचें कारणे 
त्यांच्या. मनाचा वेग नाहींसा होते जातो. 
श्रीधर--द्यो भागो प्रयेदक्ञैस्तोयेनेकं भपूरयेत ( दोन मांग? 
अन्न आणि एक भाग पाणी असा जो क्रम त्यास नियताहार झणावें ) 
यांनीही एक विशेष यौगिक अर्थ दिला आहे. रे म 
चतरजी-याप्रमाणें सत्रे प्राणदृतीचे हे लोक स्वामी होऊन बसतात. 
पर्वते--मन, चित्त, व अहकार हे जे प्राण यांत कर्मेंद्रिये व ज्ञाने 
द्रिये यांचा लय करितात. संकल्प विकल्प करणें हा मनाची धमे 
आहे. । यांत. अदण, दर्शनादिकांचा: छय करावयाचा, नंतर स्मरण हा 


क... अंजबतरऑ. के 
व्या चित्ताचा धर्म भाहे ख्यांत मनाचा ल्य; तर्सेच अहंकारात स्मर- 
णात्मक चित्ताचा लय करावयाचा, याप्रमाणें विषय, इंद्रिये, संकल्प 
किकल्पात्मक मन ब स्मरण या सर्वाचा लय झाला म्हणजे भहकार 
नाहींसांच होतो, कारण अभिमान ठेवण्यास त्या अहंकाराळा विषयच 
उरत नाहीं. हा यांचा विशेष अर्थ आहे. ऱ 
द्विवेदी-प्राणांमध्यें प्राणांचा ढय करणें यास महाकुंभक म्हणतात. 
सर्व छोकाचें तात्पये ते असें देतातः समष्टि ब व्यष्टि हे यज्ञ होत. 
समँष्टि ब ब्यष्टि एकच, आहेत असे ज्ञान होणें तो महायज्ञ, सारांश 
विश्व हा युज आहे, ज्ञान यज्ञ आहे, कर्म अज्ञ आहे. ज्याळा यज्ञ- 
रह॒स्य समजले तो धर्मज्ञ होय आणि त्याचीं सत्रे पापें दग्ध होतात. . 
झंकरा०-दूध बंगेरे अल्पाहार करून बस्तीधौति इत्मादि साधनांनी 
झंतबीयूचे शोधन करितात, ल्क 
रामा०-सृष्टिबरोबरच जे यज्ञ निर्माण केळे (अ. ३ “हो. १०). 
हे.होत. यांच्यासह निससनैमित्तिक कमे झाळें म्हणजे जीव पापशून्य होतो. 
> द्वैत०-अल्पाशन करणारे लोक प्राणामध्यें प्राणांची आहुति देतात, 
बाकू. आणि सन ह्यांचे नियमन करून तीं दोन्ही आत्मज्ञानांत. नेऊन 
दग्ध करणें म्हणजे प्राणांत प्राणांचा होम करणें होय, म 
पापाचे द॒हनन झाल्यावर काय होते तें ज्ञानेश्वर सांगतात$-जया 
अविद्याजात जाळितां । जें (ब्रक्म) उरळें निजस्वभावता 1 
जेथ अभ्रि आणि होता । उराचेना । जेथ यजितयाचा. काम 
( संपता, पर्ण होतो ) । यज्ञाचे विधान सरे । मागुते जेथोनि 
सरे ( नाहीसे होतें ) | क्रियाजात ( तव कमे )॥| 
हंम्रजी ग्रंथकार-अल्पाहार करून प्राणशक्ति कमी करणारा पुरुष 
स्त्रप्राणय़ाग करितो असें बामन पंडितांप्रमाणेंच ह्मणतात. 'खाण्यापि- 
प्याल्ला. सेकोच करणे झणने इंद्रियांची शक्ति क्षीण करणें होय, से 
पंडित म्हणतात, ः र सेट 
गो. बडभ--कल्मष “- ईश्वराचे स्मरणांत व्यय डोला” 








:/याप्रेमाणें वर सांगितल्याप्रमाणें यज्ञ केल्यानंतर- 
"___ यज्ञशिष्टामृतसुजो 
यान्ति ब्रह्म सनातनम्‌ ॥ 
नायं लोको;स्त्ययज्ञस्य 


कृतो$न्यः क्रुसत्तम ॥ ३१॥ 


यज्ञाशिष्टामृतभुजः ( निष्काम बुद्धीनें केठेल्या यज्ञामध्ये राहिळेळा 
जो अवाशेष्ट अर्‌तरूपी भाग त्याचें सेवन करणारे )सनातनं ब्रह्म 
यान्ति ) सदेव असणाऱ्या नित्य बह्माकडे जातात. बह्म प्राप्त करून बे- 
तात.) अयझ्स्य अयं लोकः न आस्ते ( जो वर सांगितल्यांपेकी एकही 
कारित नाहीं त्याला हा मृत्युलोक, जो प्राणीमात्रास गोचर आहे तो 
सुद्धां साध्य होत नाही .) क्रुसत्तम ( कुरुकुल्भ्रष्टा!) कुतः अन्यः 
( अन्य ळोकाची मग वार्ता तरी कशाला पाहिजे? ) सारांश, निष्काम 
यज्ञामध्ये अवशिष्ट राहिलेला जो अमतरूपी भाग त्याचें जे सेवन 
करितात, ते ब्रह्मपदाळा जातात. अर्जुना ! फार काय सांगावे! पशु 
कमि, कीटक यांसही साध्य होणारा हा मृत्युलोक, जो पुरुष यज्ञ 
कारित नाहीं, त्यास साध्य होत नाही; मग इतर स्वगीदि लोकांची 
गोष्ट कशाला पाहिजे! 
यशशिष्टासतभुजो यश्ञाना शिष्ट यर्शाशिष्टं यज्ञशिष्ट च तद्‌- 
खतं च यशशिष्टासतं तद्भुज्लत इति यक्षशिष्टासृतभुजा यथो- 
'क्तान्यक्षान्छृत्वा ताच्छिष्टेन कालेन यथाविधि चोदितमन्नमम्ट्‌< 
ताख्ये सुक्षत इति यशशिष्टासृतभुजो यान्ति गच्छन्ति ब्रह्म 
सनातन चिरंतन मुमुक्षवश्धेत्कालातिक्रमापेक्षयेति सामथ्यो- 
_ हृम्यते । नाये लोकः सवेप्राणिसाधारणो5प्यस्ति यंथोक्तानां 
यज्ञानामेको५पि यज्ञो यस्य नास्त 'सो5यशस्तस्य कुंतोःन्यो 
'विशिष्टलाघनसाध्यः कुरुसत्तम ॥३१॥ हा 








येज्ञ करून अवशिष्ट राहिलेला जो अमृतरूपी भाग त्याचे सेवन 
करणाऱ्या ळोकांस व्या . _ सारांश याप्रमाणे यज्ञ 
करून.शिळक राहिळेळा.जो वेळ त्या वेळेमध्ये जे ढोक विहित . अज्ञ 
हेंच कोणी अः त; त्याचे सेवन-जे वरीळ याज्ञिक करितात, त्या अमु- 
तपी लोकांस मोक्ष मिळविण्याची इच्छा असेल तर ते लोक चिरंतन, 
नित्य असणारें जें ब्श्मपद त्या पदाप्रत ज्ञानप्रा्तीनंतर जातात, 

श्षिष्य-महाराज ! 'मुमक्ष असतील तर! असें पद॒ मुळांत कोठें आहे? 
नुंसता यज्ञ केला असतां मोक्ष मिळतो, हें मत आचार्यीस पंमत 
नाही म्हणून हें “ जर ' त्यांनीं ढकळून दिलें आहे! 

गुरु--हा खुळ्या ! काळ दाखविणारा ' यान्ति ! (जातात) हा शब्द 
कां व्यथे घाता आहेः नाहीं. या शब्दावरूनच काळावधीची 
आहे, असं सिद्ध होतें. नुसतें अमृत प्याळें असतां तात्काळ 
मोक्ष मिळावा, पण तसें येथे विवक्षित नाही. सारांश 
त्या .यज्ञानें मोक्ष नाहीं, ज्ञान झाल्यावर मात्र मोक्ष 
अंसो; नो पुरुष यज्ञ केल्याशिवाय राहतो, त्या पुरुषाला 
पॅक्ष्यांस सहज रीतीनें मिळणारा जो हा अल्पसुखी प्यणेशी 
सुद्धां साध्य होत नाही, मग इतर लोकांची, सूर्य, चंद्र बह्म 
ज्ञोकांची वाती तरी कशाला पाहिजे! पाथी ! इतर ळोक साध्य करून 
बेण्याद्य कांहीं तरी विशेष साधनें करावी लागतात तस या पुरु- 
बांच्या संबंधाने कांही नसते, हणून त्याचा सर्वस्वी नाश होतो; सारांश 
ज्ञो स्वाथेत्यागरूपानें कोणताच यज्ञ करित नाहीं त्यांची ह्या छोकाची 
यात्राही सकळ होत नाहीं ह्मणजे त्यास शारीरिक व मानसिक, 
सामाजिक व धार्मिक सुरले मिळत नाहीत, आणि तो अधमस्थितील| जातो. 

“श्रीधर, शंकरा ०, पवेते, आचार्यानुसारी आहेत; :। 17 





१ चतरंजी-अस्ंत भ्रष्ट जो कुक याच्या कुलांत सर्वबरिष्ठ भसणाऱ्या 
पार्था! तुळा क्ो'यताही यज्ञ करण्याचें सामथ्ये आहे. 
॥॥ झुकरा०-- ठोक! >“ देह, मानव देह, मोक्षयोग्य मानवंदेह' 
अरंता अंथ केला आहे. 
* बछ०-' यज्ञश्रिष्टामृत > ईशस्मरण, ' य॒स्य स्पृत्या च नामो- 
कत्या ' इत्यादि मंत्र देतात, 

द्विलेदी?-यजञस्वरूपाने सर्व करावें व यदच्छेनें मिळेळ त्यावर गुज" 
रण करावी असें जो करितो तोच ज्ञानप्राप्तीनंतर कैबल्यपदाढा जातो, 
यज्ञशून्याळा चंद्र-सूये-ढोक मिळावयाचें नाहीत, तेव्हां अखंड बह्माचे 
निय सुख यया बिचाऱ्याला कसें लाधणार ( पहा मनु ३२८५६ ). 


> रामा ०-यज्ञांतून शेष राहिळेल्या भमृतरूपी अन्नावरच जे आपळा 
चरितार्थ चालवितात ते यज्ञशिष्टामृतभुक्‌ होत, सारांश्य कमेयोसी 
सात्र जह्माप्रत जात!त ! अयज्ञाचा यज्ञशून्याचा येथे घम, अथे ब कास या 
तिहोतून एकही पुरुषाथ साध्य होत नाहीं, मग मोक्षाची वार्ता कशाळा! 
प्राकृत ढोक हणजे जेये धम, अथ व काम हे पुरुषाये सिद्ध होतात, 
त्रो मृत्युलोक होय. 


.ज्ञानेश्वर>-ऐसे अनादिसिदध चाखट (शद) । ज ज्ञान.यज्ञावाशिष्टा 

ते. सेविती ब्रह्मनिष्ठ । बह्माहं मंत्रे ॥ ....झणोन जल्म जाइलें ३ 
अनायासे ॥ येरा बिरक्ति माळ न घालिची । जया. संगमा" 
ऑआची सेवा.न घडेची । जे योगयाग न करितीचि जन्मळे-सांते 
(जस्मराप्रासून ) ॥ 

* बँडित एक व्यासवाकय देतातः-ट्रावेवाप्सु भवेष्टच्यौ कष्ठे बवृध्वो 
हृढां शिलाप्रू । धनवन्तमदातारं दरिद्र चातपास्विनसू॥ (दाकशून्य 
ऑमंत आणि तप्रःशून्य दरिद्रि ह्या दोघांच्याह्दी गळ्याढा. मोठा '्रोडा 
घट्ट बांधून यांना खाळ . पाण्यांत बुडवावे कारणा यांचें जन्म :निरथक 
आहे. सारांश १२ यडांतीळ पुकटी यक्ल जा करित नाही,तो 


माघम होय, 7. 








7 'ग्रीतौब्यार्याकॉरे- शवशिष्ट > नेष्कर्म्य. “ मग येर जो शथा- 
पु।नरदेह घर्रने धारिष्टे। येकाही यज्ञासी नीट। नव्हेचि जो ॥. 
तया इह लोकींच विरुद्ध पडे। तया पारत्रिक केचे घढे । तेव्हां. 
बॉट निरंयाकेडे । जावयाची नेमस्त ॥ २१ ॥ 070 

ज्ञानस्तुृति करण्यासाठीं वरील सर्व यज्ञांचा उपसंहार करितोत. नी 


एवं बहुविधा यज्ञा 

वितता न्रह्मणो मुखे ॥ 
कमेर्जान्वाद्धे तान्सर्वा- 

नेवं ज्ञा वा विमोक्ष्यसे ॥३२॥. 


एवं (याप्रमाणें ) बहुविधाः यज्ञाः ( अनेकप्रकारचे यज्ञ ) बह्मणः 
मुखे वितताः ( वेदरूपी बह्माच्या मुखांत पसरळे आहेत; सारांश हे 
सर्व वेदामध्ये सांगितळेळे आहेत ) तान्‌ स्वान कर्मजान_ विद्धि 
(हेसवे यज्ञ कमीपासून उत्पन्न झाठे आहेत असे जाण.) एवे ज्ञात्वा 
( याप्रकारचें ज्ञान तुळा झाल्यानंतर ) विमोक्ष्यसे (तूं मुक्त होशीळ.) 
सारांश वर सांगितंडेठी ही सर्वे यज्ञमालिका वेदांमध्ये. प्रणीत: केळी 
आहि: अरजुनो! हे सर्वे यज्ञ कमीपासून उत्पन्न झाळे आहेत; अले । 
नौ समजून घे. हें समजून तुझी चित्तशद्धि झाढी व तुळा! ज्ञान 
झाळें तरच तू मोक्षाप्रत जाशील, कर्मबंधापासून मुटशील:- 

एवामिति। एवे यथोक्ता बहुविधा बडुप्रकारा यशा वितताः 

विस्तीणी अह्मणो बेद्स्य मुखे द्वारे बेदद्वारेणांवगम्यमाना _ । 

अहांणो मुर वितता उच्यते, तद्यथा वाचि हि मारण जुडुमे । 

दत्यादंयः । कर्मजान्कायिकवाचिकमानसकमौद्धवान्विदि क > 

्लवीननात्मजान.। निव्योपारो ह्यात्मा भत एवं शात्वा विमो- 

त्वसेःयमात ।न मध्यापारा इमे निव्यीपारोःहसुदासीन इत्येबे* 


| 
१ 
ि 





एकूळूडात णा जडतात 
५ का हा वेळपर्यंत ज्या अनेक यज्ञाचे विवरण :केळे 
डा सर्वे यज्ञ वेदमागीनें समजण्यासारे आहेत. 'वेदांमरध्येच 
हे सवे यज्ञकांड सांगितळेळे आहे. ' वाणीमध्यं प्राणाचा होम'करूं या. 
अशा तऱ्हेची अनेक वाक्यें वेदांमध्ये सांपडतीळ, म्हणून या. यज्ञांस; 
बेदमुखामध्ये पसरळे आहेत असें म्हटलें आहे. अजञुना ! हे सर्व यज्ञ, 
झारीरिक, शाब्दिक किंवा मानसिक यांपैकी कोणत्या तरी व्यापारा- 
च्या साहाय्याने उत्पन्न हातात. सारांश यांची उत्पत्ति आत्म्यापासून 
नाही. प्रकतीपासून आहे. कारण उघडच आहे कीं आात्मा हा स्वतः 
निष्काम असल्यामुळें त्यापासून कांहीं उत्पन्न होणें शक्‍यच नाही. हे 
यज्ञ अनात्मक आहेत अर्से तू जाणशीछ तर अमंगळरूपी सेसारा- 
पासून सुटशील. ' यज्ञ करणं हे आत्मस्वरूपी जोमी त्या मा. संभव- 
नीय नाही, मी निष्किय व उदासीन आहि! असें वास्ताविक ज्ञान तुळा 
झाें तर मात्र तूं संसारबंधनापासून मुक्त होशीळ. 
मध्ू०, प्रपा०, शंकरा०,व चतरजी भाचार्यानुसारी आहेत, नह्म- 
मुखांतून निघाढेल्या वेदाचा आधार घेऊन वरीळ यज्ञमाठिका कथन केळी 
भाहे. यज्ञानें मोक्ष मिळावयाचा नाहीं; चितशुद्धि होईल; ज्ञानाने मात्र 
मोक्ष आहे. यज्ञ हें केवळ ज्ञानाचे एक साधन आहे. 
दरिवेदी०-€ मी सवेज्ञ, तर्मद्वष्टा, सर्वकर्ता, अकर्मा, कर्मीलिप्त 
आाहे; म्हणन मळा कर्मगंधही-कर्भ करित असतां-स्पर्श करित नाही;'* 
मी कमीवेगळा आहे, स्वेगामी व निलय आहे ' असें ज्ञान अबाधित 
राहून जो यज्ञादि सत्कर्म करितो तो सवेदां मुक्तच आहे. 
रामानु*- “ याप्रमाणे जाणून हणजे याप्रमाणे नि्मनेमित्तिक 
कर्मे व यज्ञयागूप्रदे करून तूं मोक्षात जाशीळ ?: असा. अर्थ"करितातं. 
हा अर्थ अद्वेतमतानें खरा नाही. ज्ञान याचा. अथे. कर्म करर्णे 
योग्य नाहीं. खाळच्या 'छोकांत, पुन: ज्ञान. झाल्यावर. सर्व प्रकारच्या 
कर्माची समाधि सांगितली भाहे....... ,........) . 2100101124 





टरेतवादी-..* जह्षण:>' (हरीच्या? “ मी सर्व यक्षाचा भोक्ता आहे.' 


असे भरावानच म्हणणार हेत. सारांश हरी. हो. भाराग्यदेबता. . आहे. 






















होणार, युद्ध हें विहितकमे आहे, म्हणून तुला 
सर्व यज्ञ कर्मरूपी आहेत हें जाणून तूं कर्म केळेस त 
होशीळ./ बरीळ अर्थही त्याज्य होय. कर्माने पुक्ति नाहीं, मुक्ती 
ज्ञी चित्तशाद्धि ती मात्र सत्कगांच्या निष्काम आचरणाने साध्य 
हे सिद्धांत गीतावाचकांस आतां दढपरिचयाचें झाठें असतील. 
डेविस व टामसन-' अह्मासमक्ष हे यज्ञ केळे जातात, ' हा 
अर्थ आहे असें म्हणतात; हा अथे करण्याचें स्वारस्य काय हे. 
कठिण आहे. शिवाय बेद. हे ब्रह्मदेवाचे मुख आहे, अथबा चार. 
ब्रह्मदेवाच्या चतुर्मुखापासून निघाळे हो आख्यायिका अत्यंत प्राचीर 
सारांश, सरे यज्ञ वेदामध्ये सांगितळे आहेत, हाच खरा अथ्रे होय. 
ज्रह्मारपणमित्यादिस्छोकेन सम्यग्दर्शनस्य यशत्वं संपा- 

दितं यक्षाश्वानेक उपदिष्टास्तेः सिद्धपुरुपार्थप्रयोजनैक्षीन॑ 
सवस न 
गुरुजी--या अध्यायाच्या २४ व्या 'छोकांत आत्मस्व 
यज्ञाचे रूपक योजेळें आहे. पुर्ढे अनेक यज्ञांचा नामनिर्देश 
ब हे निरनिराळे यज्ञ धमे, अथे काम वगेरे सामान्य 


साध्य करितात असे सांगितळें. आतां या यज्ञांच्या 
म्यानें जनाची स्तुति करितात. कशी ते ऐक-- . , 


_ श्रेयान्द्र्यमयायज्ञा- 
परंतप॥ 





ज्र पकब्सस्वतहाशफ 
३. द्गव्यमयात्‌ यज्ञात्‌ ( दरन्यमय य॒ज्ञांपेक्षा ) ज्ञानयज्ञ: ( ज्ञानसव- 
रूपी यज्ञ ) परंतप ( हे शूर अजुंना ! ) भ्रेयाच ( श्रेष्ठ आहे ). 
सर्व अखिलं कमे ( सवे, यच्चावत स्व कर्म ) ज्ञाने ( ज्ञानामध्ये ) 
करेसमाप्यते ( अंतर्भूत होते. )-सारांश इतर सर्व साध्यसाधनरूपी 
यज्ञांपेकषा ज्ञानयज्ञ श्रेष्ट आहे. अर्जना! ज्ञानामध्ये सवे कमीची 
परिसमाति होते. ज्ञान झाल्यावर सवे कमे केल्याचे आपोआप श्रेय 
येतें. सारांश, ज्ञानांत सवे कमीचा अंतभीव होतो.- 
, श्रेयानािति । श्रेयान्द्रव्यमयाडरञ्यसाधनसाध्यायशाज्ज्ञा- 
नयझलो हे परंतप । द्रब्यमयो हि यक्षः फलस्या55रम्मको 
ज्ञानयझो न फलारम्भको5तः श्रेयान्परशास्यतरः । कथं यतः 
खर्व कर्म समस्तमखिलमप्रतिवद्धं पाथे शाने मोक्षसा- 
धने सर्वतः संहुतोदकस्थानीये परिसमाप्यते5न्तमेबती- 
त्यर्थः । “यथा कृताय विजितायाधरेयाः संयन्त्येवमेनं सर्व 
'तर्दाभिसमेति यात्किचित्प्रजाः साधु कु्वन्ति यस्तद्वेद यत्स 
बेद” इति थुतेः ॥ ३३ ॥ 
द्रब्याच्या, उपकरणांच्या साहाय्याने मिड, होणाऱ्या सवे यज्ञापेक्षां, 
हे शत्रूस पीडा देणाऱ्या शर अमुना ! ज्ञानयज्ञ श्रेष्ठ आहे. कारण 
उपकरणाच्या, द्रव्यांच्या द्वारे सिद्ध होणारे सकल यज्ञ कांहींतरी फळ 
. उत्पन्न करणारे आहेत, ज्ञानयज्ञ भात्र फटाचा आरेभक नाहीं, 
त्यांपासून कांहीएक फल उत्पन्न होत नाहीं व विकार उत्पन्न 
होत नाही. ज्ञान झाळें म्हणजेच मोक्ष मिळतो, ज्ञान हेंच 
मोक्षस्वरूप आहे. सारांश. ज्ञानापासून निराळें असें फळ उत्पन्न 
होत नाहीं. कर्मे म्हणशीळ तर ऐक:-सर्व कर्म,-येथें कोणताही अप- 
वाद नाहीं.- ज्ञानांत अंतभूत होते, मोक्षस्वरूपी गे ज्ञान त्यांत यच्चा- 
बत कर्मे येतात. अथवा ज्ञान झालें म्हणजे सवे कर्माचा अंत होतो, 
“सारांश कमीपासून, विहित “कमीपासून मिळणारा जो आनंद होतो, 
तो ज्ञान झाळें असतां मिळतो इतकेच नाही, तर आणखी एक निर- 
_ त्रिशय सुख मिळत असते. ऱ! स्ट 





क्िष्य-म्हणने गोड्या महासागरांत गेळें असतां लहान उद॒क 
संचयांचीं सर्व कार्य एकदम होतात, त्याचप्रमाणेंना ! ॥। 

गुरू-अगदीं बरोबर! एकांत स्नान, एकांत पान, एकीकडे स्न'न- 
संध्या वेगेरे एक एक गोष्ट मात्र साध्य करणार्‍या सरोवरादिकांची सरव 
कार्मे जसा एकटा क्षीरसमृद्र कारेतो, व शिवाय आणखी अनेत 
कामें करितो, त्याचप्रमाणे निरानराळ्या कर्मापासून होणारी सवैमुखे 
ज्ञानापासून मिळतात, इतर्केच नाहीं, तर कर्मांपासून होणाऱ्या दुःखां- 
चा नाश झाल्यामुळें ज्ञानापासन कांही एक विचित्र, 
शुद्ध आणि अनंत असा आनंद मिळत असैतो. वत्सा! 
मोठें * कृत ' नांवाचें दान पडळें असतां युत जिंकणाऱ्या 
पुरुषाळा ज्याप्रमाणे * त्रेता, द्वागर, कळी ' इर्‍यादि इतर कमी 
दानांपासून मिळणारे सर्व लाभ प्राप्त होतात, त्याचप्रमाणें इतर ढोक 
कष्टप्रद सत्कर्म करून जे कांही फ मिळवितात, त्यांतील ना शवतपणा 
जाऊन निवळ शुद्धसुख ज्ञानी पुरुषाम, ज्ञानाने साध्य होते. हं जो 
ज्ञाणतो, तोच ज्ञानी होय ” अशी छांदोग्य श्रुति सांगत आहे हेही 
प्रस्तुत प्रकरणास विशेष उपयोगी आहे. 

शिष्य-येथें दुसऱ्या पुरुषांची निष्काम कर्णे तेवढी न्यावयाचींना ! 

गुरु-छेः! सर्व कर्मे, सकाम, निष्काम, सृष्ट, दुष्ट, सवे कर्मे घ्या- 
कयाची. ज्ञान हें सवे सुखाचं आगर आहे, ' हा सिद्धांत येथें स्पष्ट 
करावयाचा आहे. “सवे' 'अखिळ' वगैरे शब्दांवरून सर्वे कर्मे घेतलीच 
पाहिजेत. 

मधु०--झञनयज्ञाशिवाय इतर सर्वे श्रोत यज्ञ संसार उत्पन्न करणारे. 
आहेत म्हणून त्यांत कमीपणा आहे. ब्रह्म ब आत्मा हे एकच आहेत, 
असा साक्षात्कार झाळा झणजे सव कर्म संपते. दब्ययज्ञ हें उपडक्षण 
आहे हणून सर्ब यज्ञाचा त्यांत अतभोब होतो. भं 

अपा०---अखिल कर्मर्‌ जानजनक कमस व्य कर्म, खिळब 
सकामकर्म, पापोत्पादि कर्म, 








;ट करे, मनाला ज्ञान उत्पन्न करिता येत नाही, म्हणून, 
श्रष्ट आहे. अखिळं > फलसहित. * सर्वे तदभिसमेति 
प्रजाः साधु कु्वेन्ति ! ( प्रजा जे कांही सत्कमे करितात 
फलासह ज्ञानांत अतभीव होतो. ) , 
शेकरा०--यज्ञयाग अगर उपासना इत्यादि कर्म निःशेषत्वानें संपते, नि* 
होतें, किंवा बिद्वानास सर्व कर्माचें फल प्राप्त होते; असं अथ करितात. 
चतरजी--आचार्यनुयायी आहेत. सवैज्ञत्व प्राप्त झाळें झणजे अर्था” 
तच सर्व कमीचा अंत होतो. ज्ञान नसतें तोपर्यंत कर्माचे माहात्म्य असते. 
हा ब्याबहारिकही अनुभव' आहेच. 
रामा ०-- येथें कमापक्षां ज्ञान श्रष्ट आहे, अत कवूळ करतात. सारांश 
क्मै करित असतां आत्मज्ञान असेल तर माक्ते आहे. 
प्रो * द्विवेदी म्हणतात: “ज्ञानाचे अनुसंधान ठेवून यढच्छेनं प्राप्त झाळेळें 
कर्मे अभिमान-ब-वासनाविरहित रूपानें झाळें तर तें कमे बद्धक होत 
नाहीं. हा भेद लक्ष्यांत ठेवणें इष्ट आहे. म्हणजे ज्ञान व कमे ही 
दोन्हीं अवश्य पाहिजेत. 
ट्वैतवादी--हरीचें ज्ञान झाळें हणजे सवे कर्म सफल होतें. 
ज्ञानेश्वर--ते द्रव्यादियाग कीर ( निश्चयाने ) होती ( चांगले 
' आहेत) । परि ज्ञान यज्ञाची सरी न पावती । जेसी तारातेज 
संपत्ती । दिनकरापाशी ॥.... जेथे प्रटात्ति पांगुळ झाली । 
दाशे गेली । जेणें इंद्रेये विसरलीं । विषयसंग ॥ मनाचे 
मनपण गेलें । जेथ बोलाचे बोलकेपण ठेले (स्तब्ध झाठें) । जया- 
र्जी सांपडले । ज्ञेय दिसें ॥ जेथ वैराग्याचा पांग (दारिद्य) फिटे) 
ही सोस तुटे । जेथ न पाहतां सहज भेटे । आपणपें॥ . 
! आज्यादिक हविद्रव्य । बह्मत्वे न जाणती 















दृष्टीच यज्ञ कतेव्य । ते दृव्यमय यज्ञ बोलावे ॥ 
कार--दव्यऱपंचभतापासून उत्पन्न झाळेळे 





3 कक प्र १५:०१ वा 
_ 'बछभ--द्रन्यमय यज्ञ हा अपूर्ण यज्ञ आहे. 
_ पंचविसाव्या “छोकापासून तेहतिसाव्या श्हौकापर्यंतच्या 
च्छोकांमध्यें अक्ज्ञानरूपी यज्ञाशिवाय आणखी १२९ प्रकारचे यज्ञ 
सांगितळे आहेत. कोणी योगी इंदर, चंद्रादि देवतांस तुष्ट करण्यासाठी 
म्हणजे पुढें आपल्यास सुख मिळावे एतदथे वेदोक्त यज्ञांचा समारंभ 
करितात. हे सकाम याज्ञिक होत. कोणी शम व दम या साधनांनौ 
इंद्रियांस व विषयास स्ववश करितात. कोणी सवकर्मेद्रियांचा व प्रा-. 
णकर्मांचा होम करितात; हणजे वुद्िपूर्वक व सहज गतीने होणाऱ्या 
कर्मांचा निरोध करितात. याप्रमाणं मनोवृत्तीचा निरोध करणारे चार 
प्रकारचे योगी व सकामत्वाने यज्ञकग़ करणारे याज्ञिक अपे पांच 
प्रकारचे लोक झाडे. या सर्वांस असं वाटत असते कीं सकामत्वाने 
कां होईना, पण विषयांचा व मनोवृत्तीचा त्याग केळा असतां आपला 
पुरुषाथे साध्य होईळ, म्हणजे मोक्ष मिळेल. हा भ्रम. आहे हें सां- 
गाबयास नकोच. कम करणे व तेही अहकार व वासना ही दुकळ 
कायम ठेवून करणें हें मोक्षदायक तर व्हावयाचे नाहींच, पण 
चित्तशुद्धि करणारें सुद्धां होणारे नव्हे. या सर्वानी ही चित्तशुड 
होईळ, पण केव्हां: निप्कामत्वानं यज्ञयाग सुरू होतीळ व ईश्वरचरणी 
लक्ष ठेवून निष्कामत्वानें मनोवृत्ति शांत होतीळ तेव्हा ! असो; या. 
नंतर ळोकसंग्रहासाठो द्रव्याचा व्यय करणार, समाजावर येणाऱ्या , 
आरािष्टांची शांती व्हावी एतदर्थ तपश्चयी करणोरे, त्याचप्रमाणे 
छोकांचें कल्याण व्हावें त्यांचें अध्ययन वाढावे, त्यांचें ज्ञान वृद्धिंगत 
* व्हावे, त्यांचे आचरण नीतिशुद्ध असावें, यासाठीं योग, स्वाध्याय, 
ज्ञान व तरत इत्यादिकांचा अगीकार करणारे योगी श्रेष्ठ आहित 
खरें, पण यांची वासना अद्यापि समूळ नष्ट झाळेळी नसते म 
यांनीं जरी स्वतःच्या उपयोगास पडणाऱ्या फळांचा 
कर्तृत्वाचा अभिमान विगलित झाला नाहो व 


















क्ल व्र औमद्वगवद्वीता. र” पशा 
«र ग 
व सर्वेशुद्ध ईश्वराचे ध्यान नाहीं म्हणून यांस ईंश्वरत्वही. मिळणे 
नाहीं व ब्रह्मपदाळा जाणें शक्यही नाहीं, 

आतां कांही योगी असे समजतात की रेचक, कुंमक, प्रक 
इत्यादि योगसाघनांचा व शेवटी महाकुंमकाचा लाभ झाळा असतां 
मुक्त मिळेळ. या महाकुंभकांत प्राणरूपी आर्झानेंच प्राणापानादिक 
बांयूचा होम करावयाचा असतो. असो; याप्रमाणें सव प्राणवृत्ति 
जरी स्वाधीन झाल्या तथापि इश्वरज्ञान व बह्मज्ञान झाठेळें नसतें 
म्हणून यांत मोक्ष मिळणे शकय नाहीं. 


असो; हे वरील यज्ञ निष्कामत्बानें व निरहंकाराने केळे असतां 
एक उत्कृष्ट काये होतें; तें हें कीं पूर्वसंचित पापाचा, व प।पकारणांचा 
या यज्ञांनीं नाश होतो. व जीवास ब्रह्मज्ञान संपादन करण्याची योग्यता 
येते. हे सर्व यज्ञमार्ग वेदांत सांगितळेळे आहेत व हे सवे कमीपासून 
उप्तन्न झालेळे आहेत, तथापि नैप्कम्यीची सिद्धि करणारे आहेत. पण 
जञौवानें येथेंच थांबतां उपयोगी नाहीं. म्हणचे स्वतःचे वतैमानकाळीन 
अगर भविष्यकालीन उपभोग वाढविणाऱ्या सुखाचा त्याग केला किंवा 
इतरांचें सुख वाढविण्यासाठी अहर्निश प्रयत्न केळे, यम, नियम, 
आसन, प्राणायाम व प्रत्याहार यांचा अंगीकार करून किंवा महारकुंभक 
म्हणजे महाप्राणायाम साध्य करून ठेवून मनोवृत्ति स्वच्छ केल्या, 
तथापि कायेसिंद्धि होत नाही. तर मग करावयाचे तरी काय ! मु- 
असे केळें पाहिजे की यज्ञाव्यतिरिक्त निष्काम, निष्क, 
आविकृत असे जें ब्रह्म आहे तेंच मी आहे अशी भावना धरून 
'बेदांताचे पठण, मनन व निदध्यास केल्याशिवाय आत्मज्ञान व 
आत्मसाक्षात्कार व्हावयाचा नाहीं. हणूनच भगवान ३३ व्या 
'झोकांत म्हणतात कीं, सर्व यज्ञांमरध्ये ज्ञानयज्ञ श्रेष्ठ आहे. हा यज्ञ 
साध्य झाळा म्हणजे कर्म सेपळें व जीव बह्मत्व पावला असें समजावें, 
आतां जो कोणी तरल दवाय ही वा नाहीं 
ना ने ज्याळा स्वतःच्या किंवा दुसऱ्याच्या ह चाड 
त्यांची ऐहिक यात्रांमुदधां सफळ होत नाहीं, मग दुसऱया पुरू 





सांगावयाचे आहेत. 


तदेतद्विशिष्टे ज्ञानं तार्हे केन प्राप्यत इत्युच्यते-- 
क्षिष्य--तर मग हें कर्माहून श्रेष्ठ व सर्वे मुलाचे अगर 
असें नें ज्ञान तें कोणास प्राप्त होते बरें २ 
गुरु-तेंच सांगतात:-- 


तद्विद्धि प्रणिपातेन 
परिमरश्नेन सेवया ॥ 
उपदेक्ष्यन्ति ते ज्ञानं 


ज्ञानिनस्तत्त्वदशिन: ॥ ३४ ॥ 
अणिपातेन, परिभक्षेन, सेवया (नमस्कार करून नत्रवृत्तीने, 
बिनयशीळतेर्ने; तसेच योग्य शंकांचे प्रभ्न करून व सेवा करून, 
सारांश विनयवंत होऊन, चोकसमुद्धीनें आणि गुरूची मजी 
प्रसज्न होईळ अशी सेवा करून ) तत्‌ (त ज्ञान) विद्धि (जाणून घे 
तत््वदाशिनः ज्ञानिनः ( तत्त्व समजलें आहे ज्यांस, सद्वतूर्चे यथा 
ज्ञान झाळें आहे ज्यांस अर्स विद्वान लोक) ते ( तुढा ) ज्ञानं उपदे- 
श््यान्ति (ज्ञानाचा उपदेश करितीळ) सारांश साधक बुद्धीने, 
शिष्य भावाने तूं सत्पुरुषाजवळ गेळास आणि नत्नबुद्धीने योग्य 
त्या शंका चोकसबुद्धीने कमक प्रश्न विचारठेस, गुरूची भक्तिपूर्वक 
सेवा केलीस म्हणजे सद्रवस्तु णारे ब्रह्मज्ञ गुरु प्रसन्न होऊन 
तुळा या मोक्षदायक ज्ञानाचा उपदेश करतीळ.--' विद्वि'चा 
अर्थ “ मिळीव ' असा मधुसूदनीकारांनीं केळ आहे, तो धनपतीच्या 
भत्ते योग्य नाहीं. मुख्याये संभवत असळा. म्हणने गौण अथ घेऊं 

नये असा न्याय आहे. . कू 





ज्ञानिनो ज्ञानवन्तो$पि केचिदूयथावत्तत्त्वदरीनशाला 
नातो विशिनष्टि तत्त्वदर्शिन इति । ये सम्यग्दर्शिनस्तैरुप- 
दिष्ट ज्ञानं कार्यक्षमं भवति नेतरदिति भगवतो मतम्‌ ॥ ३४ ॥ 
-__ कोणत्या मागीनें गेळे असतां तुळा तें ज्ञान प्राप्त होईल तें सां- 
गतों. प्रथम बह्मज्ञ गुरूनवळ : जाऊन त्यास शिरसताष्टांग नमस्कार 
अति नम्रबुद्धीनं घाळवा: नंतर हळुहळू बंध कसा प्राप्त होतो, 
प्राणी सेसारांतून कसा सुटतो, विद्या म्हणजे काय, अविद्या *ह- 
णज्ञे काय, मी कोण आहें, वगेरे योग्य प्रश्न शिष्यबद्धीने विचा- 
रावे, वादबुद्धीनें विचारू नयेत; ह्याचप्रमाणे गुरूची सेवा अनन्य- 
करावी. अशा नम्रवृत्तीने आचार्य प्रसन्न होतो व तो ज्ञानाचा, 
कमीपेक्षा अत्यंत श्रेष्ठ असणाऱ्या ज्ञानाचा, उपदेश अधिकार पाहून 
क्वमाक्रभानें कारतो. 
._ श्िष्य--मग हे सोपें काम झालें ! वेदांत पठण करणारे व॑ 
(कर बैदांत सांगणारे अनेक लोक आहेत; सारांश असे गुरुजी वाटतीळ तितके 
मेळ तेव्हां त्यांची सेवा केळी कीं ज्ञान मिळालेंच म्हणून समजावें ! 
च्य गुरु--वत्सा ! नाहीरे नाहीं ! व्यथे भराभर पाठांतर करणारे 
गुरुजी भेटती, पण सद्वस्तूरचे यथाथ ज्ञान होऊन खरा सा- 
झाळा आहे, असा एखादाच वेदांती मिळावयाचा. अशा 
झाढेल्या पुरुषाने केळळा उपदेश साथ होतो, म्हणने. 


अज्ञान गेळे म्हणजे पूर्वींच्या पूर्ण स्वरूपाचा, मुक्तीचा, 
समजलास १ वती, ल करण्यांत पयाईत 
भोंदु लोकांच्या । 




























ही ह ५ श्रीधर०, शंकरा ०, प्रणिपात र दीर्च नमस्कार 
पूर्वक नम्रता प्रकट केळी म्हणजे, पद, वाक्‍य,-न्याय, प्रमाण, यांत. 
निष्णात असलेले ब्रह्मसाक्षात्कारी सद्गुरु प्रसन्न होतात व ज्ञानोपदेश 
करितात. अनेकवचनी प्रयोग बहुमानार्थी आहे. अनेक गुरु असा 
अर्थ येथें नाही. * बरह्मसाक्षात्कारी व ज्ञानी संद्रुरूजवळ कृतांजळी होऊन 
जाबें ! ( मुंडक; २।१२ ). ही सर्वप्रासेद्ध अ्रतिही आहेच. 
सरकार-गुरुमुख हवें. ( पहा अ० १३ छोक २५ व अ० १७ 
छो०१४ ). गुरु म्हणजे चाळका बोलका ज्ञानसमुद्रच होय ! गुरू- 
पासून शुद्ध व सालिक ज्ञान शिकावयाचें असते. 


अपा ०-तत्बदर्शान्अपरोक्षसाक्षात्कार ज्यांस झाळा आहे ते. 


चतरजी-नित्य सेवा केळी असतां शिष्याची गुरुस्वभावाशीं एकता- 
नता होते. 

ह्विवेदी-विराग, विब्ेक, शमदमादिसंपन्नता, मुमुक्षृत्व व समंजसता 
आणि प्राहकपणा हे गुण शिष्याचे आंगीं असणें अवश्य आहे. उपदेश 
झाल्यावर श्रवण,मनन, निदिध्यास इत्यादि अभ्यास करणारा शिष्य हवा, 
नमस्कार > कायिक अर्पण; प्रश्न वाचिक अपण; सेवा र्‌ मानसिक अपण 
होय. ज्ञानविज्ञान देईल तो गुरु करावा, 

रामा०-मी सांगितळेळें कम करित राहून सद्रुर्कडे ज्ञानो- 
पदेशासाठी जा. र; 


'दवैतवादी-तत्‌-हें ज्ञान अधिक योग्यतेचे आहे म्हणून. ' श्रीकृष्ण 
आपणच ज्ञानविज्ञान सांगणार आहेत, तथापि गुरूकडे जा असें त्यांनीं 
स्पष्टबोधार्थ सागितठें.! 


: ज्ञाने*-तेंही सांगतील पुसिळें । नेणें अंतःकरण बोि 
संकल्पा नये ( पुनः संकल्प म्हणून उससन्नच होत नाही, ) || 


: | 


| 









शका क य त्व 


; आजे॥वयाे लोरारमरार देशटसीवरी येती ते। बारणागत- 
तूर्त । उपदेशिती निजज्ञान ॥ ३४॥ *. 
तथा च सतीदमपि समर्थ वचनम्‌-- 
___ संदुख्कडून उपदेश झाला व अज्ञाने नष्ट झाळें हणजे पुढीळ, 
३६ व्या “छोकांत, सांगितलेला अथेभागही खरा होतो- 


यज्ज्ञात्वा न पुनर्माह- 
मेवं, यास्यासि पाण्डव ॥ 

येन भूतान्यशेषेण 
वक्ष्यस्यात्मन्ययो माये ॥ ३५ ॥ 


यज्ज्ञात्वा ( हें सद्रस्तूरचे ज्ञान झाल्यावर ) पाण्डव ( अजुन! ) 
एवं ( आतांच्याप्रमाणे ) मोह पुनः न यास्यसि ( पुनः मो 
श्वक्कांत तूं अडकला जाणार नाहींस, मोहांत पडणार नाहींस ); 
* येन ( जे ज्ञान मिळविल्याच्या योगाने ) आत्माने अशेषेण 
भूतानि द्रक्ष्यासे ( सव पदाथ, चटसारे, झाडून, सव पदाथ, आत्म- 
स्वरूपामध्ये पाहशील ) अथो माये ( आणि मी जो परमेश्वर, त्या- 
मध्येंच सवे पदाथे बघशील )-सारांश गुरूकपेनें तत्वज्ञान झाळें 
हणजे.“ हा मी ! “हे माझे' असा जा मोह तुळा प्राप्त झाढा आहे, तसा 
मोह पुनः कधीं होणार नाहीं. तसंच ब्रह्मज्ञानाचा अनुभव तुळा आला. 
हणजे सवे पदाथ आपणच आहोत, आपण, व परमेश्वर हे उमयतां- 
ही ह्या हइय व अहइ्य विश्वचक्रांत अंतबीह्य मरळेठळे आहो, विश्व 
ब विश्वांतीळ पदाथ तेच आपण व आपण ते तेच पदार्थ अशी अद्वैत. 
स्थिति प्राप्त झाल्यामुळें पुनः दुःखशोकाचे कारणच राहणार नाही- 
येथें “अथो ' हणजे नंतर 'असा' अथे नाहीं, तर आगि असाच आहे. 
____ यदिति । यज्ज्ञात्वा यज्ज्ञान तैरुपादिष्टमंधिगम्य प्राप्य पुन- 








'भूतानीति, अथो अपि मायि वासुदेवे परमेश्वरे चेमानीति क्षेतर- 
जञश्वरेकत्वं सर्वापनिषत्प्रसिद्ध दक्ष्यसीत्यथेः ॥३५॥ 
अजुना! आतां जसा तुळा * हे माझे आजोबा, हे गुरु, हे भाऊबंद, 
हा मी, ' इत्यादि मोह अज्ञानामुळें प्रात्त झालेला आहे, तसा मोह 
तुळा पुनः कधीही प्राप्त व्हावयाचा नाहीं. कारण सद्दुरूनें पाज- 
हेल्या तत्त्वज्ञानामृताचा महिभाच अंसा आहे. हें नुसते कळ. . 2 
आत्मा आहे, ' येवढेंच ज्ञान नव्हे तर, सर्वच बह्म आहें.' असे 
हें ज्ञान आहे. त्याचप्रमाणें उपदेश पूर्णपणे' ठसल्याबरोबर नह्मदे- 
बांपासून तों गवताच्या काडीपर्यंत सवे पदार्थ तू आपल्या आत्मस्वर' 
रूपामध्ये, जक्मामध्यें, पहावयास ागशील. सर्व पदार्थ ही आत्मस्व- 
रूपी आहेत, असें तुळा दिसावयास लागेळ; सर्वत्र एकच 
अद्वितीय ब्रह्म आहे, असे तुला वास्तावैक ज्ञान होईल. त्याचप्रमाणे सवै- 
व्यापी जो मी वासुदेव, परमात्मा, परमेश्वर, त्या माझ्यामध्येंचहे सव विश्व 
आहे, जीव व परमेश्वर यांचंही पूर्ण ऐक्य किंवा तादात्म्य आहे, अस. 
जै सवे उपनिषदे प्रसिद्धपणानें सांगतात, ' जें तादात्म्य उपनिषेदा- 
मंध्यें प्रसिद्ध आहे, तेंही तुळा प्रत्यक्ष होईल. सारांश जीव व शिंव 
एकच, विश्व आणि विश्वज्ञाता एकच, असें सवेत्र अद्वैत ज्ञान त्य 
आत्त होईल. 
मधु ०- ज्ञात्वान्ममेळवून. आई, बाप, बंधु, इत्यादि जे सर्व भेद याचें 

' सुखदुःख तुळा कळून ही सवच आपण आहोंत, सवच प से 
सर्व ब्रह्म आहे असा साक्षात्कार तुला प्राप्त होईळ, सारांश 
झाल्यावर अज्ञानळत जी भेदबुद्धि तीही नष्ट होईल. 


। अपा०- व्यष्टिरूप ज्ञान, व्यक्तिरूप, मेदमूठक, ज्ञान 
संमष्टिज्ञांन तुळा प्राप्त होईल. 
आ्रीधर०-अथो स नंतर असा अर्थ 





























असा भेद राहणें शक्‍य नाहीं. * विश्व आपण व परमेश्वर आपण, ! हें ज्ञान 
'समकालीनच अततें.. पर्मंते यांस आचायीचा अथ मान्य आहे. “ ना- 
न्यो$तो5स्ति श्रोत द्रष्टा मन्ता (विचार करणारा) विज्ञाता ' ही श्रुति 
देतात, तिचा अर्थ स्पष्टच आहे. 


रामा०-“ प्रकृतीने भेद उत्पन्न होतो. ही प्रक्ञाते कांढून टाकिळी 
झणजे सवंत्र साम्य ( सारखेपणा, तादात्म्य हणजे एकरूपता नव्हे!) 
तुळ्या दिसूं लागेल; व माझ्यामध्ये ( परमेश्वरामध्यें ) सब भूतमात्र आहे 
असें पाहूं ढागशीळ; कारण माझ्यासारखेंच यांचें स्वरूप असेळ, 
सारांश साम्यावस्था प्राप्त होईल. या आचार्यांचा हा अथे त्यांच्या 
सिद्धांतानुसार आहे पण स्यांचें सिद्धांतच अपूर्ण आहेत. शिवाय 

या अव्ययानें परमेश्वरास तादात्म्य सांगावयाचें आहे, साम्याबस्था सांगा- 
कथांची नाही, हें स्पष्ट आहे. तसेंच * सवेभूतपृथग्भावमेकस्थमनुपदयति' 
या गीतावाक्यानेंच साम्यवादार्चे खंडन होत आहे. द्विवेदींनी हे 
खंडन उत्तम तऱ्हेने केळें आहे. 

द्वैतवादी०-* माझ्या आधारानें सवे विश्व चाललें आहे, असे 
तुळा समजेल; किंवा माझें ज्ञान तुळा झाल्यावर सवै भूतांचे ज्ञान 
तुया होईल. 

वळभ०--* मी सर्व विश्वाच्या अंतर्यामी आहे व विश्वसवैस्व मा- 
झ्यामध्यें आहे असे श्रद्धापूवक जाण. 

ज्ञानेधर---जयाचेनि ( ज्या. गुरूच्या ) वाकय उजिवडे ( उजे- 
डानें ) । जाहाळे चित्त निधढे ( पैथवंत ) । ब्रह्माचेनि पाढे 

( योग्यतेनें ) । निःशंक होय ॥ 

_ रंगनाथ-* मज्न आत्मत्वे साक्षात्केळिया । सर्वही अज्ञान 
नासे गरा धनंजया! । तत्का्य भूतें ही जाती ळया । मग एक- 
लया ( एकटा ) तूचि होसी ॥ 
पंडित ह्मणतात कां पहिल्या. अर्थात व्यतिरेक आहे हणजे“ मी 
विषय नाही, मी देह, इंद्रिये, विषय, मन, बुद्धि, चित्त, ( स्मरणशक्ति ) 









अहंकार या सर्वोहून निराळा आहे. ! असें जें ज्ञान तें व्यतिरिकशान 
होय; आणि आममस्वरूपाने मीच सर्व आहें, सर्वत्र आत्मा आहे? हे. 
अन्क्यज्ञान होय. दुसऱ्या पंक्तांत अन्वय आहे. आत्मसत्तेबांचून 
सर्व वस्तु जड आहेत, असाही वाद यांनीं उपस्थित केळा आहे. व्या 
ख्यात वाचनयोग्य आहे. र 

ग्रीताब्याख्याकार--सवे एकच ब्रह्मरूप झाल्यावर वघ्यवधकभाव (मरणे; 
मारणें इत्मादि संबंध ) अर्थातच नष्ट होतो. 1) 

डेब्हिस व टामसन-*“ माझ्यापासूनच सूर्व प्राणी निघाले आहेत. 
असें तुळा समजेळ ! ॥ ३५ | ०१ 

किचेतस्य ज्ञानस्य माहात्म्यमू-- भू 

हें ज्ञान मिळाळें असतां काय होतें, या ज्ञानाचे माहात्म्य केवढे 

आहे अर्से म्हणशीळ तर तें ऐकः-- 


अपि चेदासे पापेभ्यः 
सर्वेभ्यः पापकृत्तम: ॥ 

सर्वं ज्ञानवेनेव : ग 
दृजिर्न संतरिष्यासे ॥ ३६॥ व 


सर्वेभ्यः पापेभ्यः*पापकृत्तमः ( सवे पापी लोकांपेक्षांही नीच- 
त्वानें अत्यंत पापी असणारा ) आपि चेत्‌ असि ( जरी तूं कदाचितू- 
असलास )-तरी-सर्व हजिनं ( तो सव पापसमुद्र ) ज्ञानठुवेन एव. 
( तत्वज्ञानरूपी नोकेने मात्र) संतरिष्यसि ( तरून जाशीळ 
सारांश तूं जरी महापापी असलास तरी-तुझ्यावर परमेश्वरी अन 





> 








किंवा गुरुकृपा होऊन जर तुठ्ा ज्ञान प्राप्त झाळें तर-तूं पापस 
नौका आहे; ी 





।__ तिद्षायेन पापठृत्यापकृत्तमः सर्वे शानष्ठवेनेव शञानमेव छुव- 
1 छृत्वा वृजिनं वृजिनार्णवे पाप संतरिष्यसि धर्मोश्पौहे- * 
मुमुक्षोः पापमुच्यते ॥ ३९ ॥ 
अरे! अना ! विश्वामध्ये जे महाघोर पापकर्ते होऊन गेले, त्यांसर्वी- 
चीं सवे पातकें व पातकवासना तुझ्यामध्ये एकवट झाल्या असल्या 
तरी हरंकत नाहीं; कारण या ज्ञानाचा महिमाच विलक्षण आहे. 
पहा कीं, हा सवे पापस्वरूपी महासागर तरून जाण्याला एक तत्व- 
ज्ञानाची मात्र नौका समथ होते. सारांश हें ज्ञान तुला झाळें तर 
तूं पापविन्मुक्त होऊन शुद्ध होशील. 
श्षिष्य- म्हणजे, पाप नाहींसें. होऊन पुण्य तेवढें त्याच्या गांठी. 
राहीळ व तो ज्ञानी पुण्याईेनें किंबा आपल्या पुण्यकमीनी मुक्त झाळा 
असें होईळ. असाचना भगवन्‌ ! अथे £ 
गुरू- काय तुझ्या मनावर कर्मवासनेचा दृढ सेस्कार आहे हा ! 
अरे! पुण्य, पुण्यकम, किंवा पुण्यकमवासन! ही सवे मुमुक्षच्या 
दृष्टीनें पा्पेच होत; कारण हीं प्राण्यास कर्मबेधांत घाडिताते. आणि 
मुमुक्षळा तर कर्मचक्र मोडावयारचे आहे. तेव्हां पाप शब्दामध्ये स्वै 
कर्मे असाच अर्थ येतो असे' समज, 
मु ०-मुमक्षुपुरुष पापी नसतोच; पण घटकाभर तो अघोर पाप- 
कर्मा आहे असें घेतळें तरी तो पापपुण्यरूपी सर्व कमीपासून आत्मज्ञा- 
नाच्या साहाय्यानें मुक्त होतो. 
: अपा ०-पापपुण्यात्मक कर्म' अज्ञानामुळे होत असतें; तें अज्ञानच 
नष्ट झाल्यावर पापपुण्यही नष्ट होतें. 
 झेकरा०-' मी कूटस्थ, असंग, ज्ञानस्वरूपी, निष्क्रिय आहें; ! असें 
. ज्ञान होणे हेंच पापसमुद्र तरून जाण्यांला उत्कृष्ट नोकासाधन आहे. 
__ 'व्वतरजी, व पंडित-* निष्कामशून्यत्वाने केळेळें सवे कम पापार्मक, 
।_ 'बँधात्मक आहे. ! बाकी संवेत्र ऐकमंत्य आहे. पापसमुद्ध तरून जातो 
णजे पाप नट करितो, भला देतबादी र्थ करतात. ९१ 









लाटा कामहर क्लि ' 4 


यावरून छघुकारणें महत्कार्य कशीं करतात, हें स्पष्ट होते! हें अनुमान 
बादग्रस्त आहे. 


ज्ञानेश्वर-जरी कल्मषाचा-अगर । तूं भ्रांतीचा सागर । व्या- 
मोहाचा डोंगर । आह्यासीं ॥ तऱही ज्ञानशक्तीचेनि पार्डे | 
हें अवघेची वा थोकडें ( थोडें ) । ऐसें सामथ्ये असं चोखडें 
€ चांगळें) । ज्ञानी इयें ( या ज्ञानांत. ) ॥ वलभाचार्य व' ज्ञानेश्वर 
या उभयतांमधीळ विरोध पहा ! 


रंगनाथ-' कि तेन न कृतं पापं चोरणा55त्मापह्मारेणा । यो& 
न्यथा सन्तमात्मानमन्यथा प्रातेपद्यते॥' जो कीं आत्मयाचाचिःचो- 
रिता) आत्मा नाहींच ऐसें जो ह्मणता; । कां सबिदानंद: अकता, 
अभोक्ता । असतां; कतो, भोक्ता ह्मणे !॥ तेणे काय एक पाप 
नाहीं. केळें!....॥ द्या पापास आत्मज्ञान नष्ट करिते. ' देहात्मबुद्धिज. 
पार्पे न तद्रोबधकोटिभिः' ( देह हाच आत्मा ओह॒ अशी समजूत 
करून घेतळी असतां जें पातक होते, ते कोट गाई. मारून. संपा- 
दिळेल्या. पापापेक्षां जास्त अघोर आहे. ) 

गीताब्याख्याकार-पार्था! सूर्योदयकांळें (सकाळां)। अंधकार- 
स्वभाब्रेंच. पळे । तेथें काई सूर्‍्यासी वळें। झुंजणें ळागे.तमासी : । 
तेवी. स्वभावेंचि ज्ञानोदथे । नुमिजे पापसमुदार्‍ये ॥ ज्ञान हें 
पूवेपापांचा नाश करिते असे टामसन व ढेव्हिस हणतात 
ते अपूर्ण आहे. ज्ञानाने पूरवेपारपे नष्ट होतात हें खरे, पण मूळबासना. 
ब अहंकार हीं उभयतांही नष्ट होतात, हें समजून वेणें अगत्याचे आहें. 
बीजच दग्ध झाल्यावर दक्ष उगवण्याची भीति कशाला ?॥ ३६॥ 


ज्ञानं कथं नाशयाति पापामिति सदृष्टान्तसुच्यते-- 
ज्ञान हे पापाचा नाश करण्यास कसें यन्य 







यथेधांसि समिद्ो ग्रि- 
भ्रैस्मसात्कुरुते$र्जुन ॥ 
ज्ञानाभिः सर्व कर्माणि 
भस्मसात्कुरुते तथा ॥ ३७॥ 
अर्जुन ( अर्जुना! ) यथा ( ज्याप्रमाणं ) समिद्धः आभ्िः ( पू- 
णैपणाने पेटलेला आभ्नि )एधांसि ( ठांकडें ) भस्मसात्‌ कुरुते 
९ भस्म करून टाकितो ) तथा ( त्याप्रमाणे ) ज्ञानाभ्निः ( ज्ञानस्व- 
ख्पी आम्नि हा ) सव कर्माणि भस्मसात्कुरुते ( सवे कर्माचे मस्म 
करितो )--सारांश झगझगित पेटलेल्या विस्तवामध्यें ज्याप्रमाणें सर्व 
लांकेडें भस्म होऊन जातात, निःशेष होतात, याचप्रमाणें ज्ञानरूपी 
आश्नि एकदां पेटला हणजे त्यांत सवे कमीची राखरांगोळी होऊन 
जाऊन तीं कर्म निःशेष होतात. वासना व अहंकार जळून गेल्यावर 
पार्फे भस्म होतात, यांत काय आश्चर्य आहे £ 
यथेति । यथेधांसि काष्टानि समिद्धः सम्यगिद्धो दीपो$- 
भ्रिभैस्मसाद्धस्मीभावं कुरुते$जुन ज्ञानमेवाश्निशोनाभ्रिः सर्वक- 
मणि भस्मसात्कुरुते तथा निर्बीजी करोतीत्य्थः । न हि खॉ- 
क्षांदेव शानाझिः कमोणीन्धनवद्धस्मी कर्ते शक्कोति, तस्मात्स- 
म्यग्द्शने सवेकमेणां निर्वीजत्वे कारणमित्याभिभ्रायः । साम- 
थ्यीद्यिन कर्मणा शरीरमारब्धं तत्मवृत्तफलत्वादुपभोगेनैव क्ीय- 
ते5तो यान्यभ्रवृत्तकलानि शानोत्पत्तेः प्राकृताने शानसहभा- 
बौनि चातीतानेकजन्मकृतानि , च तान्येब सवाणि भस्मसा- 
त्कुख्ते ॥ ३७ ॥ ढ 
उत्कृष्टतऱ्हेनें प्रदीछ्त झाळेढा हताशन ज्याप्रमाणें सव काष्ठाचे 
भस्म करून टाकितो, त्याचप्रमाणे, अजुना! ज्ञानरूपी अभ्नि एकदां 
 पज्वडित झाला झणने तो सर्वे कमाचें भस्म करितो, सारांश ज्ञानाम्ि 





पेटा ह्मणजे क 
_अथीतच कर्मंही 
शिष्य--मैहारोज ! ज्ञान निप्किय आहे. ते पापाचा 
करील ! क्षय करणें ही क्रियाच होय. 
गुरु-झणने ज्ञान हें स्वतः प्रत्यक्ष नाश करिते, किंवा भश्नि काष्ठ 
जाळितो, तसे ज्ञान हें पापाचें भस्म साक्षात्‌ करिते, असे 
जावयाचे; तर ब्रह्मसाक्षात्कार होऊन अद्वेतवृत्ति झाली म्हणजे 
अहंकार व वासना हीं आपोआपच नाहीशी होतात. अहेकोर व 
वासना नष्ट झालीं ह्मणजे कभ होत नाहीं; सारांश कमीचें 
बॉजच नाहींसें झाल्यावर झाडें कसठीं येणःर? असो; आता ज्या पूर्व 
कीच्या योगानें आपल्यास देह प्राप्त झाला व ज्या कमीचे फळ उत्पन 
होण्यास देहोत्पत्तीनेंच आरंभ होतो, तें फल देहाचा उपभोग वेतल्या- 
वांचून संपावयाचें नाहीं. 
शिष्य- महाराज ! मला कांहीं समजळें नाही. . 
गुरु- अरे! आपल्यास हा देह प्राप्त होतो, तो पूर्वकमीनेंच' 
होतोना£ बरें, आतां पू4कमोरचे फल उत्पन्न होण्यास आरंभ होतो, 
तो आपल्यास देह मिळाला म्हणजे होतो. देह प्राप्त' होणें म्हणजेच 
पूर्वकर्माचे फल उत्पन्न होण्याचा प्रारंभ होगे होय. समजळेंः आतां 
ज्या कमीचे फल होण्यात आरंभ झाला, तें कमे आपळे सवे फळ 
उत्पन्न केल्याशिवाय व त्याचा उपभोग वेवविल्याशिवाय संपत नाहीं. 
शिष्य-म्हणजे £ 
गुरु- अरे! थोंड्यास वर फेकतांना आपण जी गति देतों, ती गति 
'कोगत्या तरी कारणानें संपल्याशिवाय, नस तो थोडा 
संहजस्थिति घेत नाहीं, 'क॑वा एकदां सुटळेळा धोंडा जस्ता 
ह्याशिवाय अ्रध्येंच थांबविता येत नाही, त्याचप 
शी आलण करून तीं कांहीं कालपर्यंत ठेवावी, 


















झाला, ने कारण काये करण्यास प्रवृत्त झालें, ते कमे 
कमीचे सांमथ्ये नष्ट होई, तेव्हां फल नष्ट होईल. समजलें £ 
| तेव्हां या देहांत जरी ज्ञान झाळें तरी ज्या कर्माने हा देह उत्पन्न 
झाला ते करम संपल्याशिवाय-उपमोगाने कर्माचा क्षय होतो-देह त्यागितां 
येत नाहीं. तसेच ज्ञानकाढी त्या देहांत होणाऱ्या कमीचें फल देह भिवत 
मात्र ठेवण्यामध्ये होत असतें, सारांश तें कर्म नष्ट होत नाही. ज्ञान प्राप्त 
आल्यानंतर या ज्ञानी पुरुषाचे कमे उदासीनपणानें होत असल्या- 
मुळें तें कमे कर्त्यीस मुळींच बद्धक होत नाहीं. असो; 
आतां देहप्रारब्धाशिवाय जीं इतर कर्मे आहेत, व जीं 
“अजून फलद्रूप व्हावयास लागी नाहीत, तीं ज्ञान झाल्यापूर्वीची 
असोत, ज्ञान होत असतां झाठेडीं असोत, किंवा पूर्वीच्या 
अनंत जन्मामध्ये केळेठी असोत, तीं सवे-पुनः सांगतो-ज्यांचे फळ 
होण्यास आरंभ झाला नाहीं, जीं फलद्रूप होऊं लागलीं नाहात,-तीं 
सवे कर्मे ज्ञानाच्या योगाने भस्म होतात. 


शिष्य-हें शेवटळें मळा नाहीं समजळें. कमीचें फळ झालेच 
पाहिजे असा सिद्धांत आहे. 


गुरु--मग त्या सिद्धांताच्या विरुद्ध कोण बोलते आहेः ओरे! या 
 ओपल्या मठाच्या छपरावर एखादा धोंडा नेऊन ठेविळा तर त्या धो- 
ड््याळा खालीं जमिनीवर पडण्याचे सामथ्ये आहे कीं नाहीं 

श्िष्य-होय आहे. 

गुरु-पण तें सामर्थ्य अव्यक्त आहे, प्रकट झालेळें नाहीं आणि 

। कोगी एखाद्याने मुद्दाम त्या घोड्याला हलविल्याशिवाय, किंवा वारा, 

पाऊस, वानरे वैगरे प्राणी आल्याशीवाय, किंवा. भूकंप झाल्याशिवाय, 

रांवरील धोंड्या रा खाली येण्याची प्रकटगंति प्रल्यकाल्यापर्यंत 

नाहीं; होयना? झाळें तर मग. जीं कर्मे फलप्रद झाली 









'फळप्रद होऊन नष्ट होतात. समजळें? एवंच ज्ञाना्नीच्या 
सर्वे कमीचा, अफलढूप झालेल्या सर्व कर्माचा क्षय होतो, 
झाळेहे, देह प्राप्त करून विलेढे कर्म देहपातानंतर नष्ट होते. 
सवै कर्मे ज्ञानाने भस्म होतात. 

मधु ०-भिद्यते हृदयग्रन्थिः' वगेरे सव प्रसिद्ध थ्रृति या छोकाच्या 
समथेनाथ देतात, व पुष्कळ वेदांत सूत्रांचा आधार दाखवितात. इतर. 
स्व सस्कृत अद्वैती व बाकांचे टोकाकार आचायानृगामी आहित. 

द्विवेदी-विड ब ब्रह्मांड एकच आहे. श्ै ज्ञान होऊन बासना व 
अहंकार नष्ट झाली ह्मणजे ळिंगदेहाचा नाश होतो, सारांश भोक्ताच 
नष्ट होता. तो नष्ट झाला म्हणजे कमे नष्ट झालेच. 

ज्ञानेश्वर-सांगे भुवनत्रयाची काजळी । जे गगनामाजी उ- 
धवळी (उधळळी) ॥ तिये मळ्याचे वाहठुळी । काय अभ्र 
पुरे !॥ कीं पवनाचेनि कोपें । पाणियेंचि जो पळिपें ( पाण्या- 
लांच जो भस्म करितो )।तो पळयानळ दडपे | तृणकाष्ठें काई !॥ 

पंडित म्हणतात कीं ३६ व्या छोकानें कर्माचा लोप होत नाही. 
व ३७ व्यानें संचित पाप भस्म होतें असें सांगितलें 

यत एवमतः-- 


न हि ज्ञानेन सदृशं 
पवित्रमिह विव्यते ॥ 

तत्स्वयं योगसंसिद: 

- कालेना$5त्माने विन्दति ॥. 













की 
संसिद्धः (योगाम्यासाने, आत्मानिष्ठेने कृताथे झाळेला मुमुक्षू ) तत्‌. 
स्वयं (ते. ज्ञान स्वतःच.) कालिन ( कांहीं काळानंतर ) आत्मनि. 

आत्म स्वरूपामध्ये ) विन्दति ( मिळविता '. सारांश ज्ञानासारखी 
ढुसरी पावित्र वस्तु येथे “कोणतीही नाहीं. ज्याची आत्मनिष्ठा दृढ 
झाळी आहे व ज्याचा अभ्यास अखंड चालला आहे त्या पुरुषाला 
कांहीं काळानंतर तें ज्ञान आत्मस्वरूपामध्येंच सांपडते. आत्मस्वरू- 
पाचा दृढ परिचय झाला म्हणजे त्या योगा पुरुषाला स्वतःच ज्ञान 
अवगत होतें. 

न होति । न हि ज्ञानेन सश तुल्य पवित्रं पावन छुद्धिकर- 
मिह विद्यते तज्ज्ञाने स्वयमेव योगसंसिद्धो योगेन कमयोगेण 
समाधियोगेन च संसिद्धः संस्कृतो योग्यतामापक्षो मुमुक्चुः का- 
ळेन महता 55त्मानि विन्द्ति लभत उत्य्थः ॥ ३८ ॥ 


ज्ञानासारखी पवित्र, शुद्ध करणारी, निमेळ करणारी, दुसरी वस्तुच 
या विश्वांत नाहीं. . अर्थात हे ज्ञान संपादन करून षेण्यापेक्षां दुसरें 
पुण्यशील कमेच नाहीं. असो; ते ज्ञान स्वतःच, आपोआप उत्पन्न 
होतें. केव्हां म्हणशील तर सांगते: शास्त्रशुद्ध कर्माच्या निष्काम 
आचरणाने व एकाग्र मन करून आत्मस्वरूपाशिवाय करून इतर 
वस्तूंवरील चित्त काढून वेतल्य़ामुळें शद्ध, निर्मळ, अपे मन झाळें 
आहे ज्याचे, अशा मोक्ष मागाने जाण्यास आकार प्राप्त झालेल्या 
मुमुक्षूळा दृढ अम्यासानंतर कांही काळाने आत्मस्वरूपामध्येंच ज्ञानाचा 
ढाभ होतो. 

शिष्य--खाळची ओळ मठा बिलकुल समजली नाहीं. 


गुरुजी--अरे ! हे विषय तुच्छ आहेत. असे. समजून निष्काम 
बुद्धोनं बिढित कर्मे करणारा पुरुष प्रथम शुद्धसत्वाचा होतो. आतां 
बिषयाचा त्याग केला; परंतु आत्मस्वरूप समजलें नाही, म्हणून प्रथम 


म्ही 3 नो यारा क वी आती 









जय कळे री, 
मूर्त आहे, अशा स्वरूपाने ध्यान कुं लागतो. इतकी ७१:.) 
तयारी झाली आणि परमेश्वराशिवाय अन्य विषय त्याच्या लब््यांत 
येईनासा झाला म्हणजे त्याची बुद्धि संस्कृत होते, शुद्ध होते व अज्ञे- 

याचें चिंतन करावयाची योग्यता त्याला प्राप्त होते. समजलास ? 

आतां ज्ञान हें इतर साधनांनी समजण्यासारखं नाहीं. इतर साघ- 

नांस म्हणजे इंद्रिये मन, बुद्धि इत्यादिकांस तें अज्ञेय आहे. तेव्हां तें 

अज्ञेय ज्ञान स्वतःच या मुमुक्ूच्या अंतःकरणांत पुष्कळ इढाम्यासानें 

अवतीण होऊन त्याला साक्षात्कार होतो. समजले £ ठीक आहे. 


मधु०--आत्मज्ञान झाल्यावर पापोदय होण्यांचे कारणच नष्ट होतें 
म्हणून ज्ञानासारखी दुसरी पवित्र वस्तुच नाहीं. आतां हें ज्ञान ळव- 
कर, एकदम, होण्यासारखे नाहीं. त्यास दढाभ्यास पाहिजे. निष्काम- 
कर्मयोगाने चित्तशुद्धि झाल्यावर, व गुरूपदेशाने योग्यमार्ग समजल्यावर | 
हृढाम्यासाने स्त्रतःच्याच चित्तांत ते ज्ञान प्रकट होते. दुसऱ्या मनः 
घ्याने सांगून हें ज्ञान मिळावयाचें नाहीं. सर्वे बिद्याप्रात्तींचा हच मार्ग 
आहे. साक्रेटिस नामक तत्ववेत्यानें ह्याच भगवनार्मेत मागीचें अब- 
ळेबन केळें. सारांश चित्तावर योग्यसंस्कार व्हावा व ज्ञानाने पारमा- 
थिंक दृष्टि व्हःवी अशी इच्छा असेळ तर प्रत्येकाने स्वतः सयूत्ति क 
उद्योग केला पाहिजे. * तुका म्हणे येथें पाहिजे जातीचें । येरा गवा- 
ळाचें काम नाहीं. ' आमची शिक्षकमंडळी व आमचे विद्यार्थी द्या श्र- 
द्वांताच्या परिशीळनानें तरी धोकंपट्टीचा अव्हेर करतील काय “ मन- 
सेवानुद्रष्टव्यमेतत्‌ ' (हें,मनानें मात्र समजन घेतळें पाहिजे.) ही श्रुति 
अपाकार देतात. पवित्रे शुद्ध करणारे, शोधक. पंचाशीति ग्रंथांत 
म्हढळें आहेः 'राहु स्वत: अदृश्य आहे, तथापि चंद्रनिबांत राहून प्रकट होतो; 
त्याचप्रमाणें बिशुद्ध आत्मा संस्कृत अंत:करणामध्यें स्वयमेव प्रकट द्ोतो 










सवे पवित्र करणारें ज्ञान, निष्काम व विहित कर्म केलें 
आपोआप प्रात्त होतें. ऐक्यज्ञानाचा प्रश्न ह्यांनी कांढिला नाही. 


जय परमेश्वरा प्रसाद झाला असतां ज्ञानलाभ होतो. 


ज्ञाने्वर-या (ज्ञानाच्या) महातेजाचेनि कसें (कसोटीने) ॥ 
जरी चोखाळ (शद्ध) भतिबिब दिसे | कां गिं्वासिळें गिवसें । 
आकाश हे (आकाशाला कंवटाळूं पाहणें म्हणजे जसें मौर्ख्यदर्शक 
आहे, तसेंच ज्ञानाची प्रतिबिंब मात्र असणारी जी इतर साधनें, ती. 
ज्ञानाची बरोबरा करतील असें अनुमान काढणें होय. ) सारांश अमू- 
ताढा जशी अस्रृताचीच, उपमा साजते, इतराची नाहीं; तश्ीच' ज्ञाना- 
ची गोष्ट आहे. ज्ञानासारखें पवित्र ज्ञानच होय. 


पाडेत--- अगा ! हर्स्तास धृतलें जळीं । तो पाण्यांतही चाचपे 
धुळी! । तीरास येतां कवळी । धुळी शुंडाग्रे कराने !॥ ऐस शुद्धि 
निमित्त । केलें जरी कर्म प्रायश्चित्त । तथापि पार्पी परवर्ते चित्त । 
पुनः पुन्हा ॥ ज्ञान कर्मांची मुळांचे तोडी । सोडवी चित्ताच्या 
अनादी खोडी । लावूनि बह्मसुखामृताची गोडी । कंटाळा 
आणा विषयकांजीचा ॥ उत्तम आहे. पंडितांनी आणखी 
*ज्ञता, ज्ञेय आणि ज्ञान ! हो त्रिपुटी चित्ताच्यायोगाने एक कशी 
होते, हें उत्तम तर्‍हेनें दाखबिळें आहे. * कर्मयोगाने चित्तशुद्धि झाल्या- 
बरोबर, आत्मज्ञान हाते ' अर्से म्हणणाऱ्या टोकांचेंही यथामाते खंडन 


केळें आहे. 

व्याख्याकार--या क्रममार्गास पिपीलिक] माग म्हणतात. विहं- 
गम मागे पुढीळ *छोकांत आहे. 
__ टामसन--गुरुपदेशाव्यातेरिक्तही ज्ञान मिळूं शकतें, असे म्हण- 
तात, हें अयोग्य आहे. ॥ ३८ ॥ 
_ _ येनेकान्तेन शञानम्रापिभेवाति स उपाय उपदिष्यते-- 


. गुरु--आतां जञानप्राति हटकून व्हावयाचीच असे भे सावन 
आहे, ते. साबन अगर तो. उपाय सांगतात; --- 





















श्रदावौळुभते ज्ञानं. 
तत्पर: संयतेन्दिय: ॥ 
ज्ञानं लब्ध्वा परांशान्ति 


मचिरेणाधिगच्छति ॥ ३९॥ 


श्रद्धावान (ज्याच्या अंतःकरणांत भाव, भक्ति आहे ते| पुरुष) ज्ञानं 
लभते ( त्तान प्राप्ति करून वेता. )-पण तौ-तत्परः ( जेथून ज्ञान 
मिळणार त्या गुरूंच्या ठायी संप्रेम निष्ठा आणि गुरूपासून जे प्रान्त होणार 
त्यावरही अन्यभिचारिणी निष्ठा धारण करणारा असला पाहिजे. )-व- 
संयतेन्द्रियः ( वश करून वेतढीं आहेत इंद्रिय ज्याने, असा माल 
पाहिजे. )-असा तो पुरुष-ज्ञाने लब्ध्वा ( ज्ञान प्राप्ति करून वेऊन ) 
अचिरेण ( लवकरच ) परां शांन्ति (अत्यंत शेवटचे असे समाधान) 
अधिगच्छति ( प्राप्त करून वेतो. )-सारांश श्रद्धावान, तत्पर आणि 
आत्मसंयमी पुरुषास मात्र ज्ञान मिळतें. हें ज्ञान प्राप्त झाळें म्हणजे 
जेथें केव्हांही चलनिचल नाहीं, अशा प्रकारचें समाधान त्या ज्ञानी 
पुरुषास टवकरच मिळतें; सारांश तो मुक्त लवकरच होतो. 
श्रद्धावानिति । ध्रद्धावाज्श्रद्धालुलंभते ज्ञानम_। श्रद्धालुत्वे5- 
पि भवाति कश्चचिन्मन्दप्नरस्थानो5त आह तत्परो गुरूपासनादाब* 
भियुक्तो ्ञानलब्घ्युपाये श्रद्धाबांस्तत्परो5ऱ्यजितेन्द्रियः स्यादि- 
स्यत.आह संयतेन्द्रियः संयतानि विषयेझ्यो निवर्तितानि यस्वे- 
न्द्रियाणि स संयतेन्द्रियः । य एवंभूतः श्रद्धावांस्तत्परः खंयते- 
स्द्रियब्थ सो5बश्ये ज्ञानं लभते । प्रणिपातादिस्तु बाह्या नैकान्ति- 
'को5पि भबति मायावित्वादिसंभबान्न तु तच्टरद्धावत्त्वादावित्ये- 









पुरुषास, भाविक पुरुषास, ज्ञान प्राप्त 2 , आतां भाविक 
_ पुरुष आळशी असला तरी त्याला ज्ञान प्राप्ति होते असे नाहीं. त्या 
पुरुषाने आपल्या वेदांत विज्ञानी गुरूची एक निष्ठेने सेवा करून 
तत्परता दाखिवळी पाहिजे व जे जे ज्ञान प्राप्तीचे उपाय आपले 
 सद्दुरु सांगतील त्या त्या उपायांवर त्याची पूण निष्ठा असली पाहिजे. 
असाही एकनिष्ठ, उद्योगी भाविक मिळेल, पण त्याने इंद्रियांचे दमन केळं 
नसेच किंवा मनोजय केटा नसेळ तर हा भाविक पुरुष कुच कामाचा 
होईल. म्हणून विषयांपासून ज्याने आपलीं सवे इंद्रिथे व मन यांस . 
पर!ऊमुव केलें अशा प्रकारचा तो भाविक पुरुष पाहिज. याप्रमाणे शुद्ध 
भावाचा, उद्योगी व नितेद्रिय असा जो पुरुष ज्ञान मिळविण्याची 
इच्छा करीढ, त्याळ। गुरुद्वारा ज्ञान अवश्य प्राप्त होईल. 


शिष्य--गुळूंची यथाशास्त्र सेवा करणारा असला म्हणजे झालें, 
श्रद्धाळू कशाला हवा ? 


गुरुजी--अशासाठी की, गुरुमीस नभस्कार करणारा, त्यांची सेवा 
यथासांग करणारा शिष्य कपटी असण्याचा सेभव आहे. बोहिरून 
प्रेमभाव दाखविणारे परंतु आंतून गळे कापणारे लोक थोडे अस्ततात 
काय? असो तेव्हां नुसतीच गुरुतवा सा*तळी तर ज्ञानप्रात्ती चा संभव 
नाहीं, म्हणून शुद्धभावाची, गुरुजींनी सांगितलें तेंच खरे असे निश्चित 
मनाने मानण्याची, अपेक्षा आ. शुद्धभाव, योग्य उद्योग आगि जिते- 
'द्वियता इतकया गोष्टी साध्य झाल्या म्हणने मुमुक्षस ज्ञानप्राश्ि होतेंच 
होते. आतां इतक्या सायााने मिळाळेल्या ज्ञानापासून फळप्रापति 
काय अस वेडगळ प्रश्न कोणी केळाच तर त्याला भगवान्‌ उत्तर 
देतात की असलें पवित्र आत्मज्ञान यथास्थित समजल्यावर लवकरच 
त्याल मुक्ति प्राप्त होते. ह्या मुक्तस्थितींत सवेल अद्वैत असल्यामुळें 
. अत्यंत शुद्ध अशा प्रकारची शांति मिळते अथवा. तो पुरुष प्रत्यक्ष 
झांदीच होऊच असतो. सभ्यग्दर्शन झाल्याबरोबर, निदान झाल्यानंतर 
होतो अने सर्वे वेदांत ग्रेथांत व स्॒तीत 






अध्याय ४ था. श्र 

मधु, मंपा०, श्रीधर, ज्ञानेश्वर, रंगनाथ, आचार्यानुसारी भहित. 
श्रद्धा इत्यादि अंतरंग साधने होत, दीप लावल्यावर जसा अंधेकॉ* 
राचा नाश होतो, तसा ज्ञानाने अज्ञानांचा नाश होतो. 

द्विदी-तीन प्रकारची श्रद्धा सांगतात. (१) शास्त्रावर, (२) संहुर- 
बर आणि (९) आत्मज्ञानोंवर अशा तीन श्रद्धा होत. व्यवहारातही 
ही तीन प्रकारची श्रद्धा असेळ तरंच कार्यभाग सिद्ध होतो. तत्परता 
म्हणजे आपल्या कततेव्यांत॑ एकचित्ताने निम होणें हे होय. प्राण 
गेळा तरी बेहेत्तर, पण कायासाद्वे साधावयांची या निश्चयाने कॉम 
करणेंःती कर्तन्यतत्परता होय. “कोटकार्चे भ्रमर होणें ' ही' खरी' तत्प- 
रता होय. इंक्रियांस आत्मब्रश् करणें हेंच लयांचें नियभन' आहे. 

चतर्जी-अद्वेंळा पुढे काय होईल याचा सारासार विचार' नसलो. 
श्रद्धा असली म्हणजे काये व्हावयारचेंच. 

क्वैत*-आरन्बभोग संपतांक्षणींच बरील श्रद्धाबान्‌, तत्पर, ब भात्ससं- 
यमी पुरुषाळा आनंदरूप शांति मिळते. * सृत्पर: ! असा यांचा पाढ-असाबा. 
मत्परऱ॑ मी जो भगवान याचें ठाया एकनिष्ठ; तोच तत्पर होय, ॥ ३९ || 

अत्र संशयो न कतेव्यः पापिष्ठो हि संशयः, कथम्‌ उच्यते>- 

हा वर जो सिद्धांत सांगितळा आहे याच्या सत्यतेविषयी संशयः 
घण्याबें, कारण नाही. अशा सवेशास्त्रसंमत, युक्तासिद्ध, अनुमवपूर्ण, 
सिंद्धांतासबंधें शंका वेऊन वितंडवाद करणारे संशयी पुरुष पापी 
स्वभावानेच असतात. संशय हा महा अनथकारी आहे' हेच ह्या: 
शडौकांत' सांगितळें आहे. 

अकज्ञश्रवाश्रदवधानश्व 
संशयात्मा विनऱ्यति ॥ 


नायं लोको$स्तिः न परो 
न' सुखं संशयात्मन :॥.४०॥. 





 अज्ञः च अशभ्रइधानः च संक्ययात्मा ( जो अज्ञानी आहे, 
ज्याची कशावरही श्रद्धा नाहीं व जो प्रत्येक वस्तूविषया वितंड शंका 
बेतो)-तो-विनइयति ( नाश पावतो ) संशयात्मनः ( नो सदैव 
शंकाकुऴ असतो, ज्याळा कोणतीही गोष्ट खरी आहे अर्से वाटत 
नाही, त्याहा ) अयं लोकः न आस्ति; न परः न सुखं (हा ही 
छोक मिळत नाहीं; परळोक तर अर्थातच मिळत नाहीं; सारांश त्याला 
कोठेंही कसल्याही प्रकारचें सुख मिळत नाहीं. ) याप्रमाणे संशयी 
पुरुषाची काय स्थिती होते ती पहा. 
अशब्थेति । अशब्शानात्मज्ञो$श्रद्दघानश्य संशयात्मा च विन- 

इयति । अक्ञाश्रद्दधानौ यद्यपि विनश्यतस्तथा$पि न तथा यथा 

खैशयात्मा, संशयात्मा तु पापिष्ठः सर्वेषाम्‌ । कथं नायं साधा. 

रणो5पि लोको $स्ति तथा न परो लोको न सुखं तत्रापि 

खंशयोपपत्तेः संशयात्मनः संशयचित्तस्य तस्मात्संशयो न 

कर्तव्य: ॥ ४० ॥ / 

जो अज्ञानी आहे, ज्याला आत्मज्ञान झालें नाहीं, ज्याळा श्रद्धा, 
आस्तिक्यबुद्धीच, नाहीं व जो नेहमीं शंकेखोर असतो, सारांश ज्या 
पुरुषार्च कोणत्याही शास्त्र, युक्ति किंवा अनुभवासिड सिद्धांतावर निष्ठा 
बसत नाहीं त्या पुरुषाचा सर्वोपरी घात होतो. आतां आत्मज्ञान 
समजलें नाहीं असे व समजूत पटली नाहीं, तांपर्यंत श्रद्धा न ठेवणारे, 
पुरुषांचा नाश होतो हें खरे; पण संशयग्रस्त पुरुषांचा जसा नाश होतो 
तस्ता दुसऱ्या कोणाचाही होत नाहीं. सगळ्यांत अति पापी पुरुष 
हाटळा ह्मणजे संशयपीडित पुरुष होय. कारण प्रत्येक गोष्टींत तो 
संशय घेणारा असल्यामुळें त्याला इहलोकी सुख मिळत नाहीं. उघ- 
डच आहे, प्रत्यक्ष बायकोनें तयार केलेल्या अन्नांत किंवा दिळेल्या 
विड्यांत विष असेळ असा सशय बेणाऱ्या पुरुषाला इहळोकी कसले 
सख मिळणार किंवा त्याचा संसार तरी सुखाचा कसला असणार? पर- 
छोकाविषयीं अनंत शंका वेण्यास जागा असल्यामुळें अर्थातच परळो- 
कची गोष्टच राहिळी; सुल तर नष्ट झाेळेंच असते; कारण “सुख हेंच 


मुख आहे कशावरून?! अशी दीरघशंका हे राजश्री काढणार ! सारांश 
संशयी पुरुषाचे याप्रमाणे सवेस्वी नुकसान होतें. म्हणून योग्य कारणा- 
शिवाय, किंवा भळतीच, शंका वेऊं नये. विश्वास पटण्यासारख्या ज्या 
गोष्टी आहेत त्यावर आपण विश्वास ठेविळाच पाहिजे. समजढेंना.! बरे 
तर पुढें चढा. 
* मधु०--अन्रद्वाऱ्नास्तिक्‍यबुद्धि. प्रपा ०, भ्रीधर--अज्ञ असला तरी 
अश्रद्वाळु उपयोगी नाहीं; आणि श्रद्धाशरन्य असला तरी संशययुक्त मनाचा 
पुरुष असणें इष्ट नाही. अज्ञानी आहे हणून हा लोक नाही, श्रद्वा- 
शून्य असला ह्मणजे परळोक मिळत नाही; आणिसंशयी असला तर त्याळा 
सुखही नाही आणि विश्रांतीही नाही ! 

शंकरा०--ज्ञान झाळें तरच मोक्ष मिळतो अशा अर्थाची अनेक 
श्षृतिस्मृतींमधून बरींच वाक्यें देतात. ज्याळा शमदमादि साधनें साध्य 
झाळी नाहीत, जो गुरूपदेशानें पवित्र झाला नाहीं, तो अज्ञ होय. 
श्रद्धा पाहिजे. 

पर्वते, द्विवेदी ब चतरजी आचार्यानुसारी आहेत. ज्ञानऱ्विवेक 
असें द्विवेदी हणतात. 

रामा०-देहातिरिक्त आत्मा आहे असें ज्ञान असून शास्त्रत्रिहित 
कर्मे सिद्ध होऊन पुरुषार्थ साध्य होण्याळा आपळें मन संशयविरहित 
झाळें पाहिजे. सारांश पूर्ण श्रद्धा पाहिजे, 

द्रैतवादी--आाचार्यप्रमाणच अर्श करितात, 


ज्ञानेश्वर--अज्ञ म्हणजे काय £्यून्य जैसे ग्रह । कां चैतन्यवीण 
देह। तसें जीवित तें समोह। ज्ञानहीन॥ .... ( संशयात्मनो न सुखं ) . 
जया काळज्वर आंगी बाणें । ते शीतोष्णें जैसीं नेणे । आगी 
आणि चांदणे । सारिसेचि मानी ! ॥ तैस साच आणि लके । 
विरुद्ध आणि निक ( चांगळें. अनकूल ) | संशयी तो नोळणे । 
हिताहित ॥ हा रात्री, दिवस पाही । नेसा की र 
(बक ) नाही । तैसे संशयी असतां, कांही । मना नये ॥ 


._ गीताव्याख्याकार--ऐसिया संशययुक्तासी । ज्ञानाची गोष्ट 
काइसी !। मद्यपांना आणि सावधतेसी । कांदीं संबंब 
असे? ॥ भूतसंचार झाला जया । तया विचार केचा 'चनं- 
जया! । तेवी आतुडला जो संशका । तो तद्वत्‌ जाणे ॥ र 

पंडितांनी मोंटूची निंदा केली आहे ती दृद्धानुयायी व आधुनिक मार्गी, 
यां उभयतांनींही वाचण्यासारखी आहे, या “छोकाचा विस्तार मुमुक्षूनी 
अवश्य वाचावा. 


“ब्रद्धा व भश्रद्धा या शब्दद्दयावरून गीताकारावर खिस्ती धर्माची 
छाया पडळी होती, असे स्पष्ट दिसतें. ' असा डा. ळारिंजर यांनीं तर्क 
काढिळा आहे ! ख्रिस्ती धर्माशिवाय इतर कोठेही उज्जळ धमेतत्बे 
सांपडावयाची नाहींत, सांपडलींच कदाच्वितू तर तीं स्िस्तप्रणीत धर्मा- 
तूनच घेतलीं असलीं पाहिजेत, असा मनाचा ग्रह करून ज्यांनींइतर 
धर्भाचे परीक्षण करण्याचें अघोर साहस करण्यास हात घातळा, त्यांचे 
विचार किती निर्मळ असतील, हें सांगण्याची जरूरी नाहीं. 
सरित्तोदयापूर्वा अनक शातर्के विद्यमान असणाऱ्या छांदोग्य, 'बृह- 
दारण्यक इत्यादि उपनिषदांमधून श्रद्धा शब्द अनेक वेळ आढळा 
आाहे, हेंच लारिंश्षर साहेबांस उत्कृष्ट उत्तर आहे. श्रद्धेशिवाय कार्य" 
भाग होत नाहीं हें हिंदूसच काय पण खिस्तप्रणीत धर्माचा जन्मही 
झोळा नव्हता तेव्हां प्रकट झालेल्या बुद्ध धर्मातीळ ळोकांस ब स्थानिक 
धर्माचा अवळंब करणाऱ्या ग्रीक व रोमन लोकांस कळून चकलें होतें, 
जांजस खाइस्ट या महापुरुषाने भक्तिमा्गीचें प्रोत्सीहन केळें हे खरें, पण 
भक्तिमागच त्यांनी शोतून काढला असें म्हणणें अत्यंत धाष्ट्यार्चि आणि 
म्हणून असमंजस होय. ॥ ४० ॥ 


'तस्मात्‌-- 


योगसंन्यस्तकमौणं 
'ज्ञानसंडिन्नसंशयम्‌ ॥ 


आत्मक्‍न्तं न कर्माणि 
निबंभ्नन्ति धनंजय ॥ ४१4 


धनंजय (हे अर्जेना ! ) योगसंन्यस्तकमीणं ( भात्मानिष्टेच्या दृढ- 
सांमथ्यानें ज्यानें सवे अहकारजन्य कर्मांचा त्याग केला आहे ) ज्ञान- 
सँछिन्नसंशयं ( आत्मज्ञानाच्या ढढतर परिचयानें ज्याम सर्व 
संशयांचा उच्छेद केला आहे )-व जो-आत्मवन्त ( जितेंद्रिय झाल्या- 
मुळें आतत्मपरच झाळा आहे )-त्याला- कुमीणि न निबध्नन्ति 
(कर्मांपासन कोणताही उपसगे लागत नाहीं. )-सारांश अहंकारव- 
जिंत भाविक पुरुष आत्मस्वरूपी लीन झाल्यावरही जरी तो कर्म कारे- 
तच राहिळा तरी ल्याला तें कर्म बद्धक होत नाही.--- 
योगेति । योगसंन्यस्तकर्माण॑ परमार्थदर्शनलक्षणेन योगेन - 
संन्यस्त्तानि कबोणि येन परमा थंदर्शिना घमाधर्माज्याणि ते योग- 
खंन्यस्तकमौोणम्‌ । कथं योगसंन्यस्तकर्मेत्याह शानेना:55त्मेश्ब- 
रैकत्वदर्शनलक्षणेन संछिनः संशयो यस्य स शानसंछिन्नसंशायः। 
य एवं योगसंन्यस्तकमो तमात्मबन्तमप्रमत्त॑ गुणचेष्टारूपेण 
दृष्टानि कमोणि न निबन्नन्त्यानेष्टादिरुपं फळे ना55रभन्ते हे 
धनंजय ॥ ४१ ॥ 


हे पार्थी ! सर्व धनावर व विषयांवर जय मिळविणाऱ्या अर्जुना! 
आत्मस्वरूप प्राप्त व्हारवि'असा ज्या निष्ठेचा हेतु आहे ती निष्ठा दृढ 
झाल्यामुळें स्वरूपार्चे विज्ञान झालेल्या ज्या पुरुषाने सवे कमीचा ( शास्त्र- 
विहित अगर शास्त्रनिपिद्ध कर्माचा ) ल्याम केळा आहे झणजे ज्यानं 
अहंकार ब वासना यांचा संवैस्वी त्याग केळा आहे; आत्मज्ञान 
झाल्यामुळें आपण आणि परमेश्वर, एकच आहों असरा निश्चय होऊन 
गढ्या व त्या कारणानें ज्याचे सवे संशयांचा उच्छेद झाळा आहे; 
( परमेश्वरी स्वरूप व आपे. त्वरूप.हीं एकच आहेत, असा साक्षात्कार 
झाल्यानंतर संश्यय येणार तरी कसळा व कोदून: त्या बिचार्‍या संदरायी 


मनाळाही आत्मस्वरूपच प्रात्त झाळेळें असते ! )व जो शमदमादि 
असून आत्मतेत्पर असल्यामुळे इंद्रियादिकांचा पूर्ण स्त्रामी व प्रव- 
तेक असतो; त्या पुरुषाच्या ज्ञानेद्रियाकरवी अगर कर्मेद्रियाकरवी 
अहेकारशून्य कर्मे ह्मणजे गुण, चेष्टा वगेरे जर कांहीं झाली 
किंवा ळोकसंग्राहक कर्मे झालों तर त्यांचें फळ उत्पन्न होण्याचा 
संभवच नसल्यामुळें तीं कमे त्याहा बद्धक होत नाहींत. असढ़ीं 
कर्मे अहेकारशून्य करमठाळा संसारांत ढकलीत नाहींत. तो अभिमान- 
शून्य व फलेच्छाशून्य असल्यामुळें इंद्रियाचीं कर्म इंद्रिये करित 
आहेत, माझ्षा त्यांत कोहीं संबंधच नाही असे जाणून-तो-सुखरू: 
पच भसतो. 
मधु", भपा०, रंगनाथ, श्रीधर, व्याख्याकार, पंडित--' भगवं- 
ताच्या आराधनेनें ( भगवान्‌ व आपण एकच आहोंत अशी ) समत्व- 
बुद्धि होऊन सर्व कर्मे परमेश्वरापेण ज्यानें केळी आहेत? असाही एक 
अर्थ सुचवितात. आत्मवंतर्सावधान. झुंकरा ०-पवते, द्विवेदी, चत- 
रजी आचायोनुसारी आहेत. 
चंतरजी---निष्काम सत्कर्म आणि ब्रह्मात्मैक्यज्ञान हीं साध्य झालीं 
म्हणजे निश्चय व श्रद्धा उत्पन्न होतात. 
रांभा०--अशा पुरुषास मागील कर्मे बद्दक होत नाहीत. 
ठ्वैतवादी--आत्मवंत > परमात्मा जो हरी ह्याचा निःसीम भक्त 
जो गाढा, 
यस्मात्कमेयोगानुष्टानादर्शुद्धिक्षयहेतुकशानसंछिन्नसंशयो न॒ 
* निबध्यते कर्मभिशोनाभ्िदग्धकमेत्वादेव यस्माच्च ज्ञानक- 
मांदुष्ठानविषये संशयवान्विनद्यति-- 
शुरु--निष्काम कर्म करून वित्तशुद्धि झाल्यावर संचित कर्म- 
जन्य पापाचा क्षय॒ करण्याचें उत्कृष्ट साधन जें आत्मस्वरूप 
ज्ञान, त्याच्या योगाने छिन्न झाळे आहेत. संशय ज्यांचे 
अनुष्ठान करण्यास ळागळा असतां त्या कर्माच्या 


।. योगाने ज्याअर्थी तो बद्ध होत नाही, ( कारण ज्ञानस्वरूपी प्रज्वलित 


अमीच्या सामथ्यीनें त्याचीं सर्व कर्मे व. कर्मवासना दग्व होऊन 


जातात. ) व ज्याअथी ज्ञाननिष्ठा व कर्मनिष्ठा कराव्य़ा कीं नाही असा 
संशय वेणारा पुरुष नष्ट होतो त्याअ्थी-- 


तस्मादज्ञानसंभतं 
हृत्स्थं ज्ञानासिना55त्मनः ॥ 
ठित्त्वेनं संगायं योग- 
मातिषेत्तिष्ट भारत ॥ ४२॥ । 
इति श्रीमहाभारते श्रीमद्रगवद्वीतासूपानिषत्सु 
ब्रह्मविद्यायां श्रीकृष्णार्जुनसंवादे ज्ञानक- 
मसंन्यासयोगो नाम चतुर्थोध्याय: ॥ ४॥ 


तस्मात्‌ ( म्हणून ) अज्ञानसंभूतं ( अज्ञानाच्या योगाने उत्पन्न 
झाढेळा ) हृत्स्थं ( हृदयांत वास करणारा, तुझ्या मनांत असलेळा ) 
आत्मनः संशयं ( आत्मस्वररूपाविषयी जो संशय आहे तो ) छित्वा 
(तोडून टाकून ) योगे आतिष्ठ _( कर्मयोग, शास्त्रविहित कर्मे, 
करण्यास आरंभ कर ). भारत (हे मरतकुलोत्पन्न शूर अजुना! ) 
उत्तिष्ठ ( ऊठ ).-सारांश आत्म्याच्या संदूपाविषयी तुझ्या मनांत 
जो संशय स्वतःच्या अज्ञानाने बाणला आहे तो आत्मज्ञान हीच 
एक तरवार, त्या तरवारीने छाटून टाक आणि स्वजातीस विहित जें कम 
तें निष्कामबुद्धीने कर. अजेना! उठ, युद्धाची तयारी कर, 

याप्रमाणें ज्ञानकर्मसंन्यासयोग नामक चतुर्थ अध्यायाचे मूळ संपे, 


तस्मादिति । तस्मात्पापिष्ठमज्ञानसंभूतमशानादविवेकाज्जात॑ 
हत्स्थं दृदि बुद्ध स्थित शानासिना शोकमोहादिदोषहरं सम्य- 


१६ श्रीमद्रगवद्वीता. 

. त्मविषयत्वात्संडायस्य । नाहि परस्य संशयः परेण' च्छेसव्यतां. 
आधोयेन स्वस्येति बिशोष्यते5त 'आत्मविषयो उपि स्वस्थेव 
भबाति । ठित्त्वेनं संशय स्वबिनाशहेतुभूतं थोग सम्यग्दरशनो* 
'पायकमीनुशनमातिष्ठ कुर्वित्यथ्वः । उत्तिष्ठेदानी युद्धाय 
भारतेति ॥ ४२॥ 

इति श्रीमत्परमहसपरिव्राजकाचायेश्रीगोविन्दभगव- 
त्पूज्यपादशिष्यश्रीमच्छंकरभगवतः कतो श्रीमद्धंगवद्वी- 
त्ताभाष्ये ब्रह्मयज्ञमशसा नाम चतुर्थो5ध्यायः ॥ ४ ॥ 
ह्मणून अत्येतत अमंगल, अज्ञानापासून उत्पन्न झालेला, सारासार 
बिचार न केल्यामुळें प्रमत्त झाळेळा जो मनांतीऴ संशय आहे.तो 
तोडून' टाक. सवे प्रकारचे शोक, मोह इत्यादि जे अवगुण आहित 
त्यांचा. नाझ करणारें, आत्मस्वरूपाची ओळखं व पुढे साक्षात्कार 
करून देणारे, ने ज्ञान हीच एक तरवार आहे, खड॒ग आहे, त्याच्या 
योगानें अज्ञानवृक्ष संभूळ छाटून यक. * मी'कोण आहें ” यांच्या 
विषयी जो संशय तुझ्या मनांत आहे तो नष्ट करून टाक, 
श्िष्य--स्वतःच्या अंतःकरणांतीद संशय तोडून टोक असा 
काँ नाहीं अर्थ व्हावयाचा ! 
गुरु--तसा अर्थ केला तर ' स्वतःचे ' हे पद नको. कारण रामाच्या 
न्य त आढेळ। संशय गोविंदाच्या ज्ञानाने नाहींसा होत नाहीं! तूं केढेल्या 
थामध्यें ' हृत्स्थं ' याचे ' स्वारस्य रहात नाही. ह्मणून स्वतःच्या आत्म- 
स्वरूपाच्या संबधाने निर्माण झालेला संशय अल्ला अथे केढा. असो; 
याप्रमाणे आपल्या नाशास. कारण होणारा भो संशयवृक्ष त्यास तूं, 
स्वतःच समूळ तोडून टाक आणि पुढें बह्मज्ञान होईळ अशा योगा- 
च॑ उत्कृष्ट साधन जे निष्कामकमेयोगाचें अनुष्ठान तें करावयास ळाग. 
युद्ध करणे हें क्षत्रियांचे कतव्य आहे. हें तू निष्कांमत्वाने करे. 
उठ, अनजुना! उठ! 
याप्रमाणे ज्ञानकर्मसंन्यासयोगनामक चतुंयीथ्यायाचें भाष्य 
, अर्थ ही संफ्लीः स र 


> 





ह्‌ 


ष 


इढीकृते ) धीहेतुः कर्मीनिष्ठा च हरिणेहोपसंहृता ” ( परमाल्याचे 
इंशत्व स्थापन करून ( जीवस्वररूप खेडित करून ) भगवेतांनी भक्ति व 
श्रद्धा दृढ होईल, असा विषय आणला आहे आणि नंतर आत्मज्ञा- 
नाचें साधन जी निष्काम कर्मनिष्टा तिचें विवेचन या अध्यायांत केळे भाहे. 


अपाकारांचा उपसंहार:-“बाद्यं कमी55गमोक्ते द्रिविधमापे बिन- 
इयत्फलं तद्रिकमे। स्यात्तच्चाकर्म यत्स्यादमृतफलमतः कमे नेष्क- 
म्येयोस्तु ॥ अन्योन्यं साहचर्य भवति तदखिलं मामिहोदिश्य 
कार्य । तद्रे ब्रह्मापैणं स्याद्विविधयजनतः माह कळ... चतुर्थ १-4 
( बेदाने प्रणीत केळेळें कर्म ( मग तें विक्म असो वा 9] 
सकाम बुद्धीनें केळें असतां, अगर व्यावहारिक कमेही त्याच बुद्धी नो 
असतां उभयतांही फलप्रद होतात, हें खरें; पण त्यांचें फळ बिनाशी, 
काळभंगुर, आहे. परंतु निष्काम बुद्धाने व ज्ञानपूवेक केळेळें कमे 
अमृतरूपी फल म्हणजे मोक्ष देते. भगवंताळा उद्देशून केळेळे 
स्म विहित कर्म व निष्काम कर्म हीं दोन्ही एकच आहेत. ' अनेक 
मानसिक यक्ञद्वारां भगवंतास अपेण केळेळें कर्म, कर्मबासना, ब कमैफळ । 
हॉ सर्व ब्रह्मापणच होतात, हा विषय या अध्यायांत भगवंतांनी पाथीस . 
सांगितळा आहे. ) र 


श्रीधर स्वामींचा उपसंहार:-पुमवस्थादिभेदेन तपा, गी 
धा। निष्ठोक्ता येन तं वंदे शोरि संजपरतजिवय र (१ ॥ ( पुरुबा 
अबस्थाभेद कल्पून अर्थिकाराप्रमार्णे प्रत्येक मुमक्षून 

ज्ञाननिष्ठा यांपैकी उक्त तो मार्ग क्रमाक्रमाने अनुसरावा असा उपदेश 
करणारा व सर्व संशयांचें निरसन करणारा जो शोरि ( श्रीकृष्ण) त्यास 
मी बंदन कारेतों. ) असाच चतरजींचाही उपसंहार आहे. 


रामानुज व वलठभ--मीं सांगितलेले जे आत्मज्ञान तेंच खड्ग आहे. 
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ट्वैतवादी---परमेश्वर मात्र स्वतंत्र आहे, जाव स्वतंत्र नाहीं, असें 
ज्ञान करून घेऊन आपले संशय नष्ट करून टाक. 

ज्ञानेश्वरांनी गीतेचे श्रवण केळे असतां काय फळ मिळते हे मोठ्या 
“ातुर्यीने सांगितलें आहे तें ज्ञानभक्तांनी अवश्य वाचावे. 


पंडितः-कर्मयोगाचें लक्षण । दोन्हीं अध्यायी कमलेक्षण । 
बोलिला कीं निष्काम ईश्वरापण । तोचि कर्मयोग ॥ ज्ञान झाळें 
असतांही सगुण उपासना करावी, असे येथेही पेडित आग्रहाने सांगत 
आहेत. “ सधर्मः समर्थः पुमथंश्वतुर्थः । कृतार्थो्यमध्याय एवं 
चतुर्थः ॥ यथार्थः सदर्थः सतां भूसुराणां । भियः किं कदर्थो 
गिर वा सुराणाम्‌ ॥ ( ञ्याच्यायोगानें चवथा पुरुषार्थ म्हणजे मोक्ष 
साध्य होतो तोच उत्तम सामथ्येशील धमे होय, हा धम चवथ्या 
अध्यायांत सांगितला आहे म्हणून तो कृतार्थ आहे. साधु व ब्राहमण 
यांस वास्तविक व चांगला अर्थच प्रिय होतो. उघडच आहे कॉ 
बाईट अर्थ अगर वाईट शब्द कधीं तरी देवांस प्रिय होतीळ काय ? ), 
पंडितांचे यमकरचनाकोाल्य दाखावेण्यासाठीं वरीळ 'छोक घेतला आहे. 


ज्याख्याकार म्हणतात:-जौ निविकल्प नाहीं समाधी । तों 
काय कर्म सुटती !॥ अगा लोक संग्रहाकारणे । सज्ञानेही कमे 
करणें। जो उन्मन न कीजे मने। तो काय करणें राइतीं उणी !॥ 


इति श्रीमदू० ज्ञानकमैसंन्यासयोगो नाम चतुर्था$ध्यायः 


अथ पःचमो$्यांयः । 





आतां येथून पांचव्या अध्यायास आरंभ झाला. 
* कमेण्यकर्म यः पश्येत्‌ ! इत्यारभ्य * स युक्तः कृत्स्नकर्म- 

छृत्‌ ! “ ज्ञानाझिदर्धकर्माणे ' ' शारीर केवळ कमे कुर्वन_ * 

* यडच्छालाभसंतुष्ट: ' ' ब्रह्मापेणे ब्रह्म होविः ' कमेजान्विद्धि , 

तान्सबोन्‌_' ' सवे कमोखिलं पार्थ ' ' शानाभ्निः सर्वकमोाणि.* 

* योगसंन्यस्तकर्माणम्‌ ' इत्यन्तैवेचनेः सर्वकमेसंन्यासमबो- 

चळ्ूगवान, ' ठित्त्वैन संशय योगमातिष्ठ ' इत्यनेन वचनेन योग 

च कमोलुष्ठानलक्षणमनुतिष्ठेत्युक्तवान्‌ । तयोरुभयोग्य कमाुष्टान- 

कमेसंन्यासयोः स्थितिगतिवत्परस्परावेरोधादेकेन सह कतुमश- 

क्यत्वात्कालभेदेन चानुष्ठानविधानाभावादथोदेतयोरन्यतरक- 

तैब्यताप्रा्ती सत्यां यत्परशस्यतरमेतयोः कमीनुष्ठानकर्मसंन्यास- 

योस्तत्कतंव्यं नेतरदित्येवं मन्यमानः प्रशस्यतरबुभुत्सया$जञुन 

उवाच संन्यासं कमेणां कृष्णेत्यादिना । 

शिष्य--* कमोमध्यें जो अकम पाहतो ' ( अ. ४ “छोक १८) 
या छोकास आरंभ करून “ तोच योगी व तोच सर्व कमीचा कती ? 
“ ज्ञानरूपी अझीच्यायोगानें ज्यानें सर्व कर्माचें भस्म केळें आहे ! 
“शरीर मात्र जिवेत ठेवण्याचें कमे इंद्रियां करवी करणारा ! * यदच्छेने 
मिळेल त्यामध्येच संतोष मानणारा ? ' ज्याची बर्न हीच पळी, बह्म हीच 
आहुति ज्ञानयज्ञाशिवाय बाकीचे सवे यज्ञ अहेकारयुक्त कमोपासून 
झाळेळे आहेत ' सर्वे प्रकारचे कमीची समाप्ति एका ज्ञानांत विलीन 
होते, ! : ज्ञानरूपी आम्नि सर्वे कर्माचा नाश कारेतो ' “ आत्मनिष्ठा 
इढ झाल्यामुळें सर्व कर्मचा ज्यानें त्याग केळ आहे;  येथपर्यतच्या 


4० 


विईन£.... डी. 








६३९  औमद्धंगवद्ीता. 

सवे “छोकांमध्यें भगवेतांनीं कमीचा त्याग करावा, कर्मसन्यास करावा, 
असे वारंवार सांगितठें आहे; आणि शेवटच्या छोकामध्यें तर “ याप्र- 
माणें सरव संशयांचा उच्छेद करून. कर्मयोग करावयास लाग ' असतं 
सांगितळें आहे, म्हणजे कमेनिष्ठाच तुला केली पाहिजे असे सांगितळें 
आहे! यावरून भगवंताच्या बाळण्यांतच विरोध आहे असें दिसते. कर्म 
करावयास सांगणे व कमे करूं नको म्हणून सांगणें यांत महदंतर 
आहे; नव्हे! तीं विधानें, तेज आणि अधःक;र याप्रमाणें परस्पर विरुदधच 
आहेत. जो पदार्थ स्थिर आहे, तोच पदाथे चलन कारेत आहे या 
वाक्यांत जसें पूर्ण वैम्य आहे, तसेंच वरील प्रकरणांत आहे. तेव्हां 
हा भ्रकौर आहे तरी काय £ 


गुरु--अरे ! तुझ्यासारखीच शंका अर्जनासही आली होत्री. 
त्यानेही पाहिलें कीं “ कर्म करणें आणि कर्मत्याग करणें हीं दोन्ही 
एकाच पुरुषास एकाच वेळीं साध्य होणे कठिण, असंभवनीय आहे, एकदां 
कमे करावें आणि नतर कमीचा त्याग करावा, अशा विशेधात्मक आज्ञाही 
भगवंतासारख्या सवेज्ञ पुरुषोत्तमांनीं गीताशास्त्रांत सांगणे शक्‍य नाहीं; 
तेव्हां अथीतच एक कमयोग तरी करावा, किंवा कर्मसंन्यास तरी 
करावा, या दोहीतील कोणती तरी एक गोष्ट करावी, असा भगवं- 
ताचा. अभिप्राय असावा. ते परस्पर विरोधी भाषण करणार नाहींत. 
सारांश कर्म अगर कमैसंन्यास या दोहींतीळ चांगळें असेळ तें ध्यावे 
ब दुसऱ्याचा त्याग करावा. ” ही अजुनाची समजूत झाली. म्हणून 
कमीनुष्ठान किंवा कमैसेन्यास या दोहोंत कोणते श्रेष्ठ आहे, कोणतें ध्यावे, 
अशी इच्छा घारण करणारा अर्जुन विचारतो; * हे भगवंता ! आपण 
कमीचा संन्यास सांगून योगही सांगतां; इत्यादि. 

नु चा55त्मविदो ज्ञानयोगेन निष्ठां प्रातिपिपादययिषन्पूर्वा- 
दाहतेबेचनेर्भगवान्सरवकमंसंन्यासमबोचक्न त्वनात्मशस्यातब्य 
कमीलुष्टानकमेसंन्यासयोर्मित्नपुरुषाविषयत्वादन्यतरस्य प्रश- 
स्यतरत्ववुभुत्सया प्रश्नो5नुपपन्नः । सत्यमेव त्वदभिप्नायेण 
अरश्षो नोपपद्यते, म्रष्ठुः स्वाभिभ्रायेण पुनः प्रश्नो युज्यत एवोति 





वदामः। कथं, पूर्वौदाहतेबंचनेभंगवता कमेसंम्यासस्य कर्तव्य- 
तया विवक्षितत्वात्प्राधान्यमम्तरेण च कतोरं तस्य कर्तेव्यत्वासं” 
भवात्‌ । अनात्माबिदपि कतो पक्षे प्रात्तो$नूद्यत एव न पुनरा- 
त्मावित्कतकत्वमेव संन्यासस्य विवक्षितमिति । एवं मन्वान- 
स्याजुनस्य कमौीदुष्टानकर्मसंन्यासयोरविद्वत्पुरुषकतैकत्बमप्य- 
स्तीति पूर्वोक्तेन प्रकारेण तयोः परस्पराबिरोधादन्यतरस्य कते- 
व्यत्वे प्रातते प्रशस्यतरं च कतंत्र्यं नेतरादिति प्रशस्यतरविवि- 
दिषया प्रक्षो नानुपपन्नः । प्रतिवचनवाक्या श्रोनेरूपणेनापि प्रष्टु- 
रमभिप्राय एवमेवेति गम्यते । 
श्रिष्य--गुरुजी ! मला वाटतें कीं अजुन आतां जो प्रश्न करित 
आहे तो अत्यंत अयोग्य व अत्यंत अप्रस्तुत आहे. 
गुरु-कारे बाबा 
शिष्य--म्हणजे असेंः भगवंतांनी अनेक उदाहरणें 'दाखवून असें 
पिद्ध करावयाचा घाट घातला “ आहे कीं! सव कमेसंन्यास जो करा- 
याचा तो आत्मज्ञानी पुरुषानंच करावा, कारण त्यास ज्ञाननिष्ठ 
व्हावयाचे असते. गुरुजी! आत्मेवेत्त्याने संन्यास करावा, आत्मा 
कळल्या नाहीं त्या प्राकृत पुरुषाने कर्मसंन्यास करूं नये असा मगर 
वंतांचा अभिप्राय आहे व हाच अभिप्राय आचार्यांनी व आपण विशद 
करून दाखविला आहे. आतां कर्मसंन्यास आत्मवेत्त्यानें करावा 
आणि कमीनुष्ठान प्राकृत पुरुषाने करावें असे निरनिराळे कर्ते अस- 
ल्यामुळें कमेसंन्यास चांगॅदा किंवा कमीनुष्ठान चांगळें, असा स्वतः- 
चा आविकार समजणार्‍या पुरुषाला हा संशय येणें योग्य नाहीं, आत्म- 
वे्त्याहा कमीशीं संबंध ठेवावयाचा नाहीं, प्राकत पुरुषाळा कमैसंन्यास 
साध्यच नाहीं तेव्हां दोहोतून चांगळें कोणतें असा प्रश्न अप्रस्तुत व 
असमेजस होय. माझा भाव समजळाच असाळ आपण 
युरुजी--होय. तुझ्या म्हणण्याप्रमाणें रगनाजच प्रक्ष 
होतो खरा. पण अर्जुनाचा जो आहे त्याव 











'श्षिष्य--काय? अर्जुनाचा काय अभिप्राय आहे?! 

शरुजी--पूर्वा, मागील अध्यायांत, भगवंतांनी जीं “वचनें, जीं 
उदाहरणें दिीं आहेत, त्या सर्वात कर्भाचा संन्यास करावा असें 
प्राधान्यत्वाने सांगितळें आहे. कर्माचा संन्यासच करावयास . कोणी 
नसेळ तर कमेसंन्यास होणें ही असंभवनीय आहे. सारांश कमेत्याग 
करावयाळाही कृत्याची आवइयकता आहे, हणजे ते एक कर्मच 
झाडें! असा अर्जुनाचा अभिप्राय आहे. पुनः तो समजतो कीं जो प्राकृत 
पुरुष आहे त्यालाही * करमसंन्यास करितां येईल व त्याप्रमाणें भगवंतांनी 
म्हटलें ही आहे, कीं कमसंन्यास करणें हें केवळ ब्रह्मवेत्याचेंच कतेव्य 
आहे असें नाहीं.! सारांश कर्मसंन्यास हें एक करमेच आहे आणि कमे- 
निष्ठ पुरुषाळाही कर्मेसंन्यास करितां येतो, हा अजेनाचा अभिप्राय 
आहे. एवंच प्राकृत पुरुषाने कर्मसंन्यास करणें चांगळें, किवा कमीनुष्ठान 
करणें चांगलें, हा प्रश्न उभा राहतोच; कारण प्राकृत पुरुषाला कमे कर- 
ण्याचा व कर्मेत्याग करायाचा अते दोन्ही अधिकार आहेत. सारांश 
हे दोन्ही अभिकार प्राप्त झाळे असतां व हे दोन्ही परस्पर विरोधी 
अधिकार एकाच पुरुषास एकदम वहिवाटण्याचा प्रसंग आल्यास दोन्ही 
होणें संभवनीय नसल्यामुळें, या दोहोमध्भ कमीनृष्टान चांगलें किंवा करम 
संन्यास चांगळा. (चांगळें तंच आपण ध्यावयाचें दुसरें ध्यावयाचें नाही,) 
हा अर्जुनाचा तारतम्याचा प्रश्न योग्यच आहे. भगवंतांनी जें उत्तर 
दिळें आहे त्यावरूनही अर्जुनाचा हाच अभिप्राय होता असें स्पष्ट 


कथं संन्यासकर्मयोगो निःथ्रेयसकरौ तयोस्तु कर्मयोगो 
 विशिष्यत इति प्रतिवचनमेतज्निरूप्यं किमनेना$5त्मवित्कतै- 
कयोः संन्यासकमेयोगयोनिःभ्रयसकरत्वं प्रयोजनमुकत्वा तयो- 

रेव कुतश्विद्धिशेषात्कर्मसंन्यासात्कर्मयोगस्य विशिष्टत्वमुच्यत 

: _ आहोस्थविदनात्मावेत्कतैकयोः संन्यासकमेयोगयोस्तदुभयमुच्यत 











मुच्यते यादि वा5वानात्मवित्कतैकयोः संन्यासकर्मयोगयोस्त- 
दुभयमुच्यत इति । अत्रोच्यते,-आत्मवित्कतैकऱ्योः संन्यासकमे- 
योगयोरखभंवात्तयोनिःथ्रेयसकरत्ववचनं तदीयाच्य कमेसं- 
न्यासात्कर्मयोगस्य विशिष्टत्वामिधानभित्येतदुभयमलुपपन्नम्‌| 
यद्यनात्माविदः कर्मसंन्यासस्तत्प्रतिकूलश्व कमीनुष्टानलक्षणः 
कर्मयोगः संभवेतां तदा तयोनिःश्रेयसकरत्वोक्तिः कमेयो- 
गस्य च करमसंन्यासादि शेष्टत्वामिधानमित्येतदुभयसुपप- 
द्यते, आत्मविदस्तु संन्यासकर्मयोगयोरसंभवात्तयोनिःश्रेय- 
सकरत्वाभिधाने करमसंन्यासाच्य कर्मयोगो विशिष्यत इति चालु- 
पपन्नम्‌ । अत्रा55ह, किमात्माविदः संन्यासकमयोगयोरप्यसंभव 
आहोस्लविदन्यतरस्यासंभओो यदा चान्यतरस्यासंभवस्तदा 
कि कर्मसंन्यासस्योत कमेयोगस्येत्यसंभवे कारणे च 
बक्तव्यमिति । 
शिष्य--कर्से आहे भगवंताचे उत्तर £ 
गरुरु--ते हणतातच ना? कीं “ संन्यास आणि योग हे दोन्ही 
मुक्तिपंथाचे साहाय्यकारी आहेत, पण केवळ संन्यासापेक्षां निष्काम 
कर्म-योग श्रेष्ठ आहे, हाणून £7 
शिष्य--दयानिवे! मदा प्रथमतः आपल्या वाक्याचा अर्थ 
स्पष्ट करून घेऊं द्या. * आत्मेवेत्त्या पुरुषाने केलेला कर्मसंन्यास व 
कर्मयोग हे दोन्ही मोक्षदानी आहेत; तथापि कांही एक विशेष 
कारणामुळे संन्यासापक्षां कर्मयोगाची श्रेष्ठता वर्णन केली 
आहे असें आपल्या म्हणण्याचे तात्पये समजावयाचे किंवा 
अज्ञानी, आत्मज्ञानशून्य, पुरुपाने केलेला कमेसंन्यास व कर्मयोग हे. 
दोन्ही मोक्षास कारण होतात; पण त्यांतल्या त्यांत कांहीं गुप्त कार- 
णामुळें कर्मयोगाला प्राधान्य दिळें आहे,' असा अर्थ करावयाच् 
पुनश्च, संन्यास व योग यां उभयतांपासूनही जर सर्वास मोक्ष 
होते. तर संन्यासापेक्षा योगमाग श्रेष्ठ कांः शिवाय; कोणीह 
संन्यास किंवा योग केला. असतां तो मुक्त होतो हेही 















8५ . औरीमद्धगब्वीता. 
_ युरु--अद्यापे कीं काय, भगवंतांच्या; आचार्यांच्या व माझ्या 
झणण्याचें तात्पय तुळा कळलें नाहीं. आतां प्रथमतः- ., 
शिष्य--ळुपा करा. माझा उताविळपणा अनावर आहे हें सरे; 
पण भगवत्‌! आपण माझें सवे कोड पूर्ण करितां हणून मी आपल्यास 
वाटेल तेव्हां वाटेळ तसल्या शंका विचारितों. शिष्यवत्सळ गुरुजी! 
प्रथम. मळा हें समजळें पाहिजे: “आत्मज्ञानी पुरुषाने केळेळा कर्म-संन्यास 
ब कर्मयोग हे दोन्ही मोक्षप्रद होतात, पण कर्मयोग श्रेष्ठ आहे; 
असें आस्मज्ञानी पुरुषाचे संबंधाने म्हटलें तर ह्यांत दोष उत्पन्न होतो! 
मीं हा अर्थ केला तेव्हां.मघाशीं आपण कपाळाला आठ्या घातल्या 
हृ पाहिळें मी. किंवा, अज्ञानी पुरुषाने केळेठे करमसंन्यास व कर्मयोग 
'हे गोलदायक आहेत, पण कमेयोग श्रेष्ठ आहे,' असें अज्ञानी पुरुषाचे 
संबंधानें म्हटलें तर तें कसं सुसंगत आहे £ हं प्रथम सांगावें. 
शुरु---वत्सा! तुला कितीदा सांगावें कीं आत्मवेत्ते पुरुष कांही करित 
नाहींत व कांही करण्याची इच्छाही करित नाहींत हणून? ब्रह्मज्ञान 
ज्याढा झाळें, जो निष्क्रिय ब्रह्म झाला, त्याच्या हातून कर्मत्याग तरी 
कस्ता होणार किंवा कर्मयोग तरी कसला होणार त्याला संन्यास व योग 
हे दोन्ही साध्य नाहींत. तेव्हां त्या दोन्हीकडूनही मुक्ति मिळण्याचा 
संभव ब्रह्मज्ञाला आहे, किंवा बह्मज्ञाच्या दृष्टीनें संन्यासापेक्षां 
योगच चांगढा आहे, हीं दोन्ही प्रश्नात्मक विधानें अनर्थकच होत. 'वंध्या- 
धुन्न काळा असेऴ तर बुद्धिवंत निपजेळ' या वाक्याचा अथच होत 
नाहीं, कारण वंध्येळ्ा पुत्र होणेच शक्‍य नाहीं; सारांश आत्मवेत्त्याळा 
संन्यासही शक्‍य नाहीं व कर्म करणे शक्‍य नाहीं; तेव्हां त्यांची फळे 
काय व ब्रक्ज्ञदष्टीने संन्यास श्रेष्ठ की योग श्रेष्ठ हे प्रश्नच अर्थशून्य 
आहेत, झणून तुझा पाहेळा अर्थ चुकला. 
श्िष्य--ठीक आहे. याचप्रमाणें याच न्यायाने जो अज्ञानी आहे, 
त्याद्रा तरी कमीचा त्याग करणें ब शाक्रविहित कर्म करणें अशा परस्पर 
दोन वृत्ति संभवतात काय £ अर्थातच नाहीं. तेव्हां कर्मयोग 
: त्याग मुक्ति देणारे आहेत हे अज्ञान्याळा सांगणें व त्यागापेक्षा 
योग श्रेष्ठ आहे, म्हणून कर्म कर असें म्हणणेंही, असंभवनीय आहे. 





आरुजी--तूं हणतोस तसा प्रकार नाहीं. कर्मकरूनही हाणने कर्म-. 
योगाचें आज्ञृरण करूनही करमेसंन्यास करण्याचें ह्मणजे केलेलें क्मीस 
शून्यत्व देण्याचें सामरथ्ये निष्कामकर्मयोग्यास आहे हाणून कमेत्याग व कर्म- 
योग हे दोन्ही परमारथदृष्टीने मोक्षास नेणारे आहेत, हा सिद्धांत युक्त 
आहे; व त्यांतही कर्मयोग्यास कर्मयोग श्रेष्ठ आहे असे जें सांगितळें आहे, 
तेंही बरोबर आहे. अज्ञानी कर्मयोग्यासाठीं हें भकरण उपस्थित केळे 
आहे. समजलासः संन्यास हणजे काय व योग म्हणजे काय, कर्म म्हणजे 
काय, अकमे कर्से असतें वगेरेचा विचार चवथ्या अध्यायाच्या १८ 
व्या छोकांत केढा आहे व या अध्यायांतही आणखी करूं. सारांश 
योग व त्याग हे दोन्ही कमेयोग्यास अवश्यं आहेत व ह्मणून 
साध्यही आहेत “1 61211, 1७101010 1 ०६. (मळा आपले क- 
तैव्य केळेंच पाहिजे, आणि हणून तें मळा साध्य आहे ) असे प्र- 
सिद तत्ववेत्ता कांट! हणतो तेंदी तुळा विदित असावें. तात्पर्य येथे 
कांही एक दोष नाहीं. आतां आत्मवेत्ता झाला, ज्याला सर्वच ब्रह्म - 

प टी ू 

मय झालें, ज्यांचे कर्मच संपळें, त्या पुरुषाला कर्म करणे जितके 
अशक्‍य, तितकेंच कर्मत्याग करणेंही अशक्यच आहे. कर्मच नाहीं, 
तेव्हां आत्मवेत्ता त्याग करीळ कशाचा? शिवाय त्याग करणें ह 
तरी एक कर्मच आहे! समजलास! म्हणून अज्ञानी पुरुषाला विज्ञान- 
काल्पर्यंत मात्र कर्मयोग व कर्मत्याग हे उभयतांही आपापल्या 
पद्धतीनें मोक्षास नेणारे माग आहेत, पण त्यांतही कर्मयोग विशेष 
चांगळा आहे, असं ह्मणणें सुप्रयोजकच आहे. 

शिष्य--शंका अशी को आत्मवेत्त्याला योग व त्याग, अशक्य 
आहेत, असे हटले त्यांत त्याच्या हातून योग व त्याग हे दोन्ही 
घडणें शक्‍य नाही. अर्से समजावयाचे किंवा दोहोंपैकी एक गोष्ट मात्र 
संभवत नाहीं असं हणावयाचे £ आतां एकच गोष्ट संभवत नसेळ ओड 
ती'कोणती£ कर्मयोग कीं कर्मत्याग£ हें सर्व मळा सयुक्तिक रीतीने क“ 
समजावून द्यावे. अथीतच कमेत्याग किंवा कर्मयोग संभवत र 
तो कां संभवत नाहीं याचें कारणही आपण सांगनीनचा प्लान 

बइ-नसांगतो ऐेकःन?. ) '. 7२00000" क 


दश शरीमद्धगवद्वीता. 

._ अजोच्यते, आत्मविदो निव्रृत्तमिथ्याज्ञानत्वाडिपयेयज्ञान- 
'मूलस्य कर्मयोगस्यासंभवः स्याज्जन्मादिसर्वेविक्रियायहितत्वेन 
'निष्क्रियमात्मानमात्मत्वेन यो वेत्ति तस्या55त्मविदः सम्य- 
ग्दहनेनापास्तमिथ्याज्ञानस्य  निष्क्रियात्मस्वरूपावस्थानल- 
क्षण सर्वकमेसंन्यासमुकत्वा तद्विपरितस्य मिथ्याज्ञानमूलक- 
कतृत्वाभिमानपुरःसरस्य सक्रियात्मस्वरूपावस्थानरूपस्य कमे- 
योगस्येह शास्त्रे तत्र तत्रा55त्मस्वरूपनिरूपणप्रदेशेषु सम्य- 
ग्ह्ञानमिथ्याज्ञानतत्कार्यविरोधादभावः प्रतिपाद्यते यस्मात्तस्मा- 
दात्माबिदो निवृत्तामिथ्याज्ञानस्य विपर्ययज्ञानमूलः कमयोगो न 
खंभवतीति युक्तमुक्तं स्यात्‌ । केषु केषु पुनरात्मस्वरूपानिरूपण- 
अरदेशेण्वात्माविदः कर्माभावः प्रतिपाद्यत इति । अत्रोच्यते,-'आबि- 
नाशि तु तद्विद्धि' इति प्रकृत्य ' य एनं वेत्ति हन्तारम्‌ ' ' वेदा- 
विनाशिनं नित्यम्‌ ' इत्यादौ तत्र तत्रा55त्माविदः कमोभाव 
उच्यते । 
गुरुजी-आत्मज्ञानी कोणास म्हणावे? 
शिष्य--ज्याचें सवे मिथ्याज्ञान अस्तंगत झाळें आहे. आत्मा 

हेंच ब्रह्म आहे व ब्रह्म हें स्वतः निप्क्रिय आहे, निर्विकार आहे 

(म्हणजे जन्ममरण इत्यादि सहा विकार त्यास असत नाहीत ). 

सारांश आपणच ब्रह्म आहोंत व भापल्यास कोणताही विकार होणें 

शक्‍य नाहीं असा ज्याचा ठाम निश्चय झाला* त्याला मी आत्मवेत्ता 
असें समजता. 

गुरुजी--अति उत्तम! इतका प्रकार तुळा समजला हें मोठेच 
झाळें ! आतां वत्सा! तुझ्याच तांडानें निकाढ झाला म्हणून बरें झालें. 
अरे! आत्मा निष्किय आहे, विकारशून्य आहे. व तोच आत्मा 
आपण आहों असें ज्याळा अनुभवासाहित ज्ञान झाळें तो पुरुष कधी 
तरी कमीकडे प्रवृत्त होईढ काय£ होणार नाहीं; कारण प्रत्येक 
 कमीची प्रवृत्ति मिथ्याज्ञानापासून होत असते. *मी पूर्ण नाही, म्हणून 


धि 








कांहीं तरी करून पूर्ण व्हावे! अशी इच्छा होते ती. आत्मज्ञान 
झाल्यावर होणें शक्‍यच नाहीं. सारांश “ मी आत्मस्त्ररूपान पूर्ण, नित्य, 
सवेगामी, विश्वन्यापी व ज्ञानपूवेक आनंदी आहे," असा निश्चय झालेला. 
पुरुष खरा ज्ञानी असतो, म्हणजे त्याचें मिथ्याज्ञान, भेदज्ञान, अस्त. 
गत झाढेळें असतें. त्याची स्थिति ह्मणजे पूर्ण, शांत, क्रियाशून्य, 
विकारशून्य, असें ब्रह्मस्वरूप होऊन असणें ही होय. त्याने सव 
कमीचा त्याग केळा व करावा असें आपण, भराळृत पुरुष म्हणतों. 
वस्तुतः त्या आत्मानंदी पुरुषाला त्या त्यागाची खबरही नसते. समजळें& 
सारांश तो पुरुष योग अगर त्याग या विस्हितच असतो. आतां. 
ज्याची भेदद्दाष्टि कायम आहे, *मी, माझें ' * तूं, तुझें ' वगेरे भित्ञभाव 
व अभिमान ज्यांचा नष्ट झाला नाहीं, “मला हे हवे, ते हवे, ' अशी 
अज्ञानजन्य वासना ज्याची अस्ताला गेळी नाहीं, “आत्मा कती व 
भोक्ता आहे' अशी ज्याची आत्मसंबंधानें समजूत कायम व दृढ 
आहे, त्या अज्ञानी प्राळत पुरुषासाठी कर्मयोग सांगितला आहे. या 
गीताशास्त्रांत जेथें जेथें हणून आत्मस्वरूपाचें निरूपण करण्याचा 
प्रश्षंग आठा आहे, तेथें तेथें परमार्थज्ञान हणजे काय, मिथ्याज्ञान 
हणजे काय, वास्तविक ज्ञानाचे फळ काय, मिथ्याज्ञानाचें फळ काय, 
या उमयतांत विरोध कसा आहे, वगेरे यथास्थित रीतीनें सांगून 
आत्मज्ञानी पुरुषाळा कमयोग असणें संभवतच नाही असेही सांगि- 
तळें आहे. असा जर खरा प्रकार आहे, तर मिथ्याज्ञान .अस्तगत 
झाळें आहे अशा ब्रद्मज्ञ पुरुषाला अज्ञानजन्य कर्मयोग संभवत नाहीं, 
असा अर्थ करणें हेंच* योग्य आहे. आत्मवेत्त्याची व कर्मयोगाची । 
किंवा 'मी कर्मत्याग करितों अशा वृत्तीची सांगड घाढणें शक्‍य नाहीं. 
पाठीमागील व पुढीळ संबंध लक्ष्यांत ठेवून अथे करणें हें न्याय्य 
आहे आगि ह्या शास्त्रांतीळ वंचनानुसारच आह्मींही अथ केला आहे. 
शिष्य-- आत्मस्वरूपाचें यथास्थित निरूपण करण्यांच्या को- 
शत्या कोणत्या ठिकाणी ज्ञानी पुरुषास कर्मयोग अशक्‍य 
सांगितळें आहे, तें माझ्या ढक्ष्यांत नाही राहिलें; णा नच र; 











श्होकांचा अवतार करून व 'तें अविनाशी आहे' हें जाण असे सांगून, 
तेथून १८,१९,२०,२१,२२,२३,२४,२५ *छोकांतील ब्र शिवाय 
इतर ठिकाणी, पण मुख्यतः १९व्या व २१व्या छोकांतील रहस्य 
पार विसरून गेलास वाटतें ? 'आत्मा कती आहे, भोक्ता आहे, असें 
जो समजतो, त्याहा समजत नाहीं' “आत्मतत्व नित्य, अज, अव्यय 
आहे असे ज्याला समजळें, तो कर्म करित नाही' या १९व्या व २१ 
रू्लोकांत विस्ताराने सांगितळेळें रहस्य तू इतक्यांत विसरलासः असो; 
येथें व अन्यत्र ही आत्मवेत्त्याला कर्माभाव, करमशून्यता मात्र संभव- 
नीय आहे अस केठरवागे सांगितळें आहे. झालेला विषय विसरणं हें 
विद्यानेष्ट तरुणास लांच्छनास्पदच होय. 
नु च कमेयोगो$प्यात्मस्वरूपनिरूपणप्रदेशेषु तत्र तत्र 
आ्रतिपाद्यत एव तद्यथा * तस्मायुध्यस्व भारत * ' स्वघर्ममपि 
चावेक्ष्य ' * कमेण्येवाधिकारस्ते ' इत्यादावतश्र्च कथमात्मविदः 
कमयोगस्यासंभवः स्यादिति । अत्रोच्यते सम्यग्ज्ञानमिथ्याज्ञा- 
नतत्कार्यविरोधात्‌ । 'ज्ञानयोगेन सांख्यानाम्‌ * इत्यनेन सांख्या- 
नामात्मतत्त्वविदामनात्मवित्कर्तृककमेयोगनिष्ठातो निष्कियात्म- 
स्वरूपावस्थानलक्षणाया झ्ञानयोगनिष्ठायाः प्रथकरणात्ठृत्यत्वे- 
ना55त्मबिदः प्रयोजनान्तराभावात्‌ ' तस्य कार्य न विद्यते ' 
कर्तेव्यान्तराभाववचनाच्य 'न करमणामनारम्भात्‌ ' ' संन्यासस्तु 
महाबाहो दुःखमाप्तुमयोगतः * इत्यादिना चा55त्मज्ञानाहत्वेन 
कमयोगस्य विधानात्‌ 'योगारुढस्य तस्येव शमः कारणमुच्यते* 
इत्यनेन चोत्पन्नसम्य ग्द्शनस्य कर्मयोगाभाववचनात्‌ । 'शारीरं 
केबळं कमे कुर्वन्ञा$$प्नोति किल्बिषम्‌ ' इति च शरीरस्थिति- 
कारणातिरिक्तस्य कर्मणो निवारणात्‌ * नेव किंचित्करोमीति 
युक्तो मन्येत तत्त्वबित्‌ ' इत्यनेन च शरीरास्थितिमात्रयुक्तेप्वपि 





यितुं शक्ष्यते यस्मात्तस्मादनात्मवित्कतैकयोरेब संन्यासकरम- 


योगयोर्निःथेयसकरत्ववचनं तदीयाच्य करमैसंन्यासात्पूर्वोक्ता- 

त्मवित्कतैकसवैकमेसंन्यासविलक्षणात्सत्येव कठैत्बविशञाने कर्मे- 

कदेशाविषयाद्यमॉनेयमादिसाहितत्वेन च दुरचुष्ठेयत्वात्सुकरत्वेन 

च कर्मयोगस्य विशिष्टत्वामिधानमित्येचे प्रतिवचनवाक्या- 

थैनिरूपणेनापि पूर्वोक्तः प्रष्टरभिभ्रायो नित्वीयत इति स्थितम्‌ । 

शिष्य--महाराज! आत्मस्वरूपाचें आविष्करण चाललें असतां 
कर्मयोग आचरला पाहिजे असेंही पण सांगितळें आहे. दुसऱ्या अध्या- 
यांतीऴ १८ वाच “छोक ध्या. तेथें * युद्ध कर, अर्जुना! युड कर? 
असें सांगितळें आहे. पुनः दुसर्‍या अध्यायाचा ३१ वा छोक पहा, | 
४७ वा छछोक पहा, त्यांतही “स्वधर्म जाणून घेऊन युद्ध कर! * कर्म 
करण्यांचा मात्र तुझा अधिकार आहे? वगेरे आत्मानिरूपणाच्या 
वेळांच “कर्म कर ' म्हणून सांगितळें आहे; तेव्हा आत्मवेचत्याह्ा कम 
होणें शक्‍यच नाहीं, असें आपण म्हणतां; हें कसें £ 

गुरु-ध्यान ठेऊन ऐक आतां ऑ! (१) वास्तविक ज्ञान म्हणजे वस्तूचे 
यथार्थ दुर्शन आणि मिथ्याज्ञान यांमध्यें व यांपासून उत्पन्न होणाऱ्या 
फलांमध्यें अत्यंत विरोध आहे; बह्मज्ञान झाळें असतां कमे संपत्ते व 
शोकमोहात्मक संसार नष्ट होतो. ब्रह्मज्ञान नसले म्हणने कर्म करावे 
हागतें ब शोकमोहात्मक संसार गळ्यांत पडतो. याप्रमाणें उभयतांत 
विरोध आहे म्हणूच ज्ञानी पुरुषास कमोचा असंभव आहे. (२) 
तिसऱ्या अध्यायाच्या तिसऱ्या *छोकांत ज्ञानी व कमी आणि ज्ञानमार्गव 
कमैमागे यांचें ने एरयकरण केलें आहे त्यांत काय सांगितलें आहेः सांख्यांस 
म्हणजे बह्मज्ञ लोकांस निष्क्रिय, निर्विकार अशा शांत व आनंदी 
स्वरूपांत लीन होतां येते अशा प्रकारची ज्ञाननिष्ठा सांगितळी आहे. 

। त्याचप्रमाणें ने ज्ञानी नाहींत, ज्यांचा भेदवुद्धि, अहंकार व 

हीं जिवंत आहेत, या कर्ता आहें' “मळा हें हर्वे' 
ला म ता पत किला 

















शाळात जाला शार 


त्या कर्मयोग म्हणतात. असो; तेव्हां या तिसऱ्या “छोकांत ज्ञानमार्ग 
ब कमैमार्ग यांचें स्पष्ट असे पूथकरण केळें आहे, ज्ञान्यांचा मार्ग 
निराळा व कमीचा मार्ग निराळा असे स्पष्ट सांगितळें आहे, म्हणून 
ज्ञानी पुरुषास कर्भयोग सांगणे असंभवनीय आहे. ( ३) आत्म- 
वैत्त्या पुरुषास परमाथ ज्ञान झालेलें असते म्हणून तो कृतार्थ, कतकृत्य 
झाळेळा असतो; अतएव कमे करण्याची प्रवृत्ति करण्याचें कारणच 
'उंरत नाही; म्हणून ब्रह्मज्ञासाठीं कर्मयोग सांगतां यावयाचा नाहीं. 
(४) तिसऱ्या अध्यायांतीक १७ व्या “छोकांत “ करावयाचें असं त्याळा 
कांही एक नसतें' असे स्पष्ट सांगितळें आहे यावरून त्यास दुसरें कांही 
'कतव्यच उरत नाहीं हेंही सिद्ध होते. (५) आत्मज्ञान करून घेण्याची 
इच्छा करणारा जो मुमुक्ष आहे त्यानें अज्ञानाचा नाश करण्यासाठीं कर्म- 
* योगाचा अवलंब करावा असें * केवळ कर्माला आरंभच केला नाही म्हणजे 
होत नाहीं ' (अ० ३ “छोक ४) “ कमेयोगाचे 
यथासांग आचरण केल्याशिवाय संन्यास सिद्ध होत नाहीं! (अ० ६ 
अ्छोक ६ ) इत्यादि स्थळीं सांगितळें आहे, त्याचा असा इत्यथ 
काढावयाचा कीं जोपर्यंत ज्ञान नाही, तोंपर्यंत कभ आहे, ज्ञान झा- 
ल्यावर कर्म असणें शक्‍य नाही. हणून आत्मवेत्त्यास कमे करणे 
शक्‍य नाहीं. (९) अध्याय सहा छोक ३ मध्ये स्पष्ट शब्दांनी असें 
सांगणार आहेत की, ज्याळा योगसिद्धी प्राप्त झाली त्याने शमाचें, 
कमैशून्यत्वांच मात्र अवलंबन केलें पाहिजे. हें स्पष्टवचन पांचवें कार- 
णांत सांगितठेळ्ा सिद्धांत दृढ करिते व वस्तुज्ञान झाळेल्या पुरुषास 
कर्माचा अभावच असतो असे स्वशब्दांनीं सांगते. (७) “शरीर मात्र 
सजीव ठेवण्याचे कर्म केलें तर ते ज्ञानी पुरुषाळा बाधक होत नाहीं.' 
(अ०४ “छोक २१) असं सांगितळें आहे. त्यावरून असा बोध 
होतो कीं शरीरयष्टी कायम ठेवणाऱ्या  कर्माशिवाय इतर कर्म ज्ञानी 
पुरुषांस वर्ज्य आहेत. यावरूनही आह्मी ह्मणतों तोच अर्थ इढ होतो. 
द्‌ “मी कांहीं करित नाहीं.' असें आत्मवेत्ता निश्चित करितो” 


०५ 'छोक ८) यांत सांगतील कीं शरीर जिवंत. १) - 
केल कता (परा, रमन, शकलेकोर) ला ताने पुरू 


पाच्या गांवी नसतात. मीं पाहतो, 'मीं ऐकतो, भान 
स्तंगतच झाळेळें असतें; कारण त्याचें सर्वे चित्त बक्णामरध्ये ढीन होऊन 
बह्माशीं समरस झाळेळें असतें. उपदेशही संदेवं “मी कारितो, हा 
अहंप्रत्यय टाकून दे” असाच आहे. 
शिष्य-<ज्ञान्यालाही 'अहंप्रत्यय टाकून दे, असा उपदेश करून 
त्याकडून कर्मसंन्यास करवावा ढागतो तर मग! 
गररु--हा खुळ्या! जोपर्यंत विज्ञान झाळें नाहीं, 'मी, ही अहंकार- 
वृत्ति कायम आहे, तोपर्यंतच हा उपदेश ! ज्ञान झाल्यावर उपदेश 
करणार कोण? करणार कोणाळा ? आणि उपदेश तरी करावयाचा 
कसला? असो; तेव्हां यावरून ही आत्मवेत्त्यास कम असणें, किंवा 
सांगणें अशक्‍य आहे असेंच होतें. या सवे ८ कारणांवरून तुळा स्पष्ट 
दिसून येईळ कीं मिथ्या, भ्रम उत्पन्न करणाऱ्या, ज्ञानापासून उत्पन्न 
होणारें जे कम किंवा जो कर्मयोग आहे व जो योग पूणण ज्ञानाच्या 
अल्येत विरुद्ध आहे, असा तो कर्मयोग, वस्तुज्तान झालेल्या आत्म- 
वेत्त्या पेडितानें आचरावा, असें स्वम्तांत सुद्धा कोणी समंजस पुरुष . 
ह्मणणार नाहीं. ब्रह्म आगि कमे यांमध्ये प्रकाश आणि अंध:कार ह. 
इतका पूण विरोध आहे. ब्रह्मज्ञाला कर्मयोग सांगणे व सकाम 
ठाळा कमेत्याग सांगणे म्हणजे अधळ्यानें रोज आपल्या डोळ्यांनी 
गीता वाचावी असें सांगण्यासारखं मूखत्वदशक होय! अशी जर 
वस्तुस्थिति आहे व युक्तिदृष्टीनेंही ती तशीच ठरत आहे तर कर्मयोग 
करावा व कर्मत्याग करावा, आणि मुक्त होण्याच्या इच्छेने प्रवृत्त झाले 
त्या.पुरुषाने कर्मयोगाझासून आरंभ करावा, प्रथमतः तोच विशेष गुण- 
४ आहे असे जें सांगितळें आहे तें केवळ अनात्मज्ञ, आत्मज्ञान 
क नाहीं अशा पुरुषांस मात्र सांगितळें आहे. कर्मयोग व 
हे उभयतांही मोक्षमार्गाचे साह्यकारी आहेत असें म्हटळें आहे तेंही 
अनात्मज्ञाच्या संबंधानेंच म्हंटळें आहे. ५ 
शिष्य-मगवन्‌ ! आतां एक शंका मात्र या प्रकरणांत राहि 












गुरु-स्पष्टच आहे. अज्ञानी पुरुषाने कमसंन्यास केला तरी * हा 
संन्यास मीं केला,' असं त्याचें भान किवा अहंप्रत्यय नष्ट, होत नाही. 
“हें मी अमुक केलें! असे जोपर्यंत भान आहे तोंपर्यंत खरा कर्म 
संन्यास सिद्धच होत नाहीं. “ मी करमेत्याग करिता ' असें हणणे 
किंबा मानणें हें एक प्रकारचें कमेच आहे, होय कीं नाहीं ! तेव्हां 
हा असला कसला कमैसंन्यास कीं ज्यांत कर्माचा अंतभीव होत आहे? 
सारांश ह्या अज्ञानजन्य कमेसंन्यासामध्यें व आत्मज्ञाचें सवे कम अ- 
स्तंगत झाल्यामुळें तो शांत व सुखरूप स्थितींत असतो असा खरा 
कर्मसंन्यास यांमध्यें कोणतंच साम्य नाहीं. शिवाय वर सांगितळेळा 
अज्ञानजन्य कर्मसंन्यासमुद्धां साध्य होणें दुष्कर आहे. यम, नियमादि 
अनेक ब्रतें कडक रीतीनें पाळल्याशिवाय हा कमी योग्यतेचा संन्यास- 
ही सिद्ध होत नाहीं. सारांश जो मुळीं खरा संन्यासच नव्हे वजो 
साध्य होण्यास अनेक अडचणी आहेत, त्या या बेगडी कर्मसंन्यासापेक्षां 
निष्काम कर्मयोगाची योग्यता विशेष आहे कारण कर्मयोग आचरणे प्राय: 
* सुळमतर आहे व यथाविवि केलेल्या कमीने चित्तशुद्धि होऊन 
भगवत्प्रसाद होतो व शेवटी ज्ञान होऊन ब्रह्मरूपही मिळतें. याप्रमाणे 
भगवंतांनी सांगितल्या तत्वाचे रहस्य थोडक्यांत सांगितळें यावरून ही 
अर्जुनाचे प्रश्नाचा भाव आम्ही म्हणतों तसाच आहे हें सिड झालें. 
“ज्यायसी चेत्कर्मणस्ते ' इत्यत्र ज्ञानकमणोः सहासंभवे 
ध्यच्छेय एतयोस्तन्मे बुहि' इत्येवं पृष्टो5जुनेन भगवान्सांख्यानां 
खंन्यासिनां ज्ञानयोगेन निष्ठा पुनः कमेयोगेण योगिनां निष्ठा 
ओक्तेति निर्णयं चकार । न च संन्यसनादेव केवलात्सिद्धि 
'खमधिगच्छतीति वचनाज्ज्ञानसहितस्य सिद्धिसाधनत्वामिष्टे भे 
कमयोगस्य च विधानात्‌ । ज्ञानरहितः संन्यासः थरेयान्कि बा 
क॑मेयोगः श्रेयानित्येतयोरविशेषवुभुत्सया-- 
शुरु--“' कॅमीपेक्षा ज्ञान श्रेष्ठ आहे? ( पहा 'छोक १ अ० ३) 
या “छोकांत अर्जुनाने काय विचारळें आहे! 
श्रिष्य--ज्ञान आणि कर्म हीं दोन्ही एकाच मनुष्यास असंभवनीय 


आहेत असें जेव्हां अर्जुनास कळलें तेव्हां ज्ञानमा्गे अथवा कर्ममागी 
यांपैकी ज्याच्या योगाने मळा मोक्ष मिळे तो, मार्ग मल्ला दाखीव 
असें म्हणाळा. र 
ह गुरु--मग, भगवंतांनी काय उत्तर दिलें! 

क्षिष्य--ऱत्यांनीं सांगितळें कीं ज्ञानमार्ग हा सांख्याचा व कर्ममार्ग 
कमैठांचा, असे दोन निरनिराळे व निरनिराळ्या योग्यतेचे मार्ग 
आहेत. असाच निकाळ भगवंतांनी दिळा. तसेच “नुसता कर्मसंन्यास 
केळ तर मुक्ति मिळत नाहीं ' यावरून तो संन्यास ज्ञानपूवैक आणि 
ज्ञानसहित झाला पाहिजे असं भगवंताचें मद प्रकट झाळें. शिवाय ज्ञान 
होईपर्यंत निष्काम कमे केलें पाहिजे असें सांगितळें आहे. आतां पुढें 
कोणता विषय? 

गुरु--आतां ज्ञानशून्य कमेसंन्यास व कर्मयोग यांतीऴ विशेष 
अन विचारितो £ 


अजुन उवाच-- 
संन्यासं कर्मणां कृष्ण पुनर्योगं च शंसासे ॥ 
यच्छेय एतयोरेकं तन्मे ब्रूहि सुनिश्रितम्‌॥१॥ 


कृष्ण (श्रीकृष्णा!) कर्मणां संन्या्‌सं (कर्मसंन्यास, कर्म त्याग 
याढा) च (आणि ) योगं शंससि (कर्मयोग याळ, दोघांसही चांगळे 
हणतोस!) एतयो*यत्‌ भ्रयः (या दोहोंपैकी जें काय ज्यास्त कल्या- 
णकारक, मुक्तिदायक असेल) तत्‌ एकं सुनिश्चित ब्रूहि (तेंच एक, 
चांगळा निश्चय करून स्पष्ट भाषेने मळा सांग ).-सारांश' 

करावा म्हणतां व कर्मयोग करावा असेंही हणतां, कर्मत्यागाची व 
कर्मयोगाची, उभयतांची ही प्रसंशा करितां. यामुळें माझा. घोटाळा 
आला आहे; करितां कृपा करून या मुक्ति देणाऱ्या चे 
भ्रष्ट मार्ग असेळ तो ठरवा आणि श्रीकृष्णा ! मळा स्पष्ट 
. त्यांत पुन: संशय येईेक असे कांही ठेऊं नका. पल 





ह ळकत तय मरतात 0 कण 


संन्यासं परित्याग करमेणां शास्त्रीयाणामजुष्टानविशेषाणां 
शंससि कथयसीत्येतत्‌ । पुनर्योगं च तेषामेवानुष्ठानमवश्य- 
'कतेव्यत्वं शंसस्यतो मे कतरच्छेय इति संशयः किं" कमी- 
; चष्टान यः किंवा तद्धानमिति प्रशस्थतरं चाचुष्ठेयमतथ्य 
. थच्छेयंः  कर्मसंन्यासकमानुष्टानयोयेदनुष्ठानाच्येयोबातिमम 
स्वादिति मन्यसे तदेकमन्यतरत्सहेकपुरुषाचुष्टेयत्वासंभवान्मे 
बूहि सुनिश्चितमभिम्रेतं तवेति ॥ १ ॥ 
अजन म्हणतोः भगवंता! शास्त्राने सांगितठेळी नित्यनैमित्तिक व 
न्यावहारिक कर्मे आहेत, त्या सर्वांचा त्याग करावा, कर्मसंन्यास 
करावा, असं आपण म्हणाळा आणि तीं सवे शास्त्रविहित कर्मे केलींच 
पाहिजेत असंही आपणच सांगितलें; या परस्पर विरोधी वाक्‍्यांनीं 
माझ्या मनाचा गोंधळ उडवून दिळा आहे आणि पुनः कर्मयोग श्रेष्ठ 
किंवा कमेत्याग श्रेष्ठ हा संशय कायम आहे तो आहेज्ञ, कर्मानुष्ठान 
करावयाचें कीं कर्मसंन्यात करावयाचा याचा मळा अजून उमज 
पडत माहीं. म्हणून भगवंता! पुनः एकदां विनेति करितो. कीं, 
कर्मयोग व कर्मत्याग यांच्यापैकी जास्त योग्यतेचे कोणतें, व यांच्या 
पैकी कोणाचें अनुष्ठान, कोणाचा अवलंब केला असतां मळा मोक्ष 
'मिळेळ, हें मळा निःसंशय समजेल अशा रीतीनें आपण सांगा. आपलें 
ठाम झाळेळें मत मा कळूं या. 
शिष्य--' दोहीचें अनुष्ठान एकदम करूं का?' असें कां नाहीं 
अज्ञेनानें विचारिऴ £ 
गुरु--अर्जुन तुझ्यासारखा खुळा नव्हता म्हणून ! वेड्या ! ज्या 
कर्माचें अनुष्ठान करावयाचे, त्याच कर्माचा त्याग करावयाचा असे 
'एक्कांच वेळीं होणें कत्यीस संभवेळ काय? “मी अम्िहोत्ाचें हवन 
करिती, असं कतेत्व धारण करून हाणणारा मनुष्य, “मी या आम्नि- 
:./होत्राचा त्याग करितों ' असें त्याचवेळी म्हणं शकणार नाहीं. कर्ते- 
त्वब्रुद्धि आणि वासना ही. हा आहेत तोंपर्यंत एकाच पुरुषाला 
_ त्याग आणि योग करिता नाहींत हें अजञुनास माहित होतें.- 








०,शंकरा ०, पवते, द्विवेदी, चृतरजी, गीताव्या 

अ धन बक उन डा नाह लगता अक 
अज्ञानी पुरुषाला वैराग्य प्राप्त झाळें तर संन्यासप्र! 
प्रात्तिसाठीं श्रवण मनन इत्यादि करावें अशा अज्ञ पु 
स्थिति मनांत आणून ' अज्ञानी पुरुषाने कमे केव्हां करावे, व 
केव्हां करावा ? ह्याचा निर्णय करण्यासाठीं पांचव्या ब सहान्या अंध्या- 
यांचा अवतार केला आहे.!” यांचा व प्रपाकारांचा अर्थ आचार्या- 
प्रमाणेच आहे. कृष्ण-्यापारचे आक्षेण करणारा सदानंदरूपी > 

श्रीधर--अजुंनाचा संशय या ' अध्यायांत दूर करून जितेंद्रिय 
संन्यासी मात्र मुक्त होतो असें या अध्यायाचें पर्यवसान आणिळें आहें. 

रामा०--या अध्यायांत सांगतीळ कौ कर्मयोग हा ज्ञानापेक्षा बेष्ठ 
आहे; कारण तो लवकरच साध्य होतो; व कर्मयोगांतच “मी 
आहे! असें ज्ञाह करून घ्यावें असेही सांगितळें आहे.” पुनः हे आचार्य 
म्हतणातः दुसऱ्या अध्यायांत * कमेयोग करून ज्ञान मिळवावे? व 
तिसऱ्या व चवथ्या अध्यायांत * ज्ञान प्रात्त झाळें तरी करम करावें असे 
सांगितळें तेव्हां ज्ञानयोग श्रेष्ट किंवा कर्मयोग श्रेष्ट असा विषय व त्याचा 
निर्णय या अध्यायांत आहे, 

द्वैत०--या अध्यायांत कर्मयोगच आहे. “ यतः कषीसि देवेश 
नियम्य सकळं जगत्‌ । अतो वदान्ति मुनयः कृष्ण त्वां ब्रह्म- 
बादिनः ॥ ” (तूं सर्वोर्ये नियमन करून ह्यांचे आकर्षण 1 
म्हणूस तुळा ब्रह्मवादे “माने कृष्ण हणतात ) हा कृमेपुराणांर 
आहे. ज्ञानशून्य गरुहस्थाश्रम चांगळा किंवा ज्ञानपूर्ण संन्यासाश्रम 
याचा निर्णय या अध्यायांत आहे. 


पंडितांनी र्‍या अध्यायाचा . उदेश असा काढिळा आहे धी. 






द्या पाक रर > 
६४८ औमद्गगवद्वीता(. 
स्वाभिप्रायमाचक्षाणो निर्णयाय-- 
अज्ञुनाच्या शंकेचें निरसन व आपलें स्वमत सांगतांना भगवान 
हाणतात!-- 


श्रीभगवानुवाच-- 
संन्यास: कर्मयोगश्व निःश्रेयसकरावुभो ॥ 
तयोस्तु कर्मसंन्यासात्कर्मयागो विशिष्यते ॥२॥ 


संन्यासः कमयोगः च (कर्मसन्यास आणि कर्मयोग) उभौ 
निःभ्रेयसकरो (हे उभयतांही मोक्ष देणारे, शेवटचा पुरुषार्थ साध्य 
करून देणारे आहेत.) तु तयोः (परंतु त्या दोहोंताळ) कमेयोगः 
(कर्मयोग सांगितळा आहे तो) कमेसेन्यासात्‌ ( कमेत्यागापेक्षां) 
विशिष्यते (ज्यास्त मोलवान्‌ आहे).- सारांश कमसेन्यास व कर्म- 
थोग हे दोन्ही मुक्तीस नेणारे आहेत. या दोहोंकडूनही परमपुरुषाथे 
साध्य करून घेतां येईळ. पण त्यांतल्या त्यांतही कमैयोगाचें 
माहात्म्य विशेष आहे. 

संन्यासः कर्मणां परित्यागः कर्मयोगश्र तेषामुष्टानं ताबु- 

भराषपि निः्रेयसकरी निःभ्रयसं मोक्षे कुवोते ज्ञानोत्पत्ति- 

हेतृत्वेनोभी यद्यपि निःश्रयसकरौ तथापि तयोस्तु निःअ्रयसहेत्याः 

कमेसंन्यासात्केबलात्कमयोगो विशिष्यत इति कमेयोगं स्तौति॥२॥ 

सर्व कर्मांचा त्याग करावयाचा, किंवा सवे कर्माचे विधिपवैक पाढन 
करावयाचें, असें जें करमत्याग ब कर्मयोग नामक॑ दोन माग आहेत, ते 
दोन्हीही क्रमशः मोक्ष मिळवून देण्यास समथ आहेत. का-- 

श्िष्य--गुरुनी ! थांबा; आतां दिेळी गोळी मात्र मळा गिळवत 
नाहीं. 'क्मसेन्यासानें मोक्ष मिळतो हें मी कबूऴ करीन, पण 
अनुष्ठान केळें म्हणजे संसारांत पडण्याच्या ऐवजीं मनुष्य मोक्षपदवीस 
ज्ञातो हें मात्र विलक्षण भाहे! भगवंतांनी असें म्हणावे, आचायीनीं 
त्याचेच अनुकरण करावें आणि आपणही तोच -- 





पुष्कळ झाले ! तुझ्यासारखा उतावळा 

सगळें होऊं देत जा व तें नीट ऐकून वेत जा. कर्मैसंन्यासानें 
ळतो. म्हणजे “मळा कांहीं कतेव्य नाहीं, मी पूर्ण आहे 
(आत्म्याडा ) कर्म नको, शिवाय आत्मा कतीही नाहीं ' आं 
पूर्णपणांने बाणण्यासाठीं कर्मसेन्यास करावयाचा आहे. अशा 
टाकलेली जी कर्म त्यास कमसन्यास म्हणावयाचे. हा चित्तशद्ध झा-. 
ढेल्या पुरुषास सांगावयाचा. याने ज्ञान, स्वस्वरूपारचे ज्ञान उत्पन्न 
होतें. आतां तुझ्यासारख्यास कर्मयोग म्हणने निष्काम कमयोगच योग्य 
होय. ' मायेच्या योगाने सवे कर्मे होत आहेत्त, मी कती नाहीं, मला 
फळ नको अशा बुद्धीने केलेलीं कर्मे बद्धक होत नाहीं. 2.) ४१. 
अ० ४ येथेही असं सांगितळेंच आहे. यानेही चित्तशुद्धि होऊन ज्ञा 
होतें. सारांश ज्ञानसंपादनाची हीं दोन साधनें आहेत. या 
ही मोक्षप्राति होइल पण त्यांतल्यात्यांतही ज्ञानशून्य ळर. न 
निष्काम कर्मयोग विशेष चांगला आहे. उगीच कम 
म्हणजे तें संन्यासाचें फल देत नाहीं, ते एक कर्मच होतें. आणि सकाम 
कर्मे तर बढकच आहे म्हणून ज्ञानशून्य संन्यासापेक्षां अज्ञानी 
पुरुषास निष्काम कर्मयोग श्रेयस्कर आहे. 

मधु, भरपा०, श्रीधर, पवते, पंडित, व्यास््याकार--कर्मयोगानें 
ज्ञानसंपादनाचा अधिकार प्राप्त होतो. शंकरानंदांनीं संन्यास शब्दांचे 
अनेक अर्थ दिळे आहेत. तात्पर्य एकच असून तेंही आचायेप्रणीततच 
आहे. द्विवेदी म्हणतातः खरा कममसंन्यास कोणास साध्य होत नाही. 
मानसिक संन्यास म्हणजे बासना आणि अहंकार यांचा संन्यास करा- 
बयाचा ब आपण संन्यास केला आहे. हेंही भान टाकून द्य 
हाच खरा संन्यास आहे. हा-संन्यास झाल्यावर कभ कर्मशन्य 
आणि असलें निष्क्म कम करावें हें विशेष होय. मळा. 
आचार्यांचा पक्ष उत्तम दिसतो. चतरर्जांचा अर्थ आचा 




























पेक्षा कमयोग श्रेयस्कर आहे असें दिसेळ.! दे दिसणे यांच्या विश्चिशद्वैतास 
योग्यच आहे, जीवाचे क्म कधीही संपत नाहीं असें यांचें .मत आहे. 
ज्ञान झाल्यावर, सर्वत्र अद्वैत झाल्यावर करम उरत नाहीं हा सिद्धांत 
या आाचार्योस संमत नाहीं, कारण जाब हा केव्हांही अहंकारणून्य व 
: आसनाझून्य होईळ असें यांस वाटत नाहीं 

द्वैतवादी--ज्ञान आणि कर्म ही दोन्ही एककाली एका पुरुषाने 
'चाळबिलीं तरच मोक्ष होतो! कामक्रोधांचा त्याग करून कमे करणें 
म्हणजे ज्ञान आणि कमे यांचा समुच्चय होतो, असे आहे. भाता 
कर्मसंन्यासापेक्षां कर्मयोस श्रेष्ट सांगितला याचा अर्थ इतकाच कीं 
* क्ामक्रोधांचा त्याग करून कम करण्यापेक्षा सर्वेच कमे परमेश्वरापण 
बुद्धीने केळेळें श्रेष्ट होते.' या समुच्याचा विचार १० वे छोकाचे 
बेळी करूं. 

ज्ञानेश्वर--तरी, जाणा नेणा (जाणण्यास व नेणण्यास ) सकळा | 
हा कर्मयोग कीर ( खरोखर ) मंजळा ( सुलभ ) । जैसी नाव 
स्रियांबाळा । तोय तरणी ॥ रंगनायांचेंही हेच शब्द आहेत ! 

बछभ--कर्मयोग > कर्मफल त्यागनिष्टा, 

योगवासिष्ठ--उभाभ्यामेव पक्षाभ्यां यथा खे पक्षिणां गतिः। 
तर्थेब ज्ञानकमीभ्यां जायते परमं पदम्‌ ॥ ( दोन्ही पक्षांच्या साहा- 
ख्याने पक्षी जसें गगनांत भ्रमण करितात, तद्वतच ज्ञानकर्मानें मोक्ष- 


पदाला जातां येते. ) ॥ २ ॥ 

: कस्मादित्याह_- 

:: श्िष्य--असें कशावरून 
युर-- 





न ज्ञेय: स नित्यसंन्यासी 
यो न द्रेष्टि न काडक्षति॥ 
 निविंद्रो दि महाबाहो > 







( त्याळा नित्य सेन्यासी अस म्हणावे. )-सारांश ज्यानें 


दिकांचा त्यांग केळा, ज्याला शत्रु नाही, मित्र नाही,*ज्याहा आवड- 
निवड अशी कांहींच नाहीं, तो मनुप्य खरा संन्यासी होय-महा- 
21% ( आजानुबाहु अर्जुना! ) हि ( कारण ) निद्वेन्दरः ( ज्याची 
डि नष्ट झाळी, ज्याला सुखदुःख, शीतोष्ण इत्यादिकांपासून 
हर्षशोक होईनासे झाले)-तो पुरुप-सुखं (सुखाने, सौकयीनें ) बन्धातू 
भमुच्यते ( बद्ध करणारें जे कमे, जो संसार त्यापासून मुक्त होतो ).. 
सारांश ज्याची अभेद बुद्धे झाली तो मुक्तच असतो.-- श्री 
शेय इति । शेयो शातव्यः खस कर्मयोगो नित्यसंन्यासीति 
यो न होष्टि किंचिन्न कादक्षाति दुःखसुखे तत्साधने चैवं- 
बिधो यः कमाणि वतेमानो5पि स नित्यसंन्यासीति ज्ञात्य 
इत्यर्थः। निर्ढेढो देदवर्जितो हि यस्मान्महाबाहो सुखं बन्था- 
दनायासेन प्रमुच्यते ॥ ३ ॥ कर 
अर्जुना! अरे आजानुबाहू अर्जुना! जर कोणी पुरुष कर्म करितच 
राहिळा म्हणजे कमैयोगी असला, पण त्यानें जर द्वेषाचा व स्रेहाचा, 
आबडनिवडीचा, सुखदुःखाचा व सुख देणाऱ्या वस्तूंचा त्याग केलेला 
असला तर, तो पुरुष कमोत गढून गेलेला असेळ, पक्का 
असे तरी, त्यास संन्यासी, खरा संन्यासी असें म्हणावें. जो पुरुष 
अभेद दृष्टि झाळा, तो' कमे करणारा असला तथापि सुखाने, अनाया- 
साने, कमचक्रांतून सुटा पाहिन असा न्यायच आहे. शा 
अहंकार व वासना यांनीं बद्ध होऊन सामान्य लोक 
हा अहंकार व ही वासना ज्याची सुटली तो कमीने बद्ध होणें 


नाहीं. एवंच अहंकार व वासना हा कायती बद्धक 











शुंखळातुल्य न होतां प्रायश्चित्त स्वरूपी होऊन शुद्ध चित्ताच्या 
पुरुषास ज्ञानाचा अधिकार देतें. र 
* झदवैतवादी संस्कृत म्रेथकारांत- एकवाक्यता आहे. पवेते मात्र “ नि- 
हद: 1>कर्म न' करणारा ज्ञानी, संन्यासी, असा प्रकरणास विरुद्ध अथ 
बेऊन विस्तार करितात. 

रामानुज--' आऱ्मानुभवानें तृप्त झाळेला पुरुष आत्मलाभा- 
श्िंवाय दुसरी कोणतीही वासना धरित नाहीं. ' येथे पुनः 
व्वांसना आहेच; पण तिचा कधीं नष्टांश होईल असे या 
आचार्यांस वाटतच नाहीं! * कोणतीही इच्छा करित नाहीं, ? 
अंसे स्पष्ट शब्द असतांही या आाचायानीं वासना शिलक ठेवडी आहे, 
यांवरून रामानुजाचार्यांचा आम्रह स्पष्ट होतो. * कमयोगानेच मुक्त 
होतो, ! हें यांचें म्हणणें आहेच ! 

क्लैतबादी--ज्याचा रागद्वेष नष्टच आहे तो संन्यासी होय, यतीचाच 
आश्रम घेण्याचें कारण नाही. 


ज्ञानेश्वर--तरी गेलियाची से ( आठवण ) न करी । न प- 
बता चाढ (इच्छा ) न धरी । जो सुनिश्चय अंतरीं । मेरु जैसा 
॥ आणि मी, माझे, ऐशी आठवण । विसरळें जयाचे अंतक- 
रण । पाथी ! तो संन्यासी जाण । निरंतर ॥ जो मने ऐसा 
जाहला । संगीं ( संसाराने ) तोचि सांडिला | म्हणोनि सुखें 
सुख पावला । अखंडित ॥ आतां ग्रहादिक आघवे । तें कांही 
नळगे त्यजञावें । जें घेतं झालें स्वभावे । निःसंग म्हणबुनि 
९ विषयाचें ग्रहण करणारे जे अंतःकरण आहे, तेंच निःसंग झाळे 
म्हणजे कांहीं एक टाकून देण्याची आवश्यकता नाहीं. ) ॥| 

$ बासना जिवंत असतांना घेतलेल्या संन्यासापेक्षां निष्काम गृहस्था- 
श्रम जास्त हितकर आहे, ' असें पंडित म्हणतात तें नीटच आहें. 
निष्काम कर्म करित असतांही तें परमेश्वरास अर्पण केलें नाहीं तर तें. 

| कमे बदक होतें हें पेडितांनीं तिसऱ्या अध्यायांत सांगितळेंच आहे. 
_ ह्याख्याकारही असेंच म्हणतात. ॥३॥. .. 





हल्टाणणापुण पटणा वकक. 


प 


खंन्यासकमयोगयोमिन्नपुरुषानुष्ठेययोर्विरुद्धयोः' 

रोधो य़ुक्तो न तूभयोर्निः्रेयसकरत्वमेवेति . प्राप्त इदमुच्यते-< 

शिष्य-<भगवन्‌ ! क्षमा करा, अजून माझ्या मस्तकांत. प्रकाश । 
पडला नाहीं, महाराज ! संन्यास आगि योगमार्ग हे जर परस्पर मिन्ञ 
आहेत, हे जर एकाच पुरुषाला कधीं संभवत नाहींत, तर यांच्या 
पासून उत्पन्न होणाऱ्या फलांचेंही स्वरूप भिन्न असळें पाहिजे. आगि 
आपण तर आतांच प्रतिपादन केळें आहे की उभयतांच्याही योगानें 
मुक्ति. मिळेळ म्हणून ! पूर्वेकडून जाणारा व पश्चिमेकडून जाणारा असे 
दोबे पुरुष एक!च गांवी भेटतीळ असें वर्हणण्यासारखाच वरीद 
प्रकार होय. 

गुरु--एथ्वी वाटोळी आहे, तेव्हां ते पुरुष . एकास्थळी आलिच 
पाहिजेत! असो; मुख्य शंकेविषयीचें उत्तर ऐक :-- 


सांख्ययोगो पृथग्बाला: 
प्रवदन्ति न पण्डिताः ॥ 
एकमप्यास्थितः सम्य- 
गुभयोर्विन्दते फलम्‌ ॥ ४॥ 
सांख्ययोगो पृथक ( सांख्य म्हणजे ज्ञानमार्ग आगि योग 
म्हणजे कर्ममार्ग हे दोन्ही परस्पर विरोधी आहेत, भिन्न आहेत भसे) 
बाळाः भवदान्ति, न* पण्डिताः ( अज्ञानी पुरुष म्हणतात, शहाणे 
पुरुष म्हणत नाहींत ) एकं आपि सम्यक आस्थितः ( या 
'वैकी कोणत्याही मागीचें ज्ञानपूर्वक अवलंबन केलें )-तरी-उभयोः 
फलं विन्दते ( उभयतांचेंही फळ मिळतें. )-सारांश परमार्थत: 
मागे आगि कममार्ग हे भिन्न नाहींत. यांच्या पैकी 
चांगळें अनुष्ठान केळें तर उभयमागांचें फळ मिळतें. 
_ खांख्ययोग्गाविति । सांख्ययोगी 















. सम्यगलुष्टितवानित्यथेः । उभयोरविन्दते फलमुभयोस्तद्वेव हि. 
 निः्भ्रेयसं फलमतो न फले विरोधो$स्ति । ननु संन्यासकमेयो- 
 गरब्देन प्रस्तुत्य सांख्ययोगयोः फॅलकत्वे कथामिह प्रत 

_ न्ुवोति । नैष दाषो यद्यप्यज्ञुनेन संन्यास कर्मयोग च केवलममि- 

ग्रेत्य प्रश्नः छृतो भगवांस्तु तदपारित्यागेनेव स्वाभिप्रेतं च 

बिशेषे संयोज्य शब्दांतरवाच्यतया प्रतिवचने ददो सांख्य- 

योगाविति । तावेव , संन्यासकमेयोगो क्षानतदुपायसमदुद्धि- 

त्वादिखंयुक्ती सांख्ययोगशब्दवाच्याविति भगवतो मतमतो 

नाप्रकृतप्रक्रियेति ॥ ४ ॥ 

सांख्य योगांची फळें परस्परविरुद्ध आहेत, ज्ञानमार्गाचें फळ 
निराळें, कर्ममागीरचें निराळें, अस केवळ अधवट लोक मात्र म्हणतात. 
ज्ञानी पुरुष असं कर्धीही म्हणत नाहींत. मात्र ज्ञानाचे अथवा 

अनुष्ठान योग्य रीतीनें झाळें पाहिजे. मग अधिकारानुरूप को- 

शतेंही अनुष्ठान केलें तरी उभयतांपासून शेवर्टी प्रात्त होणारें फल 
जो मोक्ष, त॑ फळ मिळतें. सारांश फलामध्यें विरोध नाहीं. ज्ञानपूर्वक 
सांख्य मा्गांचें अवलंबन व निष्कामतापूर्वक कर्मयोगाचे अनुष्ठान 
या दोहींचें फळ एकच म्हणजे मोक्ष देणार ज्ञान होते. सारांश, सै 
त्याग करून ज्ञान मिळविळें काय किंवा कतेत्व भोक्तृत्वाचा त्याग 
करून कर्म केळे काय, फल एकच आहे. 

_ शिष्य --पण गुरुजी! अजुनाने प्रश्न विचारला संन्यास आणि 
४ योग संबधी, आणि भगवान सांगत आहेत सांख्य व कमे यांची सम- 
। फा. हें काय प्रकरणाप्त अनुसरून आहे म्हणतां आपण£ 
वन्लान तुझें काय गांठोडें बुडाले अञुनानें तूं|णतोस तसा 

खरा, पण भगवंतांनी त्याच प्रश्नाला धरून आपला अमि- 


द्य 








आहे. समजलात: स्तस्नरूपाचे ज्ञान व तें ज्ञान .मिः 
जी समबाद्धे वगेरे या उभयतांसह जर कर्मसंन्यास अगर र कर्मेयो- 
गांचें अनृष्टान होत असेल लया सेन्यासास ज्ञान म्हणावें व 
योग म्हणावें, असं भगवन्मत प्रकट झालें आहे. सारांश येथ प्रकरणास 
अप्रस्तुत असा नवीन विषय भगवंतांनी काढला नाहीं. 
















मध्सूदनीकारप्रमुख सर्वे अद्वेतवादी आचायेवादी भाहेत, 
संन्यास व कर्मयोग हे स्वरूपतः जरी मिन आहेत तथापि स्रांचें 
एकच आहे आणि तें फल म्हणजे वेदांतज्ञान होण्याचा अधिकार होय. 
अधिकारानुरूप संन्यास व योग ह्यांपैकी एकाचे अवलंबन करावें; फळ- 
सिद्धि एकच आहे. ' असा सर्वाचा अभिप्राय आहे. टू 


रामानुजाचार्य--“ “कर्म योगानें ज्ञानयोग मात्र साध्य होतो, 
ज्ञानयोगानं मात्र केवल्य मिळतें, मोक्ष मिळतो, ' असे. म्हणणारे 
अद्वैती लोक पंडित नाहींत ” हा प्रस्तुत छोकाचा निष्कर्ष कांढितात, 
& ज्ञानयोगानें किंवा कर्मयोगानेंही आत्मानुभव होतो, ” असे. 
आचायांचें म्हणणें आहे. हें अवास्तविकच आहि. कर्मसंन्यासाने 
चित्त शुद्धि होते, किंवा ईश्वरापित कर्माने चित्तशुद्धि होते व नंतर 
आत्मा व परमात्मा एकच आहेत असें समजण्याचा अधिकार प्राप्त 
होतो, असें भगवंतांस दाखवावयाचें आहे. एकट्या कर्म योगानें 
ज्ञान मिळतें हा सिद्धांत नव्हे; हें मत आहे. कर्म योगानें 
मात्र होते. सगुणब्रक्मार्चे, ईश्वराचे, ज्ञान निष्काम कर्म योगानें 
पण वेदांती लोकांची मजल येथें, इंश्वरापाशी संपत नाहीं. 
आणि आपण वस्तुतः एकच आहों, सवे ग्रझ आहे, असें 
ज्ञान संपादन करून नित्यंसुखरूपी होण्याची त्यांची तयारी 
वरिल मतानी ्रगोपर्यंत, ह 





| 
। द्रैतवादी यांचा अभिप्राय शब्दतः आचारयोप्रमाणेंच आहे. निष्काम 
कर्मे करून ते ईश्वरामण केलें असतां हरीचे ज्ञान होतें, तसेंच संन्या- 
सानेंही होतें. पण शेवटचें फळ म्हणजे हरीच्या लोकी वास्तन्य आणि 
तेथेंही हरिजन हें होय ! 
धनप०:-“ सांख्या सम्यगात्मरबुद्धिस्तां व्हत ज्ञानांतरंगसाधनतया 
इति संन्यास: ” अंतज्ञानानें सदूवृद्धि धारण करणें याचेंच नांब 
सन्यास होय. 
ज्ञानेश्वर........येरवी दीपाम्नाति काइ ( निरनिराळे ) प्रकाश 
आहाति ? ( एका दीपापासून निरनिराळे प्रकाश उत्पन्न होतात 
काय १ नाहीं. ) ॥ 
पंडितांचा दष्टंत समर्पक आहेः एकाच पाराणसीश्ी । मागे 
दोनी जे असती । जे काक्लीस न जाती । त्यास ते देश वेगळे 
बेगळे सहजची । तेसी आत्मजिज्ञासा नसे जयास । हीं दोन्ही 
आखरे सहजचि तयास । वेगळी वाटती अज्ञानयास | तो बाल ॥ 
काशीस जो जाय । त्यास कोण (कोणताही ) मार्ग तरी झाला 
काय!। दोन्ही मार्गी चाळती पाय । आणि पावणें काशी तेंचि ॥ 
बरीळ टीकेचे पठण आमचे धमाभिमानी हिंदु आणि आमचे खिस्ती बंधु 
समंजसंबुद्धीनं करतील तर पुष्कळ गोष्टींचा निकाळ ताबडतोब होईळ, 
ज्याच्या त्याच्या अधिका नुरूप त्यानें आपल्या गुणकर्भास योग्य अथवा 
स्त्रधमं, स्त्रीकारावा हें तत्त्व जर सर्व धमेवादकांच्या मनांत बाणेळ तर 
सर्वत्र एकच धर्म होईल यांत शंका नाहीं. हाप्धर्म अद्वैत धर्म* होय. 
सारांश उर्पनिषत्परीत व गीताप्रणीत धर्माचें उत्कृष्ट परिशीलन होऊन 
अधिकाराप्रमाणें मुम्रक्षूस उपदेश करावा असें तत्व ज्या दिवशीं प्रकट 
ह्ोईळ, तो सल्ययुगांतीळ सुदिन होय. ॥ ४ ॥ 
एकस्यापि सम्यगनुष्ठानात्कथमुभयोः फलं विन्दत इत्युच्यते-- 
शिष्य-> नुसतें एकाचेच सम्यक्‌ अनुष्ठान केळें, एकच मार्ग चांगल्या 
पडळ तर उभयतांचे फळ मिळतें अत॑ आपण म्हणाला 
र १४ म. > 





डम ७. की. 
ग  गुरु--ऐऐक के ते-- विज्या) क न 
भत्सांख्येः प्राप्यते स्थाने... 
तब्योगरापे गम्यते॥. 
एकं सांख्यं च योगं च भवी 
. १७० 
यः पड्याति स पडयति ॥५॥ 
यत्‌ स्थानं सांख्येः प्राप्यते ( सांख्यांस, ज्ञानी लोकांस जै पद । 
ग्राप्त होतें ) तत्‌ यागेः आपि गम्यते ( तें योगी लोकांकडूनही 
मिळविले जाते,-सारांश योग्यांसही तेंच पद प्राप्त होतें ) सांख्य च॑ 
योगं च एकं ( सांख्य आणि योग हे परमार्थतः एकच आहेत )-. 
असें-यः पड्याति ( जो पाहतो ) सः पड्याति ( तोच खरें पाहतो; | 
त्यालाच खरें ज्ञान झालें असें समजावं. )--सारांश सांख्य आणि योग. 
या मार्गचे यथास्थित अनुष्ठान केढें असतां सांख्याटा किंवा 
शेवटी एकच फल मिळतें. एवंच, सांख्य व योग हे वस्तुतः एकच 
, आहेत असें ज्याळा समजतें तोच विद्वान होय. 
यदिति । यत्सांख्येश्शानानेष्टेः संन्यासेमिः प्राप्यतते स्थान 
मोक्षाख्यं तद्योगेरपि ज्ञानप़राप्त्युपायत्वेनेश्वरे समप्ये कमोण्या- 
त्मनः फलमनमभिसंधायानुतिष्टान्त ये ते योगेनस्तैरपि परमार्थ- . 
शानसंन्यासप्रातिद्वारेणे गम्यत इत्यमिग्नायो$त एकं सांख्य. 
योग च यः पश्याति फलैकत्वात्स सम्यक्‍्पद्यतीत्यथेः ॥ ५ ॥ 
ज्ञाननिष्ठ, आत्मनिष्ठ, असे जे संन्यासी त्यांस “मोक्ष ' नांवाचें असूं 
पद॒ प्राप्त होतें. हेंच पद योग्यासही मिळतें. कसें! तर ऐकः 
जीं कांहीं कतेव्यकभे करितो, य न उत्पन्न होणाऱ्या 


वासना न ठेवितां ती सरव कर्मे, कर्मकठे, ब अहंकार आणि" वा 
1-1] जर सरपण केढीं तरही 
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श्रीमद्धंगवद्रीता. 
करणाऱ्या योग्यास मात्र ज्ञान होईल. हें ज्ञान झालें म्हणजे त्यांच्या 
या सवे कर्माचे भस्म होऊन, सारांश संन्यासी होऊन, 
निर्ढेपच होतात आणि परम पदाला जातात. समजलास £ 
या प्रमाणे फढदष्टीनें श्वांख्य आणि योग हे एकच आहेत असें जो 
समजतो ल्याहाच वास्तविक ज्ञान झाळें असें म्हणावें:-पूर्वकमीनुप्तार 
एकास लवकर ज्ञान होतें व दुसरा येथें कमे करून पुढें ज्ञानास 
अधिकारी होतो. 
अँद्वतवादी आचायानुसारी आहेत. 
रामा०--“ सांख्य किंवा केवळ कर्मयोग ह्यांतून कोणत्याही एका 
सागोने गेळें तरी मोक्ष मिळळ अले म्हणतात. '' कमीने चित्तशुद्धि 
होऊन ज्ञान संपादनाचा अधिकार येतो व ज्ञान झाल्यावर मोक्ष मिळतो, 
हे अद्वेतमत वरचेवर सांगितळेंच आहे. 
ह्वैतवादी--आचार्यासारखाच अथ करित!त. तथापि त्यांची अनु- 
माने मूळ सिद्धांतास बाधक आहेत. फलामध्यें एकत्र आहे म्हणून सा- 
भनांमध्ये एकत्ब कल्पून व अधिकाराप्रमाणे संन्यास किंवा कम ह्यांपैकी 
एक कोणता तरी मागे स्त्रीकारावा, हा जो सरळ मार्ग तो सोडून देऊन 
विरक्त संन्याशानें कम केळे, किंवा अनुरक्त ग्ृहस्थानें संन्यास घेतळा तरी 
कार्यसिद्धि होईळ असें म्हणतात ! खरं ज्ञान असल्याशिवाय निष्काम 
कर्मे होणार नाहीं व निष्कामकम केल्याखेरीज खरें ज्ञान होणार, नाही, 
असा जरी ज्ञान आणि कमे यांचा अन्योन्य संबंध आहे, तथापि क- 
मैसेन्यास व कमेयोग एका जवाच्या हातून होणें अशक्य आहे. असो, 
याचा विचार १० वे छोकाचे वेळीं करूं. 
ज्ञानेश्वर:--देखें आकाशा आणि अवकाशा । भेद नाही 
ज्ञैसा । योगसंन्यासा । वोळखे जो ॥ तयासीच 
जगी पाहळें (या लोकोच त्यास उजाडून म्हणजे आत्मज्ञान होऊन तो 
मुक्त झाळा ) आपणपें ( आत्मस्तररूप ) तेणाचि देखिले । जया 
सांख्ययोग जाणवले । भेदेविण ॥ ५ ॥ की 





गन न म्य कळक न ग स्ट र्‍्््त्् 
. णम्‌ । त्वया प्रष्ट केवलं कर्मसंन्यासं कर्मयोग चाभिप्रेत्य तयो- 
रन्यतरः कः श्रेयान्‌ । तदनुरूपं प्रतिवचनं मयोक्त कमैसन्या- 
खात्कर्मयोगो विशिष्यत इति ज्ञानमनपेक्य । शानापेक्षस्तु 
संन्यासः सांख्यमिति मया भिगरेतः । परमार्थयोगग्य स पव ।_ 
यस्तु कमयोगो वैदिकः स॒तादर्थ्याद्योगः संन्यास इतिं 
चोपचर्यते । कथं तादर्थ्यमित्युच्यते-- 
शिष्य-महाराज! यावरून असें सिद्ध होतें की, सैन्यास केळा 
काय किंवा योग केळा काय, शेवटी कमेसंन्यासूच जर उत्पन्न होतो, 
तर मग योगापेक्षां संन्यासच श्रेष्ठ आहे; हें उघड आहे. कर्म करून 
त्याचा सैन्यास केला काय किंवा कर्मे टा कूनच संन्यास केळा काय, 
फढळश्षृति एकच अहे कीं संन्यास श्रेष्ट आहे; आणि भगवंतांनी तर 
दुसऱ्या 'छोकांत सांगितलें की कर्मयोग श्रेष्ठ आहे! तेव्हां हा गोंषळ 
मला तरी उकलत नाहीं. 
गुरु--ठीकच आहे; तुला भगवंताचा अभिप्राय अद्यापि कळळाच 
नाहीं! त्यांनीं अर्जनास सांगितलें:--“ बा! अजुना! केवळ संन्यास 
म्हणजे ज्ञानशन्य संन्यास श्रेष्ठ आहे, किंवा निष्काम कर्मयोग श्रेष्ठ आहे 
अक्ले विचारळेस तेव्हां मीं म्हटळें की निप्काम कर्मयोगच श्रेष्ठ आहे. 
ज्ञानाचा विचार केला नाहीं, ज्ञान एकीकडे ठेविलें तर कर्मयोगच श्रेष्ठ 
ठरतो. आतां सांख्य म्हणजे ज्ञानपू्वक संन्यास होय; व तोच खरा योग 
आहे. ज्ञानसहित सैन्यास व निष्काम कमेयोग हे दोन्ही एकच आहित. 7 
समजळास ! कारण दोन्हींमध्ये अहंकाराचा व वासनेचा क्षय झाळा 
असतो. आतां अज्ञानवश असतांना जीं आपण धार्मिक कर्मे करिता, 
ती ईश्वरापैण होऊं लागी तर चित्त शुद्ध होऊन पुढें ज्ञान होण्याचा 
संभव आहे. म्हणून त्या वैदिक कमीचरणासही कर्मयोग, संन्यास 
असें ढक्षणेने म्हटलें; कसें तर ऐक:-- वि 


संन्यासस्तु महाबाहो 
















काळ ापतााता 


* महाबाहो (आभानु बाहु अर्जुना!) तु ( परंतु) अयोगतः संन्यासः 

आहे दुःखं ( योगाम्यासाशेवाय खरा संन्य'स सिद्ध ,होगें कठिण 

: आहे.) योगयुक्तः मुनिः (पण कर्मयोग निष्कामत्वाने अनुसरणारा ज्ञानी 
पुरुष) न चिरेण ( छ्वकरच ) ब्रह्म अधिगच्छाति' ( ब्रह्मपद्‌ मि- 
'ळवितो. )-सारांश, कमेयोग केल्याविना तुझ्यासारख्या अज्ञानी मनु- 
्याचा संन्यास्त कधीही सफल व्हावययाचा नाही. अज्ञानी पुरुषांनी 
कमयोगच आचरला पाहिजे; व तो योग निष्कामत्वानें केळा तर त्या 
कमेठांसही ज्ञान उत्पन्न होऊन त्यांत सुखाने मुक्तिपदाकडे जातां येईळ. 

संन्यासस्तु पारमाधथिको दुःखमापु प्रापुमयोगतो योगेन 

बिना । योगयुक्ता बैदिकेन कर्मयोगेणेश्‍वरसमर्पितरूपेण 

. 'फलनिरपेक्षेण युक्ता मुनिमननादीश्वरस्वरूपस्य मुनित्रह्य 

* परमात्मज्ञानलक्षणत्वात्प्रकुतः संन्यासो अह्मोच्यते “ न्याख 
इति ज्रह्या ब्रह्मा हि परः ” इति शुतेः । ब्रह्म परमाथेसंन्यासं 

१ वस्मार्थशाननिष्टालक्षणं न चिरिण क्लिप्रमवाधिगच्छति प्रा्ोर 

१ त्यतो मयोक्त॑ कमेये गो विशिष्यत इति ॥ ६॥ 

* अ्ञुना ! निष्काम बुद्धीने योगाचे अनुष्ठान केऱ्याशित्राय खरा, 

मोक्ष मिळवून देणारा, संन्यास सिद्ध होणें महासंकटाचें आहे. 

_ शिष्य-- ह्याची थोडी जास्त समजूत पाहिजे. 

. गुरु- वत्सा! आपल्या धमसमजुतीप्रभारणे प्राणी पूर्वजन्मी अ- 

नेक कर्मे करतात व दुसरा जन्म घेऊन त्यांचे फळ उपभोगितात, असें 

ऱ अलीकडीळ शास्त्रीय समजुतीप्रमाणे आपल्या ढाखो पिढ्या” 
वाडवडिटांनीं कर्म केळें असतें, त्यांचा सर्व परिणाम आपल्यास 

॥ किच छागतो असे आहे. दोन्ही पक्षांत एकवाक्यता ही आहे 

पूर्वकमीनें आपल्यास जन्म प्राप्त झाळा आहे. कमीचा उपभोग 

धु हे कर्मे संपत नाही; म्हणून एकाएकी कर्माचा त्याग 

रेतां येणें संभवनीय नाहीं. त्या यया करणारे ” दुसरे 
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इंधवरीप्रसादानें उत्पन्न होते व॒ ह्या बुद्धा 
झाढें म्हणने पाठोमागोळ कमीचा क्षय होतो. सारांश २ 
संन्यास करावयाचा असल्यास त्याच्या आधीं निष्कामक्मे योग 
छाच पाहिजे, त्याशिवाय खरा संन्यास सिद व्हावयाचा नाहीं. 
जळे आतां जे काय आपण वैदिकादि विहितकमे करिती तें वांच्छा- 
शून्य भक्तीने ईथवरास समपैण केळें तर खऱ्या योग्याचें स्वरूप प्राप्त 
होतें आगि स्वरूपाचे चिंतन अहनिश होऊं लागे म्हणजे 
मिळतें. अशा मुनीला लवकरच ब्रह्मपद्‌ मिळविण्याचा अधिकार (क च 
होतो. सन्यासाचं क्षण काय तर परमात्म्याचे वास्तविक ज्ञान; आणि 
हे. ज्ञान होगें म्हणजेच ब्रश्मज्ञान होय. सारांश ज्ञानपूवैक संन्यास . 
म्हणने बह्मत्थिति होय. कारण उभयतांमध्यें ही शुद्ध, बुद्ध, 
नित्य, मुक्त ब्रह्माचे ज्ञानच सवेत्वाने असतें. श्रुतींत तरी हेंच म्हटळें 
आहे; सर्वे त्याग हेंच बह्म आहे. बह हेंच सवे श्रेष्ठ आहे, याचा 
अथेही आम्ही म्हणतों तसाच आहे. म्हणून संन्याताचा विषय प्र- 
स्तूत असतांही भगवेतांनीं ' ज्ह्म मिळे ! असें सांगितलें. बह्य मि- 
ळेळ म्हणजे संन्यास साध्य होईल. असो; तेव्हां निष्काम बुद्धीने 
करून तें परमेशास अर्पण करणारा व परमेशाचे खरें 
स्वरूप ध्यानांत आणणारा पुरुष लवकरच ब्रह्मपदाळा 
म्हणजे त्याचा ज्ञानपूर्वक संन्यास मिड होतो. समजळें आतां अज्ञानी 
पुरुषास कर्मयोगच श्रेष्ठ कां आहे तो £ 
अद्वेतवाद्यांत ऐक्य आहे. 

रामानुजाचायानी ' कमेयोगानें आत्मडांभ होतो! असे नेहमी प्रमाणें 
म्हटळें आहेच! 

द्वैतवाद्यांची खटपट ' ज्ञान व कमे एकाकाळींच असली 
सिद्ध करण्यासाठी आहे.  कर्मानंतर ज्ञान' असा अद्वेतवाथयांचा 


_. पोईत-_ की कयेग आणि संन्यास हे साधन 






















६६२ औमद्धगबद्लीता. 
थोडे द्वेतांत. शिरल्यासारखा भास होतो; पण हा विषय जिज्ञासूंनी 
स्त्रतः तेथेंच वाचावा.हें बरें! 

बळभ-संन्यासामध्ये परमेश्वराशी वियोग असतो व कर्मयोगांत 
परमेश्वर चिंतन सदैव होत असून परमेश्वर संयोग असतो, म्हणून योगा> 
शिबाय, भक्तिपूर्वक आराधनेशिवाय, ब्रह्मप्रात्ति नाही.' ॥ ३ ॥ 

: थंदा पुनरयं सम्यग्दरशनप्राप्त्युपायत्वेन-- 

श्िष्य--म्हणजे असाचना अथे कीं अद्वैतदृष्टीने ज्ञानमार्ग, 
सांख्यमार्ग, कर्मसंन्यासाचा मार्ग, श्रेष्ठ आहे; सकाम कमीचरण 
अगदीं कमी पायरीचे आहे; आणि हा ज्ञानमार्ग तिद्ध होण्यास 
कर्मयोगाचाच अंगीकार केळा पाहिजे. एवंच कोणाही पुरुषा. 
नें अहंकाराचा व वासनेचा त्याग केला व ईश्वराचे घ्यान करून 
निष्काम कमीचें अनुष्ठान केळें असतां तें कम निष्फळ म्हणजे 
संन्यासतुल्य, सारांश संन्यासच होतें आणि तो पुरुष ब्रह्मापि- 
कारी होतो. सारांश ज्ञान झाल्यावर संन्यास श्रेष्ठ, व त्याच्या 
आधीं निष्कामकर्मयोग श्रेष्ठ आणि उभयतांचे फल ब्रह्मप्राप्ति ! 
महा संमजळें अर्स आपणांस वाटतें काय ? सेन्यास हें फळ आ- 
गि निष्कामकमेयोग हें साधन आहे. 

गरु--उत्तम! असा हा योगी जेव्हां परमार्थज्ञानप्राप्तीस 
उत्तम उपाय जो योग त्याच्यासह- 


योगयुक्तो विशुद्धात्मा 
विजितात्मा जितेन्दिय:॥ 
सवैक्षतात्मभूतात्मा 
भे कुर्वन्नपि न लिप्यते ॥७॥ 
_ > योगयुक्तः ( निष्काम कमनिष्ठा आहे. ज्याची अस्ता ) विर 


"नितेळियः, 
कही माहे ह आत्मवृत्ति ज्याची ) विजितात्मा मन्रो 





इंशियादिकांचें योग्य दमन केळें आहे. ज्यानें व सर्वे शरीर 
स्त्राघीन , झाडें आहे. ज्याचा असा ) -सर्बभूतात्मभूतात्मा 
( पदारथमात्रांच्या अतयामी जो नित्य आत्मा भरलेला आहे, तो- 
च आपण आहोत अशी ज्याची खातरी झाली आहे, सारांश 
सवीभू्तीं ज्यांस परमेश्वर व अह्य हीं अनुक्रमें दिसू ळाग- 
ली आहेत )-अशा पुरुषाने -कुवेन्‌ अपि (कमे केळे तरी) न लि- 
व्यते ( तो कमेबंधामर्ध्ये सांपडत नाही. कर्म करूनही तो. नि- 
छॅपच राहता. ) सारांश ईशचरणी सर्व निष्ठा, शद्धांतःकरण, 
शरीर ब इंद्रियादिक सवे स्वाधीन व सर्वे भू्रांत आपणच ब्रह्मस्वरु- 
पाने भरलो आहो, असा निश्चय हीं सवे ज्या साधकापाशीं अस- 
तीळ त्या पुरुषाने कर्म केलें तरी त्या कर्माचा संपर्क त्या पुरुषाळा 
छागत नाहीं. र 
योगेन युक्ता योगयुक्तो विधुद्धात्मा विश्युद्धसत्त्वो विजितात्मा. 
बिजितदेहो जितेन्द्रियश्च॒ सवेभूतात्मभूतात्मा सर्वेषां अ्रह्मा- 
दीनां स्तम्बपर्यन्तानां भूतानामात्मभूत आत्मा प्रत्यक्‍्चेतनो यस्य 
स सयेभूतात्मभूतात्मा सम्यग्दर्शीत्यर्थः । स तत्रैववतेमानो 
लोकसंग्रहाय कमे कुवेन्नपि न लिप्यते न कमेभियेध्यत इत्यथेः ॥७॥ 
याप्रमाणें मार्गे सांगितलेळा निष्कामयोगी निमळ चित्त झाळा, 
वासना व अहंकार हो द्वयी नष्ट झाढी, त्याच्या स्वाधीन देह व इंद्रिये 
हीं पूर्णपणानें आलीं, सारांश जो देहांतून व इंद्रियांतून पलीकडे गेळा, 
ज्याढा असतें वाटूं लैगळें कीं या अनंत विश्वांत जे अनंत , पदार्थ 
भरळेसे दिसत आहेत ते सर्व, अगदीं बह्मदेवापासून तों थेट य:कश्चित्‌ 
गवताच्याकाडीपर्यंत, आत्मस्वरूपी आहेत, मीही त्रक्षस्तररूपीच आहे, 
तेव्हां मीच ब्ह्मस्वरूपानें सवेत्र भरलं आहे, सारांश एवंगुणविशिष् 





जो योगी आहे, जो बह्मज्ञ आहे, त्याच्या हातून ढोककल्याणाची 
कार्म झाळीं तथापि त्यापासून त्याला कांहींच बाघ व्यक नाहीं.-.. 









करित आहो ही बातीही त्याला नसते. 
पा०, मधु, श्रीघर--या छोकांतीळ पहिळें विशेषण दुसऱ्या, 
। पुढें येणाऱ्या, विशेषणाचें कारण आहे; म्हणजे योगयुक्त झाळा म्हणजे 
शद्ध देही होतो, इत्यादि, असा कर्यकारण क्रम योजिळा आहे. 
झंकरा०, पर्मते, ह्या छोकाचा अर्थ जीवन्मुक्तपर लावितात. 
झाळेल्य़ा कोणत्याही कृत्याबद्दळ पूण ज्ञानी जबाबदार नाही, 
 चतरजी: -ज्यांचें चित्त शुद्ध आहे, त्यांसच ईशसाक्षात्कार होतो. 
(पहा माथ्यु ) विषयनिटृत्ति झाल्याशिवाय चित्तशुद्दे नाही. (पहा. १ 
_ कॉरिंथियन्स 

















रामा०-हे आचार्य सर्व अथे आचार्योप्रमाणें करून शेवटी मात्र 

म्हणतात; * म्हणून कर्मयोगच श्रेष्ट आहे; कारण तो सुकर आहे व 
शोध फडप्रद आहे.! कां आहे कॉ नाहॉ कर्मयोगाचा हा आग्रह? 

"सत्या सवे भूतात्मभृतात्मार्‌ ! सवे चराचर वस्तूंचा उत्पादक 

क॑ आणि संहार कती जो परमेश्वर तोच माझा स्वामी आहे. 

असें ज्यास्त जान झाठें आहे तो ज्ञानी होय. किंवा सर्वे भूतमात्र 

परमेश्वरामध्यें भरळेळें आहे असें पाहणारा तो ज्ञानी होय, 

ज्ञानेश्वः--जेलें समुद्री लवण न पडे । तंव वेगळें अल्पं 

आंबडे ( वाटतें ) । मग होय सिंधूचि येवढे) मिळे तेव्हां !॥ तेस 

_ सँकल्पोनि ( संकल्पापासन) काढिले । जयाचे मन चैतन्य जाहळें। 

कोली ( न्वव्करूपनें ] परे न्विलें ( लकत ! ((. 

, करावे । हें खुंटळें तया स्वभावें । आणि 

आघर्वे । तरी अकर्ता तो | 


ह सवती लाजा 









नन एव किंचित्करोमि इति (मी स्वतः कांहींच करित 
तत्त्ववित्‌ युक्तः ( ज्याला खरें स्वरूपाचे ज्ञानतत्व | 
असा निष्काम कर्मयोगी ) मन्येत (समजतो ). प्रारांश : पानं 
आपण कांहीच करित नाहीं. असा ब्रह्मयोग्याचा निः 
झालेळा असतो. कि” 
नैव किंचित्करोमीति युक्तः समाहितः सन्मन्येत चिन्तये- . 
त्तत्त्वविदात्मनो याथात्म्यं तत्त्वं वेत्तीति तत्त्वबित्परमाथेदर्शी- . 
स्यथेः ॥ ८॥ र्‍न्म 
स्वस्बरूपसमाधीनें आत्मस्वरूपाचे यथाथ ज्ञान झालें आहे, परम 
पुरुषार्थ म्हणजे बह्मज्ञान ज्यास झालें आहे असा आत्मनिष्ठ योगी. 
असा निश्चय करून ठेवितो कीं आत्मस्वरूप निर्विकार व अन्यय अ- 
सल्यामुळें ते कांहीं करित नाहीं. तेंच आत्मस्वरूप आपण आही 
तेव्हां आपल्याकडूनही कतृत्व नाहीसेंच झाळें. सारांश, देह 
इत्यादिकडून कमे होते, आत्म्याचा त्यांत संबंध नाही, अर्स ही, 
तो कमोच्या कतेत्वाविषर्या अगर कर्मफलाविषयी उदासीन राहतो. 
अथीतच तो संन्याती हॉतो. झी. 
छ३०ष७ ०, ्रीवः, पवते, चतर्जी हे अगोदर कम्योयाने 6») 
होऊन तत्वज्ञान झाळेळा; असा युक्त: तत्बवित' यांचा अथ करिता 
झेकरा०--भाचार्यानुसारी आहेत, १ 


र यदी पुरी 
















34 श्रीमद्रगवद्वीता. 
-- ईश्वराच्या इच्छेनं सर्व इंद्रिये आपभापळीं कर्मे करित 
येरतंत्र आहें म्हणून' माझ्या हातून कांहीं होणे शक्य नाहीं. 
असें तत्ववेत्ता समजतो.” भगवेताचा हा आहय नाही है. पूर्वीपार सैर 
बंधानें स्पष्ट होत आहे. कर्मे करणें बढूक केव्हां होत नाही हा प्रश्न 
आहे व य्याचें उत्तर (इंद्रिये कमें करितात, मी करित नाहीं' असेंच 
“सवे ब्रह्म आहे! अशा ज्ञात्यानें दिळें पाहिजे. 
ज्ञानिश्वरः-जे पार्था ! तया देहीं । “मी! ऐसा आठवूं नाहीं । 
तरी कतेत्व केचे काई! । उरे सांगे ॥ 
पेडित:-अजुना! तत्व कळलें ज्याला । आत्मा अकर्ता कळलें 
: ॥मी कता ऐसा अहंकार ज्याला । आत्मरज्त्ञ कळतां 
सर्पे॥ मीपणाते अवलंबुनि । मी कर्ता म्हणोनि । वाढि म्हणे 
सचेतन होऊनि । आत्मसत्तेनं॥ जडा मीपणा नसे सत्ता । दिसे 
चेतन्यॉर्स कठीता | जीवात्मयांस वद्धता। ऐसी, कुसंग बुद्धी 
च्या ॥ चाटे भावते (फिरते) मेदिनी । परि भोंबंडी आपल्यॉच 
नयनीं। ते भूमि अचळ म्हणोनी । कळे. भोवंडी जातांनेत्रांचीं ॥ 
तैसा जातां अहंकार । बुद्धीस आत्मा दिसे निर्विकार । तेव्हां 
अँकेतृत्व निधार। होय, तो म्हणावा तत्वज्ञ ॥ 
ब्याख्याकार म्हणतात:-दीप जता सवसाक्षी असतो पण स्वत. 
कांहींच करित नाही, त्याचप्रमाणे ज्ञानी पुरुषाची स्थिति होय. ॥ ८ ॥ 
कदा कथं वा तत्त्वमवधारयन्मन्येतेत्युच्यते-- 
' श्षिंष्य-कोणतें तत्वाचा अं्गाकार करून तो केव्हा व कते गी 
मुळींच कती नव्हे असे म्हणतो ! 
गुरु ऐक:-- 
*»_' पश्‍्यञ्शण्वन्स्पशाञ्जिध- 
श्षन्गच्छन्स्वपन्छ्वसन्‌ ॥ < 


प्रलपन्विसुजन्गृहुननुन्मिपन्निमिपन्नपि ॥ 
इन्दियाणीन्द्रियाथेषु वर्तन्त इति धारयन्‌ ॥९॥ 





' पयन शुण्वस्‌ स्पृशन जिप्रन अश्भत्‌ गच्छन 
त, मळपन्‌ [विरजन ग्रहत्‌ उन्मिपन, निमिषत्न आपि ( पहात, 
ऐकत, स्पर्श करित, वास वेत, रुचि घेत, जात, झोप बेत, श्वा>. 
सोच्छास कारेत, बोळत, टाकित, घेत, डोळे उघडीत किंवा मिटित, 
असताही, वर सांगितल्यांपेकी, सारांश, कोणतेंही काये. करित. 
अम्ततां ) इन्द्रियाणि ( आपली सर्वे इंद्रिये ) इन्त्रियायेंपु वतेन्ते 
( आपआपले जे विषय आहेत, त्यांमध्ये, त्यासंबंधाने क्म करितात ) 
इति ( याप्रमाणें ) धारयत्‌ ( निश्चय करीत होत्साता )-तो भार. 
त्मदृष्टीनें कर्मकतृत्व आगि करमेफळ यांबिष्यी उदासीन राहतो. 
इंद्रिये विषयाचे ठायी रममाण होतात, माझा त्यांत संबध: नाहीं, 
असे योगी मानितो. वत 

मन्येतेति पूर्वेण संबन्थः । यस्येवं तत्वाविदः सर्वकायेकर-. 
ण्चेष्टासु कमैस्वक्मव पश्यतः सम्यमग्दाशिनस्तस्य ' सयैकॅ- 
मैसंन्यास एवाधिकारः कमेणो$भावदरशनात्‌ । नहि. खगतृस्णि-' ' 
कायामुदकबुद्धथा पानाय प्रवृत्त उदकाभावज्ञाने5पि तंत्रेव 

पानप्रयोजनाय प्रवतैते ॥ ९. ॥ ९ 

याप्रमाणे मूळ “छोकांत सांगितढेल्या व त्यांवरून ध्वनित हो; 
णाऱ्या बाकीच्या सर्व क्रिया माझ्याकडून होत नाहीत, इैद्रिये मात्र 
आपआपल्या विषयांमध्ये व्यापार कारेत असतात, असा, तत्ववेत्ता, यो-* 
गी, आपल्या मनाचा निश्चय करून ठेवितो. याप्रमार्णे ज्याची स्थिति 
आहे म्हणजे सर्वे प्रकारची देहादिक, इंद्रियादिक व वृद्धिजन्य कर्मे 
आत्मदृष्टीनें कमेशून्य आहेत असे जो पाहतो, सारांश आलया हाव या- 
मुळें जो ळतळत्य झाला व आत्मदृष्ट्या ज्याढ़ा कांही 4... 
असते उरे नाहीं, त्याच पुरुषाढाा कर्मसंन्यास करण्याचा मात्र 
चिकार पोहोंचतो. कारण कर्म हें अमावरूपी आहे, व्य 
ज्याळा कर्म म्हणतात, तें 


व 









 घ्यॉसे मंगनळ दिसतें व आपली तहान शमविण्यांच्या दृष्टीने तो 
तिकडे जाऊं लागतो. थोडासा पुढें गेल्यावर हें मृगजळ आहे, 
आरमक जागा आहे असें त्यास समजतें. हें यथाथे ज्ञानं झाल्याबरोबर 
 अंथीतच तो झृगजळाकडे जाण्याचे थांबतो. तिकडे जात नाहीं. सारांश हे 
ज्ञान झाल्यावर त्याची भ्रामक मृगजळाकडे जाण्याची प्रवृत्ति होत नाहीं. 
॥ 'शिंष्ये--महाराज! हें टीक आहे. व्यवहारिक कर्म व्यये आहे 
अस्ते कळल्यावर शहाणा मनुष्य त्या संसारांत घाढणाऱ्या कमीकडे 
वळणार नाही. पण कमे करण्याची इच्छा कशी नष्ट होणार ! प्रस्तुत 
उदोहरणांतही त्या संतप्त मनुष्याचे तृपाशमन झालें नाहीं. 

शुरु--हा दृष्टांत केवळ संसार व तदनपंगी सव कर्मे भ्रामक 
आहेत हे दाखविण्यापुरताच आहे असो; कमे संपल्यावर इच्छा 
कोठूनहोईळ! तथापि याचा विचार पुढील छोकी करूं-- 

गध्ु०, प्रपा०,श्रीवर, चतरजी, पर्वते- प्रथम कर्म करून ह्या कर्मयो- 
गानें शुद्ध चित्त झाल्यावर तत्ववेत्ता जो आहे तो ज्ञानेंद्रिये, कर्मेंद्रिये 
प्राणापान इत्यादे वायु व अंत:करणचतृष्टय या सर्वोकडून होणारी 
कर्मे आत्म्याची नव्हेत असे मानितो; सारांश कतेत्वाभिमानशून्य होतो. 

झंकरा०--'मी असंग, कूटस्थ व पूर्ण असल्यामुळें केवळ साक्षी 
मात्रे आहे, कर्माचा माझा संबंध नाहो. ' असे मानणारा तो योगी होय, 

चतरजी--अहेकारभाव नष्ट झाल्यावर अनंत आत्म्याचा सांत 
कमीशीं अगर कमेफलांशीं संबध राहत नाहीं. 

द्विवेदी--अपरोक्षानुभूतीच्या आधारें असें दाखवितात का ब्रह्म 
बार्तेमध्ये कुशळ परंतु दृत्तिहीन असे जोक पापा होत. * इंद्रिये इंद्रे- 
यांचें भोग भोगतात, तेथें माझें काय आहे? ! असें म्हणून अथवा 
इंद्रिये निराळी व आत्मा निराळा असा दवैतभाव उराशी बाळगून, 
अनाचार करितात ह्यांस वेदांतददाष्टि समजळी नाहीं. सर्व. भूतांचे 
आत्मतत्व संपादन करून, आत्मा, इंद्रिये, विषय इत्यादि भेदच जेथें समूळ 


ष्ट झाला तो खरा ब्ह्मानंदी टडीवय ह. 
डे अर असाजो मीहल्या माझा 
र कठेत्व मजकडे नाही, असे तत्वज्ञ मानितो. 





तिळ क... क 
ट्वैत०--परमेश्वरांकडे सर्व कर्तृत्व असल्यामुळे बिळे: : | 
कमीशी कत्वसंबध नाह असें मानितो. युक्तःन्करमयोग करणारा. 
ज्ञानेधर--जो पार्था ! तया देही । मी ऐसा आटऊ नाहीं । 
तरी कर्तृत्व केचे काई ॥ उरे सांगे? ॥....तो. कर्ता नव्हेचि 
पाहि । प्रतीति वळे ॥ जे भ्रांति सेजे सुतला ( जेव्हां. मायेच्या 
अंथरुणावर जीव निजळेला असतो, सारांश भ्रांतीनें मी कती मी भो. 
क्ता असें मानितो )। तें स्वभसुखे भूतला ( तेव्हांच लाला सुखदुः- 

खाचा भास म्हणजे स्त्रामिक अनुभव येतो ) । मग ज्ञानोदयीं 
( पण पुढें ज्ञानाचा उदय झाला म्हणजे तो जाभा होतो आणि 
भोक्तृत्वशून्य होतो ) ह्मणोनिया ॥ 

पंडित--युक्त्‌ चित्त चेतन्यस्वरूपी योजे । ऐसे तत्वहे आधीं 
केळें पाहिजे। ज्याणें ऐसे केलें त्यास ह्मणिजे । युक्त म्हणोनि |]. 
आपण नव्हे इंद्रिय। कीं कांहीं घेऊं विषय। आपण असतों 
कमैद्रियसमुदाय । तरी पाप्त होते कतृंत्व मजलागी ॥ 

वबछभ-- तत्त्ववित्‌ र्‌ भगवंताचे इंगित जाणणारा, हा ईश्वराज्ञेने आ- 
पण कर्म करित भाहों असें मानून सवे कमे ईश्वरोपासनाबुद्रीनें करितो. ॥९॥ 

यस्तु पुनरतत्त्ववित्परवृत्तश्व कमेयोगे-- 

आतां. जो तत्ववेत्ता नाहीं व म्हणून जो कर्मामध्यें प्रवृत्त शाळा 

आहे त्याची नेप्कम्येसिंद्रि कशी तें सांगतात--- 


ब्रह्मण्याधाय कर्माणि 
सर्ई॑ त्यकत्वा करोति य: ॥ 
लिप्यते न स पापेन 








_ इक ्रीमजगवद्रीता. 
हिल (कमल्पत्राळा जसा त्यावर पडेढेल्या पाण्याचा संस्पश 
नाही,. तसाच वरीळ कर्मठाळाही पापाचा ग्रेध सुद्धां 
नाहीं. )-सारांश, कर्मकळाची आसाक्ते न धारितां प्रवे कमे इश्वरांस 
८. करणारा पुरुव जे कांही कर्मे निरहंकारवृतीने करितो, तें या कर्त्या- 
हा बद्धक होत नाहीं. कमळ्पत्रावरीळ मोऱ्याप्रमार्ण चमकणाऱ्या जळबिं- 
द्चा स्पर्श त्या पत्राढा जसा मुळींच नसतो, तसेच शद्ध मनानें व भाक्तिपु- 
रःसर ब्रह्मापेण करणाऱ्या पुरुषाची कर्मे त्याला स्पशे कारित नाहींत, 
त्याह्य बद्धक होत नाहींत. 
अह्मणीश्वर आध्कय निक्षिप्य तदर्थ करोमीति भ्वृत्य इव 
स्वाम्यर्थ सर्वाणि कमोणि मोक्षेषपे फळे सक त्यक्‍त्वा 
"करोति यः सवेकमोणि, लिप्यते न स पापेन न संबध्यते पझ्- 
पत्रामिवाम्भसोदकेन ॥ १० ॥ 
एकनिष्ठ सेवक जसा स्वामीसाठीं, आपल्या यजमानासाठीं, सवे 
कर्मे कारेतो व सवे कमीच श्रेय यजमानास अपण करितो, त्याचप्र- 
माणें “परमेश्वराच्या भ्रेरणेनुरूप मी परमेश्वरासाठी मात्र कम करित 
आहे, सर्व दुःखपारिहार करणारा मोक्ष मिळाला तरी तो मला नको, 
माझ्या धन्यास, ईश्वरास तो मिळूंदे! अशी मात्र इच्छा ठेवून स्वतः- 
विषर्यी जो पराकाष्टेचा निस्एह असतो, आणि अशा वृत्तीने लौकिक 
व वैदिक कम करितो, त्याला पापपुण्याचा कांहींच संबंध असत नाहीं. 
कमळाच्या पानावरीछ जळबिंदूच्या कडून कमल्पत्राळा जसा कसलाही 
धक्का देवत नाही, त्याचप्रमाणें त्या निस्पृह पुरुषाला केळेल्या कमी- 
यास्र्किंचित ही बाघ होत नाही. मात्र त्यांचे चित्त शुद्ध होत 
ज्ञाते. स्फटिकांतीळ प्रतिबिंबाचा लेप त्या शुद्ध व तेजस्वी स्फटिकाला 
होत नाही, हें सवैश्ुतच आहे, 
मधु & मा १, श्रीधर, चतरजी, शंकरा», हिवा, पर्वते-आाचार्यान 
आहेत. (ईश्वरास सर्व कमे समपेण कर म्हणजे तुझी बुद्धि स्थिर 
, पहा संतवाक्यें, बायबळ ) पाप व पुण्य ही दोन्ही जन्ममरण 
देणारी नाहेत म्हणून यांचा त्याग केळा पाहजे. त््म व आत्मा एकच होत, 


1 अध्यावद्वा. हळ 


रामानुजा ० ब्रह्मर्‌ प्रकृति. इंद्रिये ही प्रकृतीचे परिणाम का 
सर्व कर्मे प्रकृतीची आहेत असें जो समजतो त्याल कंमेबंध 
नाही.. येथे भक्तीचे रहस्यसर्वेस्व सांगण्याचा प्रसंग असता ब्रह्म म्हणजे 
*ग्रह्माति असा अथे हे आचार्य कां करितात, न कळे! री 

द्रैतबादींचा अमिप्राय आचार्यांप्रमाणेंच आहे. 

मराठी मंडळ कांही विशेष सांगत नांही. 

सवे कर्मे परमेश्वरास अपण करून निःसंग व्हावयाचे, सुख दुःखाची, 
फारतर काय, पण मोक्षाचीही आशा नष्ट करून 
ही ब्रह्ममक्तियोगाची परमावधि होय. 

बरीळ 'छोकावळीत कर्मसन्यास ब कमेयोग या दोन पंथांमध्ये वि* 
रोध भासभान होतो तो वास्तविक नाही असे स्पष्ट सांगितठें भाहे, 
मी कर्ता ब मी भोक्ता ! या दोन वृत्तींचा याग करून कर्म केलें 
म्हणजे तें कर्म संन्यासात्मकच होतें. सारांश निष्काम कर्मयोग म्हणज 
कर्मसंन्यास होय. ह्या निष्काम कर्मयोगानें किंवा कमैसंन्यांसानें चित्त 
शुद होते. पुढें ज्ञान, अनुम्रह अनुभव, मुक्ति इत्यादि पायऱ्या भाहेत. 
एवंच संन्यास ( सांख्य ) आणि कम ( योग ) हे वस्तुतः एकच, याचि 
फळ एकच असें जो समजतो तो सुज्ञ होय; तसेंच अज्ञानी पुरुषाला 
कर्मयोगच योग्य आहे [ पहा ्छोक ९व ६ ] आणि सकाम कर्मे कर 
रितां करितांच निष्काम कमीचा परिचय होऊन कर्मसन्यास जितक्‍या 
सौकर्यानें साध्य होतो, तितका एकदम सवे कमीचा त्याग केल्यानें होत 
नॉहीं. निष्काम कर्मयोग्यांचें कम ६, ७, ८, ९, १०. न्ह्लोकांमध्यें 
सांगितळें आहे तें सर्वोशीं अवश्य बाचण्यासारखें आहे. ज्याची इच्छा 
नष्ट झाली, ज्याचा द्वेष दग्ध झाला, ज्याची बृद्धि अद्वैत झाठी म्हण* 
जे ज्याचें चित्त शुद्ध झाळें, देह पवित्र झाळा, इंब्रिये पांक झाली आणि* 
हे. भिन्न दिसणारं विश्व एकमय झालें, सारांश आत्मा कती आहे. ब. 
भोक्ता आहे हें अज्ञा नष्ट झाळें, ह्या पुरुषाकडून. कतब्यबुद्रीनें हो- 
णारे सात्विक कमे बदक होत नाहीं म्हणजे संसारांतीळ 





हूड... जगात 
ना अहंकाराचा म्हणज पापपुण्याचा स्प होत नाहीं, अहं- 
ब वासनाशून्य कमीचा महिमा दैतवाद्यांस कळणें प्रायश: 
होय. परंतु जी निष्कामता कुटुंबव्यवहारांत दृग्गोचर होते, 
समाजांत कधीं काळीं व्यक्त होते हीच सवैत्र प्रकट झाठी, स्वार्थत्याग * 
पृरणत्वास येऊन भेदभाव उत्पन्न करणाऱ्या चित्तवृत्तींचा क्षय झाठा, 
तर या मुमुक्षंसही खरें ज्ञान होऊन नित्य निळेंप, निर्विकारी सुखाचा 
अनुभव येथेही येई, ॥१०॥ 
केवलं सत्वशुद्धिमात्रफलमेब तस्य कमणः स्यात्‌, यस्मातू-- 
क्षिष्य--भगवन्‌£ मग त्याची सव कर्मे निष्फलच होतात 
कीं काय! 
गुरु--नाहीं. अजून एक कार्य म्हणजे अहेकाराचा नाश व्हाव- 
याचा आहे नाः असो; वासना नष्ट झालेल्या पुरुषाचा अहेकारही 
नष्ट झ्ाढा म्हणजे त्याची ईश्वरार्पत कर्मानी चित्त शुद्धि होते. अहं- 
कार नष्ट होणे हें या कमीचें फळ होय. कारण-र 


कायेन मनसा बुद्धद्या 
केवलेरिन्द्रियेरपि ॥ 
योगिनः कर्म कुवोन्ति 


सटु त्यक्त्वा55त्मठाडये ॥११॥ 

आत्मशुडये (अंतःकरणाच्या शुद्धतेसाठी ) सई त्यक्‍्त्वा ( सवे 

प्रकारची आसक्ति सोडून देऊन ) योगिनः (पनिष्काम कमेयोगी_) 

कायेन मनसा दबुद्धया केवलेः इन्द्रियेः अपि ( नुसत्या शरीराने, 

मनाने व नुसत्या इंद्रियांनी ) कमे कुवेन्ति (कम करितात. ) 

-सारांश चित्ताची शुद्धि खरोखर «हावी एतदर्थ योगी लोक. कमी- 

वरीळ आसक्ति, कर्मफलाचा अभिठाप सोडून देतात आगि जीं स्ट 
कर्मे करितात, तीं. केवळ शरीर, मन, वुडि, इंद्रेये यांकडून जीं 

ळी करितात. . तातत्पवे शरीर, इंद्रिये इत्याविकांस 











रायैब कमे करोमि मम न फलायेति ,ममत्वबुद्धि 
थैरपि, केवलशब्दः कायादिमिररापे प्रत्येकं संबध्यते सा 
पारेषु ममतावर्जनाय, योगिनः कर्मिणः कमे कुबोन्ति र लष 
फलविषयमात्मध्ुद्धये सत्त्वशुद्धय इत्यथेः | तस्मात्तत्रेव दं 
बिकार इति कुरु कमैव ॥ ११॥ द्र 
“हु कर्म माझें आहे' असा ममत्वाचा अभिमान सोडून * ई% 
सार्ठी मात्र माझ्या हातून कर्म होत आहे, मला त्या कमीचे फल नको, 
इश्वरासच ते असावें! याप्रमाणें ममत्वाची वृत्ति विकारशून्य करून 
निष्काम कर्मयोगी नुसत्या शरीर, मन, बुद्धि, इंद्रिये ( अर्थात येथे. 
ही सर्व कमेसाधने ममत्वरशून्य आहेत ) यांच्या करवी 
कर्म करितो; अशा प्रकारें 'केवल' शब्द सर्वत्र ध्यावा. यांप्रमोर्णे-> 
श्िष्य--दयानिवे! नुत्ततें शरीर, नुसतें मन हे कांहीं मळा । 
समजलें नाही. त "फक 
गुरु--पाय ढंगडा असे तर “मी लंगडा आहें, डोळे. नसत्तीळ 
तर “मी अंधळा आहें स्मरण शाक्ते चांगळी नेसेळ तर “ माझी. 
स्मरणशक्ति चांगढी नाहीं,' इत्यादि आरोप' आपण आलेम्यांवर 
करितोना £ आत्मा कःय लंगडा असूं शकेल, कां असेल 
का अज्ञानी असेळ यांपैकी कोणताही किंवा इतर को 
विकार आत्म्यास असणें शक्‍य नाहीं; असें असतांनाही : 
रचे आरोप आपण आत्म्यावर ढादित असतों. आत 
आहे अते वाटणे हे आपलें अज्ञा 















म ममताशून्य 
बेऊन योगी डोक कमीवरीळ आसक्ति 
रा मात्र, आत्मस्वरूपाशीं कतृंत्व, कमेत्व, यांचा बिलकूळ 
नाहीं हा निश्चय ढढ करण्यासाठीं मात, प्रथमतः, करम करितात. 
'! भगवान म्हणतात : “तुझाही अपतळाच अधिकार आहे म्हणून 
वित्तशुद्धीसाठीं मात्र कमे कर. 
मधु ०, प्रपा०, शकरा ०, श्रीधर, चतरजी, द्विवेदी, पर्वते आचार्यचा 
अथे दृढ करितात. धिषयसुखास मनुष्य लोभावला म्हणजे परमेश्वरी 
र आंचवतो आणि परमेश्वरी कृपेस तो पात्र झाला म्हणजे विषय- 
मुक्त होतो. [ कोरिंथिभन्स पहा. ] 
क रामा ०--प्राचीन कर्मामुळें आत्म्यास जो बंध झाठेला असतो, तयाच्या 
नाशासाठी योगीळोक संगशून्य कमे करितात. 
: द्वैतवादी-असा निष्कर्ष काढितात कीं ८ ते ११ छोकांत संन्यास 
ब कर्म यांचा संयोग अवश्य आहे, असं सांगितळें आहे! ज्ञानी मु- 
-मुक्षुसाठी हॉ चचा चाळली आहे हा मुख्य मुद्दा हे दवैतबादी 
आजीबात विसरळे! 
_ ज्ञांनिश्वरः-- केवळ शब्दाचा उपयोग दाखवितातः देखें बुद्धीचा 
भाष (वार्ता ) नेणिजे । मनाचा अंकूर नुदैजे । ऐसा ठ्यापार 
स्तो बोलिजे। शारीरगा ॥ असो; केवळ देह, केवळ मन अरे घरून 
हि ता कळ शारीरिक, केवळ मार्नसिक, केवळ बुद्धियुक्त 
_ झमांसा करण्यासाठी या छोकाची फोड केळी आहे, 
आचार्योचा-अयेच सयुक्तिक दिसतो. म 
- देहानें स्नानसंध्यादिक, मनानें भगवदूध्यान, व भढ्र्‍याची 
र भसादाने मात्र होई असा वुद्वीने निश्चय, अंशी 
















ह्णावी । सारांश वासनाशून्य इंद्रिये 
मानसिक शास्त्रास मान्य होणार नाहीं. 
गीताच्या ०. भागवतांतीळ *छोक देतात: “दानं स्व 
यमश्व क्षत च तीर्थानि च सद्त्रतानि । सर्वे मर 
णान्ताः परो हि योगे मनसः समाधिः ॥ (दान, 
नियम, वेदांतश्रवण तीथीटण, सटूत्रतें हौ. सवे मनोनिम्रहाचीं 
आहेत. मनाच्या समाधीचा योग या पलीकडचा आहे, ) 

रंगनाथ ज्ञानेश्वराचा अथे खोडून टाकतात. 

इंग्रजी प्रंथकारास 'केवळ' शब्दाचें देखीळ स्वारस्य समजळें 
दिसतें. ॥ ११ ॥ 

यस्माच्च-- 


शिवाय, ज्याअर्थी --- 
युक्तः कर्मफलं त्यक्त्वा 
शान्तिमाप्नोति नेषिकीम्‌ ॥ र्‍ 
अयक्तः कामकारेण 










कमेफलं त्यक्त्वा”युक्तः ( कर्मफलाचा त्याग करून 

' पुरुष जो आहे तो ) नेष्टिकीं शान्ति आमोति ( ज्ञान 
होणाऱ्या शुद्ध शांतीचा हाम करून घेतो. )-पण-फले स 

छावर इच्छा ठेवीत होत्साता ). तडका ज्यानें बुद्धि 





आहे”त्याळ कोणत्या तरी इच्छेच्या योगानें कप्रवृत्ति होते व तो 
| पडतो.-प्रथमतः कर्तृत्वाभिमान सारखाच असतो .तथापि एक 
सर्वे फळे ईश्वरास आर्पिता व दुसरा स्वतःकडे फळाचा विनियोग करिती, 
म्हणुल: पहिळा मोक्षास.पात्र होतो व दुसरा संसारमझ होतो! 
॥:/ युक्त ईश्वराय कमेणि न मम फलायेत्येबं समाहितः सन्कमे-' 
फळे त्यक्त्वा परित्यज्य शान्ति मोक्षाल्यामाझोति नेष्टिकीं नि- 
्टायां भवां सत्त्वशुद्धिज्ञानप्राभिसर्वकर्मसंन्यासश्ञाननिष्टाक्रमेणेति 
बाक्‍यशेषः । यस्तु पुनरयुक्तो$समाहितः कामकारेण करणं 
कारः कामस्य कारः कामकारस्तेन कामकोरण कामम्रेरितये- 
*“ल्यर्थः । मम फलायेदं करोमि कमेत्येवं फळे सक्तो निवध्यते$- 
तस्त्वं युक्त भवेत्यथेः ॥ १२ 
सवे कर्मे म्हणून जीं काय मी कारेत आहें यांचें फळ ईश्वरास 
असावें असे समजून जो निष्काम बुद्धीनें व शांत चित्ताने क्म करितो 
तो अथीतच सवे कमीचा त्याग कारेतो आणि आत्माचिंतनाच्या एक. 
निष्ठय्रतांन जी शांति मिळावयाची ती प्राप्त करून घेतो, म्हणजे 
मक्त होतो. 
शिष्य--काय कमीनें मनुष्य मुक्त होतो ? 
युरु--नव्हे; निष्काम कमे केल्यानं चित्तश्राद्धि प्राप्त करून घेऊन 
त्रो ज्ञानाळा अधिकारी होतो, ईश्वरी प्रसादाने नित्य व अनित्य यांच्या 
ज्ञानप्रात्ति झाल्यावर तो कर्मसंन्यास : साध्य करून बेतो, 
ळी मनन, निदिध्यासानें ज्ञाननिष्ठ होतो आणि शेवटीं मुक्त 
ह कना मुक्तीचा पंथ आहे. समजळासं £ हाच वाक्याचा 
् परंतु ज्याचें चित्त स्थिर झाळें नाही, ज्याचा अहेकार. 
आग-- आेचळ मळा अमुक फळ मिळालें. पा- 










पुरुष या स्थितींत मुक्त होणें नाही. 
निष्काम हो आशिनिष्कामकर्म कर. . . 
मधु०, मरपा०, श्रीधर, शंकरा ०, चतरजी, द्विवेदी, 
नुसारी आहेत. शेंकरानेद असेंही म्हणतात कॉ 
उदासीन राहून जो ईश्वरपीत्यर्य कर्मे करितो त्यास ऱ्य 
होणारी शांति मिळते. निर्मळ चित्ताने जर करम परमेश्वरास भपैण 
तरच त्याची कृपा होते. ढोंग करणारा आपल्यास फसवितो, 
फसवूं शकत नाहीं. ल्युक व माथ्यु यांचें * शुभत्रतैमान ? 
द्विलेदी--विवेक वैराग्य इत्यादि सत्वगुणांचा उदय. होणें. ग 
निष्ठा व ज्या पुरुषाळा सत्वगुण पुणे साध्य झाले तो नेष्ठिक होय, प- 
वैते १० व्या छोकांतीळ योग येथें पुनः सांगितळें आहे असे म्हणतात. 
रामानुज--युक्तन्‌ आत्मब्यतिरिक्त जीं फळें त्याविषयी उदासीन, 
प्रतीचा फळें प्रहृतीस अर्पण करावीं हा यांचा अर्थ आहेच. 
द्वैतवादी--मोक्ष मिळविण्यास सर्वकाळी ज्ञान ब कम यांचा. 
आहे असें म्हणतात. 
ज्ञानेशवः--तरी आत्मयोगें आधिला (युक्त झाळा:)॥ क- 
मफळाशीं बिटला | तो घर रिघोने वरिला । शांती ग 
(त्याच्या घरी शांति देवी चाळत येते. ) ॥ येर कमेबंथे 
रीटी!। अभिलाषाज़िया गांठी ( गाठीनें ) । कळासला (: 
झाला ) खुंटी । फळ भोगाच्या ॥ 
पंडितांचे तात्पर्यः-ग्रेथ येथवरी आला । तेणें निर्णय 
झाला । की ' कठेत्व नाहीं गोया सानप व 




















करुनी प सर्वही स आ 
पासहित ॥ श्रवणादि 
वर्तती ऐसे न्हाऊ । कतेत्व आपणावराने टाळी । 


ब पाही आपुलें ॥ .... आत्मा असेचि अकतो । जरी वा- 
टला कर्ता । तरी कतृल्वाची वार्ता । नलगे तयासी ॥ आतां 
बुद्धीस अकतृत्व त्याचे कळे । तेव्हां अकतृत्व त्यास फळे । 
परा जो बुद्धि तन्मयत्वी न वळे। तो तो ज्ञानी न म्हणवे अकती॥ 
बळळी तथापि त्या वुद्धिवांचूनी । कमे न घडे इंद्रियवगेचि करूनी। 
बुद्धीस अकतृत्व यातरूनी । ळागलें तेव्हां केसा अकर्ता? ॥ 
ही शंका निवारण करण्यासाठीं पुढीळ 'छोक आहे. इंका उत्तम आहे. 
संबब हा मोठा उतारा घेतला आहे. 

अज्ञान्यांस कर्मयोगच श्रेयस्कर आहे' असा भावार्थ रंगनाथ करितात. 
. वेळेभ-- भगवंताचा संतोष उत्पन्न करणारी शांती म्हणजे 
&जञैष्टिकी शांति. ! ईश्वरास फळाचे अर्पण करणें हाच कमेसंन्यास 
होय. * कर्मे करित असतांही मुक्तीचा मार्ग साध्य होतो. तो कर्मफळें 
इेश्वरस अर्पण करून. अहंकारासहीत * वासनेचा त्याग केळा असतां 
होतो, असें गीताव्याख्याकार म्हणतात. ॥ १२॥ 
.. यस्तु परमार्थदर्शी सः 
_ परंतु ज्याला सम्यक्ज्ञान होउन ब्रह्मसाक्षात्कार झाढा आहे तो तर- 


सवकर्माणि मनसा 
संन्यस्या55स्ते सुखं वशी ॥ 











व कांहीएक न करविता) सुखी आस्ते ( 

सवे कास्यकमीचा मनानें त्याग करून आत्मनिष्ठ 
पुरुष, नऊ दरवाजे आहेत ज्या देहाला त्या देह नामक 
सुखाने राहतो. तो स्वतः संकल्पपूर्वक कांहीं कारेत नाह 
डुसऱ्याकड॒नही कांही करवीत नाही. तात्पर्य कर्तृत्व व 
वृत्तींचा त्याग करून आत्मर्चितनामध्यें रममाण होत्साता तो! 
देहामध्येंही सुखरूप राहतो.--- 
सवीणि कमोणि सर्वकमाणि संन्यस्य परित्यज्य नित्य 
ननैमित्यिक काम्ये प्रातिषिद्धं च सर्वेकर्माणि तानि 
बिंबेक बुद्धद्या कर्मादाबकमेसंद्शनेन संत्यज्येत्यथेः । आस्ते 
तिष्ठति खुखं त्यक्तवानात्मनः कायचेष्टो निरायासः प्रस- 
ज्ञाचित्त आत्मनोःन्यत्र निवृत्तिवाहासवेप्रयोजन इति सुख”. 
मास्त इत्युच्यते । वशी जितोस्द्रिय इत्य्थेः । क कथ- 
मास्त इत्याह--नवद्ठारे पुरे सत्त शीपेण्यान्यात्मन डपल- 
थ्धिह्ठाराण्यवोग्दे मूत्रपुरिषविसगा एतेद्वोरेनबद्वारं पुरमुच्यते 
शरीरं पुरमिब पुरमात्मनैकस्वामिकं तदर्थप्रयोजनैब्थेन्द्रिय-* 
मनोबुद्दिविषयेरनेकफलविज्ञानस्योत्पादकैः पौरोरंबाधि्हत 
तास्मन्नबद्धारे पुरे देही सर्व कर्म संन्यस्या55स्ते । कि वि- 
शेषणेन सर्वा हि दैही संन्यस्य संन्यासी वा देह ए 
तत्रानथेकं विशेषणामिति। उच्यते-यस्त्वज्ञो देही देहेन्क्रि 
मात्रात्मदर्शी स सवा गेहे भूमाबासेन बा5$स इति. 
हि देहमा्रात्मदर्शिनो गेह इव देह आस इति प्रत्ययः 
















एवा55$स्त इत्यस्येव विद्षाषणफले विठ्वदविद्वत्मत्ययभे- 
ष त्‌ । यद्यपि कार्यकरणकर्माण्यविद्यया 5 5त्मन्यध्यारी- 
'पिताने संन्यस्या55स्त इत्युक्त॑ तथा प्यात्मसमवायि तु कतेत्वं 
'कारयितृत्वं च स्यादित्याशडून्या55ह-नैव कुवेन्स्वयं न कार्यकर- 
. णानि कारयन्क्रियासु प्रवर्तयन.। कि यत्तत्कपृत्वं कारायितृत्वं च 
देहिनः स्वात्मसमवायि सत्संन्यासाक्न भवति यथा गच्छतो 
'गतिगेमनव्यापारपॉरेत्यागे न स्यात्तदधत्‌, किंबा स्वत एवा55त्मनो 
नास्तीति । अत्नोच्यते नास्तत्यात्मनः स्वतः कतृंत्वं कारायितृत्वं च। 
 इक्तं हि-अविकार्यो$यमुच्यते' 'शरीरस्थो5पि कौन्तेय न करोति 
न लिप्यते' इति । “घ्यायतीव लेलायतीव इति च थरुतेः ॥ १३॥ 
गुरु--समजळासना : योम्याचें कमे कसें असते तें! 
शिष्य--भगवन्‌! सर्व कर्मफलांचा त्याग करून सर्वांनी केम 
करावें असें आपण ठरविलें, तेव्हां * कमंसंन्यास करा ' असा वेदांताचा 
आग्रह आहे, तो फुकटच होय. कारण फळावर असक्ति न ठेवितां 
कर्म केलें म्हणजे इष्ट कार्य होतें व कर्मसेन्यास करण्याहा अवकाशही 










चूकतोस. जो कर्मयोगी असेल त्याने वित्तशुद्धि संपादन कर- 

9 व्याोक रमफळत्याग करावा असें सांगितठें. पण ज्याला आत्मज्ञान 
: झाढेंआहे, तो सर्वे प्रकारचीं म्हणजे नित्य, नैमित्तिक, काम्य, प्रतिषिद्ध 

बगेरे सर्व कर्माचा त्याग मनानें म्हणजे चवथ्या अध्यायाच्या १८व्या 






आत्माराम नामक जो राजा, त्याच्या प्रत्यय आपआपली 










गुरू--जाहेरीळ सर्वे कार्यकारणांचा त्याग 
सुख दुःख उत्पन्न करणाऱ्या उपाधींचा त्याग के 
आत्मवृत्ती स्वच्छ, निमेळ आशि प्रसन्न अशी अत्तते. त 
इंद्रियांसही बाह्यबिषय नसतो, म्हणून तीं आत्मस्थितींतच लीन 
म्हणजे तीं सवे * अनावर ? इंद्रिये त्याच्या मवेस्व्री स्वाधीन 

हा असा बह्म झाळेडा जीवन्मुक्त पुरुष राहतो तरी कोठे 
विचारशोळ तर सांगतातः या आत्मनिष्ठ पुरुषास कांही 
कर्मामुळें जो देह प्राप्त हातो, त्या देहनामक नगरीत तो. राहत 
देह नगरीच्या मस्तक नामक बालिकिल्याला सात दरवाजे 
त्या दरवाज्यांमधून बाह्यविषयांचा ज्ञानप्रकाश पडतो, णी 
सात द्वारांनीं बाह्यविषयांचें ज्ञान होतें. 


शिष्य--ही सप्त द्वारें कोणती £ 

गुरु--अरे! तुळा ठाऊक नाहींत काय! दोन डोळे, दोन कान, 
दोन नाकपुड्या, व एक जिव्हा अशीं सात हारे आहेत. 
मुत्रपुरीषोत्सगे करण्याची, मळ टाकण्याची, दोन द्वारें व. री 
तीं निराळींच. याप्रमाणें नऊ दरवाजे झाळे. या नवद्वारी > 


स्वामी आत्मा आहे. तसेच या नगरीमध्ये इंद्रिये मन, बुद्धि 
विषय ( विषयवासना£ / असे अनेक नागरिक राहतात. हे नार 















यथास्थित करितात व अनेक प्रकारचें फळलज्ञान उत्पन्न 


बा कात 


क नसो, देहामध्येंच वात करितो; मंग सेन्याती या. 
देहनगरीत र! म्हणण्याचे स्वारस्य तें काय? हे विशेषणे 
मळा वाटते उगीच, पादपूरणार्थ घातढें आहे! 
 सुरु-विद्ठान टीकाकारच कीं नाहीं तूं! वेड्या! या विशेषणाचें 
तु कळलें नाहीं अद्यापि. जो अज्ञानवश प्राणी असतो, म्हणजे 
देह, इंद्रिये मन, बुडि, अहंकार इत्यादि सर्व मिळून आत्मा आहे. 
असे मानितो, देहेंद्रियांपळीकडे आत्मा आहे अते ययाथ ज्ञान ज्यास 
झाळें नाही, तो अज्ञ पुरुष ( सवे अज्ञ लोक असें येथें समजावयाचे ) 
काय समजतो बरे! ती म्हणतो “मी घरांत बसलो, भुरेवर अपली, 
आसनावर बसलो; म्हणजे 'माझता देह, इंद्रेये, मन, बुद्धि ह्या रूपाने 
मी घरांत बसला आहे. यांच्या पढीकडे आत्मा म्हणून एक निराळें, 
स्वतंत्र व सवेव्यापि तत्व आहे हें त्यास ठाऊक नसते म्हणून घरांत 
असल्याप्रमाणे आत्मा शरीरांत बसला आहे, शरीर हा आत्मा नव्हे, 
शरीरांत आत्मा बिऱ्हाड करून, अगर पाहुण्यासारखा चार दिवस 
राहतो, अशी त्याची, सामान्य पुरुषाची, कल्पना नसते. पण देहादिकां- 
ब्यातिरिक्त आत्मा आहे असें जाणणारा तत्ववेत्ता देह हें आत्म्याचे 
राहण्याचें भात्र ठिकाण आहे असं भानदष्टींत मानितो. हें त्याचें मानणें 
हा त्याचा तिद्धांत, खरा आहे. तेव्हां देह म्हणजे आत्मा नव्हे असे 
मानणाऱ्या पंडितास हें तत्व समजळें असते कीं देहेंद्रियांदिकांची करभ 
आत्मारामावर निरर्थक लादली जातात हें केवळ अज्ञानाचे फळ आहे. 
असा विवेक त्यास आत्मविद्येच्या योगानें झाल्यावर तो सर्वे कर्मांचा त्याग 
करितो हें सयुक्तिकच झाले; म्हणने मी आत्मा आहें; आत्मा निष्क्रिय 
असतो, म्हणून मीही निप्करियच आहे.” असा त्याचा निश्चय होतो. आतां 
हां निश्चय झाळेळा असून सर्व कर्माचा त्यानें विवेकबुद्धीनें सन्यास केळेळा 
असलातरी देहनंगरी हे घर आहे, असे-समजून त्यास देहांत वास करावा 
. हातो; तों केवळ पूवकर्मांच्या संस्कारांचें फळ, ह्या जन्मांत उत्पन्न 
होऊन तें सर्व, उपभुक्त झाळेळें नसतें म्हणून हा देहवास त्याला प्राप्त 
शद ह्यो, र 


शि असते. म्हणून 











ह्वान कोण याचा निणेय होत आहे. त्यांचे 
हें येथे समजतें. पृ 
कारण व स 


शिष्य-बरें. आतां असं विचारावयाचेंः 
यांचा आरोप आत्म्यावर अज्ञानामुळे केला जातो. म्हणून आत्मज्ञ 
सब कर्माचा त्याग करिता हे जरी युक्त आहे, तथापि मनानी 
स्वभावतः कठृत्व व भोक्तृत्व सामथ्ये असतेच की नाहीं आत 
आपण म्हणाळ कीं “तो कांही करित नाहीं व जे नाहीं! य 
शब्दांनी कर्तृत्व भोक्तृत्वाचा निकाळ झाळाच आहे. पण मी 
विचारतो कीं हे कर्तृत्व भोकतृत्व आत्म्यामध्यें स्वमावतः असूनत् 
त्यांचा त्याग केल्यामुळें प्रगट होत नाहीं £ किंवा 
कठैत्व मोक्‍तृत्व सामथ्येच नाहीं ? रामाळा चालण्याचें सामथ्य 
त्याने नन चालण्याचा निश्चय केला आहे म्हणून तो चालतं 
किंवा त्याळा पायच नाहींत 

गुरु--अरे! आत्म्याडा करण्याचें अगर करविण्याचें सामर्थ्यच 
नाहीं. (पहा अ० २ छो० २५ व अ० १३ 'छो० ११) हा 
ध्यान करितोसा, हा हाळतोसा दिसतो' असं श्रुतीही म्हणते. 

मधु ०-येथे शद्धचित्त झाळेल्या ब्रह्मज्ञ पुरुषाचा सन्यास साहजिक 
रीतीनें कसा होतो, हें सांगितळें आहे. * सुखं:१स्भनायासानें, “वश्ची १८. 
आत्मसंयमी. बाकी सर्व आचायंचिंच अनुकरण आहे. प्रपाकार, 
ऑधिर, म्हणतातः अहंकार नाहीं म्हणून ज्ञानी पुरुष कर्म करित नाही; 
चित्तांत मळ नाहीं म्हणून तो कम करवितही नाहीं. शंकरानंदांनी या. 
*छोकाच्या स्पष्टीकरणार्थ”पुष्कळ व्याख्यान ळिहिळें आहे; पण तें सर्व 
आचार्यांच्या भाष्यास अनुसरूनच आहे सबब येथें देत नाहीं. एकच 
गोष्ट सांगावयाची ती ही कॉ “ नित्यनेमिततिकेरेवं कुवाणो दुरित- 
ज्ञयम्‌ । ज्ञानं च_ विमलीकुर्वन्नभ्यासेन च आसेच रे 
सात्पकावेज्ञानः केवल्यं 
















भजते नरः ''॥ हा क्र 


नित्य व मुक्त असा आत्मा आहे 
र होतो आणि मग तत्काळ मुक्ति मिळते. ) पर्वते म्हणतात: 
मुद्धा हा ज्ञानी पुरूष कांहो करित नाही. ह्रिवेदीः या 
मानसिक संन्यासाचे प्राधान्य वार्णळें आहे. चतरजीः-- 
' ष्याळा कर्मांचे भान नाहीं, व जो सुखरूप असतो, तो वशी होय, 
मुक्त झाल्यावर तो देहत्याग करित नाहीं, कारण ल्याग करणें हें कर्मच 
होईळ | शिवाय तो देहनष्ट झाळा तर जगत्‌ निरात्मक व महापुरुष- 
झुन्य होईळ. ] (पहा रोमत्स. जो आत्मज्ञ झाला, त्याला विषयबाधा होत नाही.) 
॥रामातुजः--' आर्‍्मस्ररूपाचे ठायी कर्तृत्व नाही, केवळ 
मोमुळें प्राप्त झाेल्या देहाचें हें कम आहे, असे जाणून हा >> 
पुरुष सवे कमें देहाचें ठिकाणीं अपण करितो; आपण कांहीं एक 
करितां देहाकडूनच कर्मे करवून सुखरूप असतो. ' “ संन्यस्य १ ऱ्नठेबणें, 
'हा अर्थ बराबर नाहीं, संन्यस्य न्स्याग करून असा'व अर्थ घेतला पाहिजे, 
द्वैतवादीः-मनसा> आपण स्ततंत्र आहो या अभिमानाचा त्याग 
करून. सारांश ज्ञानीपुरुष कर्म करितो, पण तें इश्वरकरबौ होत आहे, 
आपण निमित्त मात्र आहों, असे तयाचें अनुसंधान असतें. 
“ ज्ञानेश्वर--म्हणतात की हा कर्म करितो, पण फळाचा त्याग करितो. 
बक ब गौताव्याख्याकार:-सर्व कर्म, इंद्रिये, त्यांचे विषय व मन 
आत्मस्वरूपाहून भिन्न आहेत, असा बुद्धीचा निश्चय करून 
वाअुबन अंतःकरणामध्यें व चित्तामध्यें लीन करून निरंतर 
असतो तो ज्ञानी पुरुष होय. ' * मनसा ! > मॅनासह. 
नाने कमीचा त्याग नव्हे तर मनासकट सवे कर्माचा लाग असा 
र्थ आहे. वलभ-भगवंताळा जो वश तो वशी, देह न्स भग- » 


























 अभुः (परमेश्वर; एकच ज्याचें स्वरूप आहे ६ 
ळोकस्य (प्राकृत लोकांचें) न कतृत्बं स॒जाते, न 
(कर्तुत्व म्हणजे कर्तृत्वाचा अभिमान व करावयाचें ते. 
हीं री उत्पन्न करित नाहीं. )-तसेंच-न कर्मफलसंयोगं 
कर्माचे फल्ल कर्त्यांस मिळावे हा योग, तोही आत्मारांमाव 
त्यन्न होत नाहीं. ) तु ( परंतु) स्वभावः प्रवेतेते ( स्वभाव त 
माया जी आहे, तिच्याकडून कतृत्व इत्यादि होत असतांत. 
नित्य, शुद्ध, निर्विकार असें न आत्मतत्व आहे, तें कोणात ही. 
त्वाचा अभिमान उत्पन्न कारेत नाहीं, कर्म करण्यास सांगते 
किंवा कम केल्यानंतर सहज रीतीने उत्पन्न होणारें जें फळ त 
मिळवून देत नाहीं, हा सवे मायेचा खेळ आहे. कर्तृत्व, 
आगि फल्दातृत्व व मोक्‍्तृत्व ही सवे माथेपासून उत्पन्न होतात,--. 
न कर्तृत्वमिति । न कतृंत्वं स्वतः कुर्बिति नापि कमाणि 
रथघटप्रासादादीनीप्सिततमानि लोकस्य खजत्युत्पाद- 
याति प्रभुरात्मा नापि रथादि कृतवतस्तत्फळेन संयोग. 
कमेफलखंयोगम्‌ । यादे किचिदाधि स्वतो न करोति न का 
च देही कस्तर्हि कु्वन्कारंयब्ध प्रवर्तत इत्युच्यते रू 
स्वो भावः स्वॅभावो5विद्यालक्षणा प्रकृतिर्माया 
दैवी हीत्यादिना वक््यमाणा ॥ १४ ॥ 
-_ शिष्य--मगवन्‌! हें सवे कर्म जर आत्म्यापासून उत्प 
ल अन्यथा कु हे सामर्थ्य परमेश्वर बाक 


रि 









_ ६८६ तता 


जो आत्मा आहे तो रे! या भानगडीत कशाळा पडेल£ “अमुक एक 
गोष्ट कर' अस सांगून कर्तृत्वाचा अभिमान उत्पन्न करगे हे आत्मा 
कारित नाहीं, किंवा सामान्य लोकांस इष्ट वाटणाऱ्या गोष्टी म्हणने 
र्थ, घागरी, (भांडी वगेरे ), घरे इत्यांदे ज्या वस्तु आहेत, त्याही 
आत्मा उत्पन्न करित नाहीं, म्हणजे भोग्य वस्तु ही आत्मारामाकडून 
उत्पन्न होत नाहींत, सारांश त्याच्या हातून कमे होत नाही. ह्याच 
प्रमाणें जे काय गाड्या करणें वगेरे कर्म होत असतें त्याच्या कर्त्यांचा व 
त्या त्या कर्माच्या फळाचा संयोग करणे, फळोपमोग घेणें, हेही पण 
आत्म्याकडे नाहीं. ,सारांश कर्तृत्व, त्याचा अभिमान, कमव. 
कमळाचा उपभोग यांपैकी कोणत्याही वस्तूचा आत्म्यास गंध 
लागत नाहीं. 

श्िष्य-अप्ता जर आत्मा अकती, अभोक्ता, अनादि, अनंत आहे, तर 
या विश्वांत जी एवढी थोरळी अवाढव्य घडामोड चाललेळी आहे ब 
सुखदुःखांच्या राशीच्याराशी नित्य उत्पन्न होत आहेत, या सर्वाचा 

, करविता तरी काण आहेः देहामध्ये वास करणारा जो सर्वगामी 
आत्मा तो जर हें कांहीं कारेत नाहीं, तर मग हें काय सर्व स्वयं- 
सिद्ध चाळलेळें आहे? असें असेल तर वेदांती, आत्मज्ञानी, हे उत्तम 
प्रकारचे नाल्तिक बनऴे म्हणावयाचे ! 

गरुरु-- हा खुळ्या! ही जी घडामोड तुला दिसते आहे व 
सुखदुःबाचा अनुभव येतोसा वाटतो आहे, ते सर्वे जर खरें असेळ 
तर कती, करविता वगेरे गोष्टींचा खळ करावयाचा नव्हे काय? आ- 
त्मस्वरूपामध्यें जर मुळींच हाळचाळ नाही, तें जर स्वतःच पूर्ण आहे, 
तर ह्या दृश्य विश्वाची, मिथ्या असणाऱ्या व्यवहाराची पेंचा- 
ईतर ज्ञानी पुरुष, आत्मा, कशाला करोळ.! असो तेव्हां ही 
ज्ञी घडामोड तुळा दिसते आहे, ही सवे मायेच्या खेळाची 
छटपट आहे. परमेश्वरावर या सर्वे घडामोडीचा आपण आरोप 
मात्र कारतो. अहेकार व वासना हीं जीं अज्ञानाची लक्षणें आहेत, 
त्यांच्यायोगाने, सारांश अज्ञानकृत आांतीमुळे, हा व्यवहार उत्पन्न 





आतां अहेकार व वासना उत्पन्न झाल्यामुळे पळीळ>. उत्पन्न झाला 
व त्या व्यवहाराचा साक्षी व नियामक मात्र असणारा परमेश्वरही 
अहेकार व वासना या जोडीवरोबर उत्पन्न झाल्या आहे व परमाथ 
म्हणजे निष्क्रिय होऊन ज्ञान संपादन करण्याचा जो मागे आहे, तो. 
या सर्वज्ञ परमेश्वराच्या अनुग्रहाने मात्र एकनिष्ठ भक्तांस साध्य होतो, 
असे जाणते वेदांती म्हणतात. तेव्हां त्यांच्यावर नास्तिक वादाचा. 
ओरोप करणे म्हणजे उजेडावर अंधेर उत्पन्न करण्याचा आरोप 
करण्यासारखेच मिथ्या होय. ण यि 


मधु०, प्रपा ०, भ्रीउर, शंकर, पवते, द्विवेदी, चतरजी, रंगनाथ:-- 
आाचायंबादी आहेत. संन्यास घेतल्यावर तर कमे होतच नाही. “समान$ 
सन्नात्मा लोकाननुसंचरति ध्यायतीव लेलायतीव' ( ध्यान इत्यादि 
करतोसा दिसणारा भात्मा समबुद्धि असून सवेत्र संचार करितो अथवा सर्वत्र 
भरडेळा असतो. ) पवते: * प्रभु ' > सवप्रकाशक. लोकस विषये, 
सू्प्रकाशांत जले सवे पदाथ आपआपलळें व्यवहार करण्यास प्रवृत्त 
होतात, पण आपण सूयोवर त्यांचे कर्माचा आरोप करित नाही, 
तद्वतच आात्मसत्तेमुळें व्यवहार करणारी जी प्रक्षाति तिच्या कर्माची 
मीमांसा होय. ' स्त्रभाव ! > दैवी माया, असें चतरजी म्हणतात. 
“ज्याच्या त्याच्या स्त्रभावानुसार परमेश्वरसाक्षीरूपानें ( परमेश्वर साक्षी- 
मात्र राहून) जो तो कमे करित असतो.” असें गोस्वामी म्हणतात. 
ग्रीताव्याख्याकारांचा हाच अभिप्राय आहे. 


रामानुजः--प्रभु अकर्म आहे. प्रक्तीमुळें, पूर्वसंचित पापपुण्या- 
जुसार, कमे होतें. हू 
द्वैतवादी:-प्रभन म्हणजे जौब स्वतः व/डी करित माही, 
नाही, भोग घेत अगर बेंववीत नाहीं; तर स्वभाव म 
इश्वर जीवास कर्मे करावयास व भोग मोग 
इब्वराधीन 










धरः--जैसा का सर्वेश्वर । पाहिजे तै (पहावा तर) नि- 
॥ परि तोचि रची विस्तार । त्रिभुवनाचा ॥ आणि क- 
ती ऐस म्हणिपे। तरी कवणें कमी न शिंपें। .... ॥....॥जगा- 
च्या जीवीं आहे । परी कवणाचा कहीं नोहे । जगचि. होय 
जाय। तो भ्द्धी ही नेणे ॥ 
'पंडितांनीं नास्तिक वादाचें उत्तम खंडन केळें आहे, 
टामसनसाहेब हे मानवी स्वातंत्र्याचा प्रश्न काढितात, ह्याचा विचार 
मार्गे केळाच आहे. स्त्रभाव > सत्वादिगुणात्मक प्रकृति असे डेव्हिस 
म्हणतात, तेंही वावगें नाही. भ 
परमार्थतस्तु-- 
वस्तुतःच भर पाहिलें तर-- 
ना55दत्ते कस्याचित्पापं 
न चेव सुकृत विभुः॥ 
अज्ञानेना55दते ज्ञानं 


तेन मुद्यन्ति जन्तवः ॥ १५ ॥ 


लंगी ब्रह्म ) कस्याचेत्‌ पापं भ आदत्ते ( कोण. 
पापाचा स्वीकार करित नाहीं. ) सुकृत न च एव 
_ (आगि कोणाच्याही पुण्याचा, सत्कर्माचा, अंगोकार करित नाहीं. ) 






आटत ( अज्ञानाच्या योगाने ज्ञानावर मोडे थोरळे 


आहे) तेन ( म्हणून ) जन्तवः १ 
ना क ह 





नान 
होपून गेळें महे महणून प्राण्यास “मी पुण्य करितो! “मी सुख. 
मोगितों,' “मी म्हणजे माझा आत्मा कर्मे करितो व न ुःख 
भोगितो ' असां मोह उत्पन्न होतो. वस्तुतः आत्मा कांही करित 
नाही ब भोगीतही नाहीं, 3१% कका 
ना5ऊ5दत्ते न च ग्रहाति भक्तस्यापि कस्यचित्पापे न चै> 
बा55दत्ते सुरृतं भक्तैः प्रयुक्त विभुः । किमर्थ तार; मकर 
पूजादिलक्षणं यागदानहोमादिकं च सुकृतं प्रयुज्यत इत्याह. 
अश्ञानेना55वृतं ज्ञाने विवेकविशानं तेन मुह्यान्ति करोमि 
कारयामि भोक्ष्ये भोजयामीत्येबे मोहं गच्छन्त्याविवोकिनः 
संसारिणो जन्तवः ॥ १५ ॥ हे:- 
शिष्य--महाराज ! पर्वगामी परत्रह्म किंवा त्याचे उत्कृष्ठ प्रति- 
बिंब जो विश्वगामी परमेश्वर हा वस्तुतः कांही करित नाहीं, तो" 
अविक्रिय आहे असेही आपण म्हणतां व अनुग्रह करण्यास व 
अनुशासन करण्यास तोच समर्थ आहे अस्ते आपणच. सांगतां ते 
येथें आमच्यासारख्यांनीं समजावें तरी काय! येथे माझी मति. तर 
गुंग होऊन गेली! धमि 
गुरु--ठीकच आहे. कर्तृत्व, भोक्‍्तृत्व, इत्यादिकांचा तुझा अभिमाच 
अद्यापि जिवंत आहे म्हणून तू गुंगलास! बाबा ! पर्रह्म किवा परमेश्वर, 
ह्यापैकी कोणीही-हीं दोन्ही वस्तुतः एकच आहेत. फक्त तुझ्या 
समजूतासाठी द्वैताची भाषा योजिळी आहे.-कोणीाही आपल्या अगदी 
निःसीम भक्तांनी केलेल्या पापपुण्याचे किंवा सुखदःखाचे. विभागी होत. 
नाही; पापपुण्याचा किंवा सुखदुःखांचा संस्पर्ीच. त्यांस होत नाहीं. . 
मे.केळें असे म्हणजे * मॉं कमे केळे ' असा 


















असेळ, तोच अज्ञानी पुरुष सुखटुःखाचा माळक 





गाळा! -- मी; होड 
ज्य ुरु--हेंच तर अज्ञान आहे व हेच सर्वत्र मिरवत आहे! * मी 
कतो, मी करविता, मी भोक्ता, मी भोगविता! अशा भ्रकारचा अभि- 
मान व * मळा सुख मिळेल, माझें दुःख कमी होई ? ही वासना, 
यांच्या योगानें तर ज्ञानाचा उजेड मालवून गेळा आहे. “ मळा 
सुख मिळावे ह्मणून मी संत्कमे करिता ' हा वासनायुक्त अहंकार 
जवळ ठेवून जे कमे अज्ञानी पुरुष करितो, तें सव सकाम कर्म होते. 
त्यापासून पुरुषार्थ गिळवून देणारे ज्ञान तर उत्पन्न होत नाहींच, पण 
डळट जन्ममृत्युरूपी संसार मात्र गळ्यांत पडतो ! सारांश अज्ञानाने 
केलेल्या सत्कृत्याचा अगर दुप्कृत्याचा वांट्‌॒ परमेश्वरही वेत नाही व 
गो पुत आणि निविकारी परत्रक्माप्त तर त्याची खन्ररही नसते. हें 
ज्याच्या अज्ञानामुळे उत्पन होते, तोच अज्ञानी पुरुष * आपण 
केढेल्या कमीरचे फळ भोगीत आहे! ! असें मानितों. वस्तुतः परब्र- 
ह्यास, आत्म्यास कांहीच संजरध नसतो, अज्ञानी पुरुष मात्र देहेंद्रि- 
यांस. होणारें सुखदुःख आत्म्यासच होत आहे असं मानितो. . सम- 
'जल्ास £ सकाम व सामिमान ळोकिक व वैदिक कर्म होत आहे तोंवर 
'बिश्वनियमाने प्राप्त होणारे सुखदुःख मोगिळेंच पाहिजे. हेंच कर्मे 
निष्काम होऊं ठागलें म्हणजे गुरूच्या व परमेश्वराच्या अनुग्रहाने 
कस्तुज्ञान उत्पन्न होतें व पुढें अज्ञानजन्य कर्म संपते. हाच संन्यास 
'होय. पूजा वगेरे निष्काम बुद्धीनें केळी तर चित्तशुद्धि. होण्याचा 
ह्म होतो, अभिमान नष्ट होतो, वासना अस्तंगत होते, आणि पुढें 
ज्ञानप्राष्ति होते अथवा परब्रह्म स्वरूप प्राप्त होऊन सायुज्यमुक्ति मिळते. 
आपा०, श्रीधर, शंकरा ०, पते, द्रिवेदो, चतरजी, रामा- 
र, रंगनाथ, वामन--' एष एव साधु कर्म कारयाते ! 
सत्कर्म करवितो) अशा श्राति केवळ अज्ञानी आणि वास्तविक 

बंग अंतणो-या' जेकाताती हेत. रजी 












सांगावयास नकोच. शंकरानंदः:--ईश्वरार्पेत कमीने । 
परमेते यांचें व्याख्यान वाचण्यासारखे आहे. 
द्विवेदी-पापपुण्याचा भाग जीवाकडे स्वंत्रतेनें येत नाही. प्रक 
ताचें कर्म आत्म्यास बद्वक होत नाहीं, असें गोस्वामी म्हणतात. 
--ईश्वर स्वेच्छेने मात्र फळदानसमर्थ आहेः जगाचे 
ययाळा लागू नाहींत. ( मिल्टनकृत सॉम्सन पहा. ) विभुः 
जो परमेश्वर तो. ॥ १५॥ भै 


ज्ञानेन तु तदज्ञानं येपां नाशितमात्मनः ॥ 


तेषामादित्यवज्ज्ञानं प्रकाशयति तत्परम्‌ ॥१६॥ 


तु ( पण ) आत्मनः ज्ञानेन ( आत्मस्वरूपाच्या ज्ञानाने ) येषाँ 
तत्‌ अज्ञानं नाशितं ( ज्यांचे अभिमानजन्य व वासनाजन्य अज्ञान 
नष्ट झाढें आहे) तेषां ( त्या आत्मज्ञानी पुरुषार्चे, पुरुषांस) आदि- 
त्यवत्‌ तत्‌ ज्ञान ( सयीप्रमाणें तेजःपुंज असणारे आत्मज्ञान ) 
(तें अत्यंत श्रेष्ठ ने परब्रह्म) प्रकाशयति ( प्रकाशित होतें ).-सारांश 
आत्मज्ञानाचा परिचय झाल्यामुळें ज्यांच्या मनांतीळ अज्ञाननन्य 
तम नाहींसें झालें, त्यांस भास्कराप्रमाणे दैदीप्यमान असे जे 
ज्ञान तै, वरीळ आत्मज्ञ पुरुषांस परबक्याचें दर्शन देते; या ज्ञानाने. 
परब्रह्मावर उजेड पडून आत्मस्वरूपाचा साक्षात्कार होतो. हे. ७ | 
म्हणजेच परब्रह्मजान होय.- गी 


_.. शानेनेति । ज्ञानेन तु येनाज्ञानेना$ $द॒ता मद्यान्ति. 
येषां जन्तूंनां' बि 














वणा तलाता 








: श्चिंष्य--मगवन! असें जर आहे म्हणने सर्व विश्वच जर अ- 
_ ज्ञानरूपी अंधकाराने गच्च भरून गेळें आहे तर मुक्तीच्या वाती 
तरी आपण कशाला बोलाव्या ! सवेत्र जन्ममरणरूपी च्क्रांत सांप- 
इलेळे हें विश्व व त्या विश्वांतीळ प्राणी कण्हत आहेत म्हणावयाचे! 
खुरू--नाहीं. अनेक भाविक व निष्काम लोकांस गुरूःच्या प्रसादाने 
व इश्वरानुग्रहानें आत्मस्वरूपाचे विवेकदृष्टीनें ज्ञान होऊन श्रवण- 
मनन्यदिकांनी त्यांचे ज्ञानचक्ष उघडतात. हे उघडल्यावर अर्थातच 
सर्वे किश्चास मोह पाडणाऱ्या मायेने उत्पन्न केठेल्या अज्ञानांधका- 
राचा नाश होतो. . आत्मज्ञानाचा प्रकाश सूयोप्रमा्णेच तेजस्वी 
आहे. सूर्य जसा सवपदार्थावर व स्ततःवरही उजेड पाडून ते सवच 
हृश्य करितो, तद्वतच आत्मज्ञान हें अलंत श्रेष्ठ असें नें अखंड 
आनंदमय परब्रह्मस्वरूप, तें प्रकट करिते. सारांश वेदांताच्या एक- 
गिष्छअभ्यासाने प्रात्त झालेल्या आत्मज्ञानास गुरूळपेची व परमेश्वराच्या 
कंपेची मर पडढी तर लवकरच साक्षात्कार होतो म्हणजे मुक्ति मिळतें. 
जा मधु० व. ट्विवेदी-अज्ञान ही वस्तु आहे, तथापि नाशवंत वस्तु 
आहे, असा वाद उत्पन्न करितात. बृहदारण्यकां्तांल यो देवानां मत्यवु- 
आम श्रुति घेऊन अज्ञान हणजे ज्ञानशून्यता नव्हे, तर. कांडी 
निर्वेचनीय बस्तु आहे तिचा नाश कतेव्य आहे. जो पुरुष या 
महता नाश करितो तो मात्र मुक्त होतो. रंगनाथः जयास 
आत्मविषयकज्ञानें । तयाचें अज्ञान नाशत ॥ प्रपा० ज्या 
प्रमाणे सूर्यीकरण मेथांचें स्वरूप घेऊन सूर्यास भाच्छादितात, परंतु 
सुर्यानें केलेल्या दिवसाचे दिवसत्व नाहींसें करण्याचें साम्ये त्यांस 
नसतें, तद्वत्‌ आत्मविषयाचें अज्ञान आत्म्यावर झांकण टाकित, पण 
प्रत्येक जीवाच्या ठायीं जो सत्‌ चित्‌ सुख यांचा अनुभव आाहे, तो 
या अज्ञानाने नाहौसा होत नाही. सारांश कितीही अज्ञानी पुरुंष्असळा 
"त्यास 'आत्मस्वरूपाचें भान अगदीं नसतें असं होतं नाहीं. 
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आहेत. ज्ञान व अज्ञान हे दोन्ही बुद्धीचे ठिकाणीं असणारे धम 
आहेत. बहिमुख बुद्धि असळी म्हणजे अज्ञान प्रबळ असतें; अंतर्निष्ट 
असली म्हणजे ज्ञान प्रबळ होऊन अज्ञानाचा नाश करिते, ': ऑफ 
बलभ--जसा सूर्य स्वतःस प्रकट करून सर्वस प्रकाशित करतो 
तद्वत ज्ञान हें स्वतःस प्रकट करून सर्वे जगास ज्ञानस्वरूप करिते, 
रामा०--'तेषां असें अनेकवचनी पद आहे म्हणून भगवंतांच्या 
मतें पुष्कळ आत्मे आहेत असे सिद्ध करण्याची खटपट करितात, यास 
उत्तर येबढेंच कीं * आत्मवस्तु एकच आहे; हें एकार्चे अस्तित्त्व 
ज्ञान ज्या जीवास नाहीं, त्या जीवांचे ठायीं अज्ञानाने भेदभाव उत्पन्न 
होतो. जसजतें ज्ञान वाढत जातें तसतसा भेदभाव नष्ट होतो हा अनु- 
भ्र आहे; आणि पूर्ण ज्ञान झाल्यावर हा भेद सर्वतः अस्तंगत होतो. 
“तेषांस्‌त्या जीवांस, भेदबुद्धि असणाऱ्या जीबांस! हाच अथे इष्ट आहे. 
ट्रैतवादी:--स्वरूपज्ञान व दृत्तिरूप ज्ञान असे ज्ञानाचे दोन मेद 
करून असे म्हणतात कीं स्वरूपज्ञान अज्ञानाने झांकळेळें असतें;. पण 
बृत्तिज्ञानानं परमेश्वरज्ञान होऊन तें परमेश्वरज्ञान अज्ञानाचा नाश करिते. 
ज्ञानेश्वः--ऐसाने विवेक उदो ( उदय ) चित्तीं । तयासि 
भेद केचा त्रिजगती ! । देखे आपुलिया भतीती । 9.० >. 
॥ जैसी पूर्व दिशेच्या राऊळी । उदया येतांचे सूर्य दिवाळी । 
कीं येरी ही दिशा तियोचे काळीं | काळिमा नाही ॥ यावरच 
द्िवेदौंचा कटाक्ष आहे. पॅडितांनीं सूथेदृष्टांतावर व्याख्यान 
हा मथितार्थ काढिळा आहे कीं स्वप्रकाश वस्तु साची, ते खोटी । 
जे मकाशे त्या स्वमकार्शें | म्हणजे परतरह्मजञान असें करिते. 'की 
प्रपेच हा मिथ्या आहे अले प्रकाशित करिते, स्त्ररूपज्ञान व दृत्तिज्ञान 








यांचा. यांनीही अवतार केळा आहे ॥ १९॥ रडते 
तत्र्परं शाने प्रकाशितमू---- अनय 
ज्याच्या संबंधाने श्रष्ठज्ञाने प्रकाशित झाळे आहे ते- 






गळकयुनबे ण पं 









 तंदवृद्धयः, तदात्मानः, तक्निष्ठाः, तत्परायणाः (त्या परत्रह्माः 
मध्येच ज्यांची बुद्धि सरमथेव रममाण झाली, तेंच परब्रह्म आपलाही 
आत्मा आहे, असा ज्यांचा निश्चय झाला, इतर स्व व्यापार सोडून 
त्या परब्रह्माचे ठिकाणींच ज्यांची निष्ठा दृढ झाली, आणि परब्रह्म 
हाचं आपला पुरुषा आहे, असा ज्यांचा ळतसंकल्स झाढा ते ढोक) 
ज्ञाननिर्शरतकल्मषाः ( आत्मज्ञानामुळें पार धुवून १ळीं आहेत पातके 
व पातकवासना असे होत्साते ) पुनराषट्रतति न गच्छान्ति ( जाण्या- 
येण्याच्या, पुनः परत येण्याच्या, सारांश जन्ममरणाच्या, यातायातीमध्ये 
शिरत नाहीत. ते मुक्त होतात. त्यांना पुनः जन्ममरण येत नाहीं. 
आत्मज्ञानांत रत होऊन आत्मस्वरूपी झालेळे व तेथेंच समावि लावून 
आत्मसाक्षात्कार करून घेणारे ढोकांची पाप अगर पुण्य यांची 
वास्लनाच नष्ट झाल्यामळें हे आत्मनिष्ठ पुरुष जन्ममरणाच्या 
झपाट्यांत सांपडत नाहीत.-- 

तस्मिन्गता वुद्धियेषां ते तद्‌वुद्धयस्तदात्मानस्तदेव परं ब्र 

'ह्या55त्मा येषां ते तदात्मानस्ताक्षेष्ठा निष्टा 5भिनिवेशास्तात्पर्य 

"सर्वाणि कमोणि संन्यस्य ब्रह्मण्येवावस्थानं येषां ते तज्षिष्ठास्त- 

त्परायणाथ्य तदेव परमयनं परा गातिर्येषां भवति ते तत्परायणाः 

' केबलात्मरतय इत्यर्थः । येषां ज्ञानेन नाशितमात्मनो5ज्ञानं ते 

 गच्छन्त्येवेविधा अपुनरावृत्तिमपुनदेंहसंवन्थं शानानि्धूतकल्मषा 
:_ .यथोक्तेन शानेन निघूता नाशितः कल्मपः पापादिसंसारकारण- 

दोषो येषां ते ज्ञाननिधूतकल्मषा यतय इत्यर्थ ॥ १७॥ 

"शुरु--वत्सा ! सर्व बाह्य विषयांचा त्याग करून श्रवण, मनन, 
निदिध्यास इत्यादिकांच्या योगाने ज्यांची बु'द्धि आम्मस्वरूपामध्येंच 
रत झाढी आणि-- जर 
म्हणजे परब्रह्म हें तत्व निराळें आहे अले. ज्यांनीं 
होय ना ? महाराज ! येथ आलेंच द्वेत शेब्टी !_._. 







रूप राहूनं * आपण सुखरूप आहोंत ? हेही ज्यांचे भान * 
सारांश जे परब्रह्म झाले, स्वस्वरूपाप्रत जाऊन मि 
पामध्ये तादात्म्य पावगें हाच ज्यांचा अत्येत श्रष्ठ 
आहे, सारांश आत्मस्वरूप प्राप्त व्हावें म्हणून जे ऱ्य 
होऊन तादात्म्य पावतात, दुसरें कांही मिळविण्याचें उद्देशाने. 
तर परमात्मस्वरूप प्राप्त व्हावे म्हणून जे परत्रह्माशी. तन्मय 



















टाकिळे आहे, अशा प्रकारचे आत्मनिष्ठ, आत्मस्वरूपी, ज्ञानी 
जन्ममरणात्मक जो देह त्याप्रत पुनः पावत नाहीत. ते मुक्तच होतात. 
कारण नित्य, शुद्ध, मुक्त, बुद्ध अशा आत्मस्वरूपाचा 
झाल्यामुळें, ते लोक आत्मस्वरूपीच झाल्यामुळें, पि । 
ज्ञो झैसार व पापपुण्यात्मक जें कर्म, तसेंच कर्तृत्वाचा अभिमान आणि 
कलांची वासना ही चटसारी जळून खाक होतात. सारांश ते खरे 
संन्यासी आणि जौवन्मुक्तच असतात. र्ण 
भ्रपाकार, श्रीधर व वभ व गोस्वामी व ऱ्य रः 
उ: ईश्वर असें समजून ईश्वरपरच सर्व 'छोक लावितात. आत्मा! 
मधु ०, पवते, द्विवेदी-साक्षात्कार झाला म्हणजे 
सर्व भावना नष्ट होतात, या भावना नष्ट झाल्या म्हणजे कमस 
होतों व आत्मस्त्ररूपीं ळय लागतो भाणे' नंतर पूर्ण वैराग्य 
मुक्ति मिळते. शंकरानंदस्व्रामी आचार्यानुगामी भाहेत.  द्रिवे 
“वढूजुद्वि ' > निर्वेकल्पसमाधि ज्यांचे अंतःकरणास प्राप्त झार 
:-बुद्धि > अहेप्रययामिमानी. जाव. कल्मष -! 
मी निराळा आहें अशी मेदवुद्धि 


_ 'रामानुज-सगुणब्रह्मपर हा छोक लावितात. 
मिशन क 








ध्हूलशाका यश ण अगा 


णो रेी |॥ ना तरी अंधकाराची बानी (नमुना) । जैसा 
| स्वमीं.। अस्त नायके कानीं । 4 पह 
असो, संताप केसा । चंद्र न स्मरे जैसा । भूर्ती भेद नेणती 
त्वैसा । ज्ञानिये ते ॥ 
'पंडिंतः बुद्धिच्मनन आणि निदिथ्यास, * तदात्मान: 'ऱसाक्षात्कार 
झाळा आहे ज्यांस, 
रंगनाथ-बैराग्य, श्रत्रणमननादि निदिध्यास. व साक्षात्कार अशी 
भुमुक्षूची साधनपरेपरा सांगतात. ॥ १७ ॥ 
येषां ज्ञानेन नाशितमात्मनो5शानं ते पण्डिताः कथं तत्त्व 
पश्यन्तीत्युच्यते 
शिष्य--ज्ञानसूयीनें ज्यांच्या अंतःकरणांतील अज्ञानतम धाळवून 
टाकिळें आहे ते ब्रह्मतत्वाकडे कोणत्या दृष्टीने पाहतात £ 
शुरु--सांगतों ऐक:-- 
विव्याविनयसंपन्ने 
ब्राह्मणे गवि हस्तानि ॥ 
शुनि चेव श्वपाके च 
, _____ पण्डिताः समदारनः ॥१८॥ . 
बिद्याविनयसंपन्ने ब्राह्मणे ( पेदयेनें, सद्वस्तूच्या ज्ञानाने चित्त- 
वात्ते शांत आगि मर्यादशीळ झाळेल्या बरह्मवेत्याकडे ) गवि, हस्तानि 
शाने च एव खवपाके च ( तसेंच, गाईबेल, हत्ती, कुतरा, व चांडाळ 
या सर्वांकडे ) पाग्िताः ( पंडित, विद्वान, ने आहेत, ते.):सम- 
दाशिनः ( एकाच दृष्टीने बवत. असतात. )-सारांश मोठा: विद्वान 
र 'महासाल्विक बहवेत्ता. ब्राह्मण असला किंवा गाई, 
व चांडाळ असा कोणी. जरी असला तरी या | 





नश र कका ताह्यांत त हेत जेत री. 680000005.मतयाम 














उपशमस्ताभ्यां विद्याविनयाभ्यां संपक्षो विद्यावि 
विद्वान्विनीतश्व यो त्राह्मणस्तस्मिन्त्राह्मणे गवि 
झुनि चैव श्वपाके च पण्डिताः समदर्दिनो विद्या रि 
संपन्न उत्तमसंस्कारवति ब्राह्मणे सात्त्विके मध्यमायां च 
राजस्यां गवि संस्कारहीनायामत्यन्तमेव केवलतामसे ह्‌- 
स्त्यादौ च सत्त्वादिगुणस्तज्ञश्व संस्कारैस्तथा राजसैस्तथा 
तामसैश्च संस्कारैरत्यन्तमेवास्पृष्ट सममेकमविक्रियं ब्रह्म द्र-. की 
४ शीळं येषां ते पण्डिताः समदशिनः ॥ १८॥ री 


की 


युरु-उत्तम विद्या शिकल्यामुळें ज्याच्या वृत्तींतीळ उद्धटपणा 
नष्ट झाळा आहे, किंवा साहजिकरीत्याच जो विनयशील असून पुनः . 
विद्वानदी झाळा आहे, तात्पर्य विद्या आगि विनय ज्याच्या हस्त- 
गत झाढी आहेत, असा सवैयेव सात्विक ब्राह्मण म्हणने बह्मज्ञानी 
जीव असो किंवा गाई नेल, हत्ती, कुत्री, चांडाळ इत्यादि अवमाधम 
जञातींतीळ राजसी व तामसो जीव असोत, कोणीही संस्का 
प्राणी असळा तरी त्याच्या ठिकाणीं पंडितांचे, ब्रह्मनिष्ठाचे 
एकसारखेंच असते. हीट :; 

शिष्य-महाराज! हा न्याय नव्हे. ज्याच्या तयाच्या योग्यतेप्रमाणेच 
सर्वास वागविले पाहिजे. 1. 
_ गुरूनत म्हणतोस तें ठोकच आहे. अरे! सत्वगुणी विद्येच्र 
विनयच्या योगानें ज्याच्या अंतःकरणावर उत्कृष्ट संस्कार भप 














री ' गोपाळरूपीच दिसतात, त्यांत जसा त्या साधूंस, 
भाव दिसत नाही, ते सर्वांस पांडुरंग दृष्टीनें जस्ते नम- 
करितात, त्याचप्रमाणे त्रह्मनिष्ट पुरुषाची गोष्ट होय. महा- 
| सालविक ब्रह्मनिष्ठ ब्राह्मण भेटला काय, किंवा जिच्या अंतःकरणावर 
विद्येचा संस्कार होण्याचा संभवच नसल्यामुळें जी मायेळा वश झाळी, 
परतु स्वभावतःच सालस असल्यामुळें तिची वृत्ति राजस राहिली 
अशी एखादी घेनु त्राटेत आडवी आढी काय, किंवा अत्यंत तमो- 
गुणामर्ध्येच उत्पत्ति होऊन त्यांत वाढलेळे हत्ती, कुत्री, इत्यादि पशु . 
१ श्वांडोळे आळा काय, त्या निर्वार्णांच्या ब्ह्मनिष्ठ पुरुषास या 
चेतन व अचेतन व्यक्तीमध्ये व्यक्तित्व दिसत नसून निर्विकार 
अले ह्म मात्र दृष्टीस पडतें. या विश्वंभर बह्मनिष्ठाळा आह्मणांचे 
सात्विक गुण अगर त्या गुणांपासून होणारे संस्कार, किंवा राजस व 
तामसंःहे गुण अगर त्या गुणांपासून निर्माण होणारे दुष्ट संस्कार यांचा 
| 3 बिळकुळ स्पशे होत नाहीं. कारण त्याला भेदाचें भानच नसतें. सारांश 
टी पुरुषास संवैत्र सारखें व अविकृत असें बह्म दिसतें. अर्था- 
(तरच त्यांचे वतन सर्वाशी सारखेंच असतं. ' अशी ज्याची वृत्ति 
_ झाडी, तो खरा बह्मनिष्ठ होय. म 
 शिष्य--भगवन्‌ ! या अह्मनिष्ठांचा उपयोग काय £ 
 ुरु--उपयोग £ अरे ! यांची सर्वत्र ब्रक्मदृष्टि झाढेळी अस्ततेना £ 
मंग अत्यंत श्रेष्ठ असा मोक्षनामक पुरुषार्थ, तो तर ते स्वतः साध्य 
करून घेतातच; आणि त्यांच्या घरी परमाथेदृष्टीने भिन्नमाव नहू* 
मुळें, हे सत्पुरुष आपल्या विचाराने, आचारानें आगि उच्चाराने 



















बिंबास जला या.  उपाथीचा 
: जाझणांत अगर इतरत्र ब्रह्मस्वरूप प्रतिबिंबित 


. झंकरानंद, पर्वते, चतरजी, गोस्वामी, गीताव्याख्याकार 
ज्ञानी पुरुषाप्रीत्यथच आहे असे म्हणतात. आह्मण हे. 
कर्माने होतो ब गाय, हत्ती हे भेद जातीने होतात. नश 

रामा०-ज्ञानाकार आत्मा सर्वत्र पहातात, भक्तीत वैषम्य 

» भात्म्यांत नाही. 

द्वैतवादी-जे परोक्षज्ञानी ( पडित ) सर्वत्र गुणतारतम्यबिहीन 
परमेश्वर पाहतात, हें भेदशून्यज्ञान झालें झणजे परमेश्वराचे 
ज्ञान होतें. 

ज्ञानेश्वर तात्पय सांगतातः एथ भेद तरी कीं देखावा । 
'इंभाव उरळा होआवा । तो आधींच (अगोदरच ) नाहीं. 
आतां विषम काइ ॥ 

पंडितांचे वैषम्य पहाः-पाषाणाचाचि देव । देऊळ 
पाषाणचि स्वयमेव । पादरक्षा पायारियावरी 
मस्तक ठेविती चरणी देवाच्या ॥ सारांश पंडित यथायो 
ठेवितात म्हणजे वैषम्यबुद्दीरने वागतात! समदर्शी झाल्यावर ३ 
बागणुकींत दिसतें असें म्हणणें म्हणजे भेदबुद्धि कायम असप 
पंडितांचा अथ प्रकरणास विरुद्ध आहे हें सांगणें नकोच. 











इव तैजितः सर्गो 
येषां साम्ये स्थित॑ मन: ॥ 


निर्दोषं हि समं ब्रह्म 
तस्मादूब्रह्मणि ते स्थिताः ॥१९॥ 


. येषां मनः (ज्यांचे अंतःकरण) साम्ये स्थितं (समअवस्येमध्ये 
राहते, अभेद दृष्टीने राहते) तेः ( त्या ब्रह्मनिष्ठ पुरुषांनी ) इह एव 
(येथेंच, या झत्युलोकीं राहून ही) सर्गः जितः (जन्ममरणरूपी 

पराभव केढेळा असतो. ) हि (कारण) ब्रह्म (बह्म जें 
आहेत ) निर्दोषं (निर्मळ, शुद्ध )-आणि-समं (भेदशून्य आहे.) 
तस्मात्‌ (म्हणून) ते ब्रह्मणि स्थिताः (ते होक बहस्वरूपी ढोन 
)-सारांश ज्यांचे अंतः करणांतोळ भेदबुद्धि सर्वथा नाहींशी 
झाली, ते म्रृत्युळोकी राहून ख॒त्यूचा पराभव करितात. कारण 
जह्म ह स्वमावतःच निमेळ, शुद्ध, पावित्र आगे भेदश्न्य असते आहे. 
अतएव या भेदशून्य अह्मनिष्ठ पुरुषांची वृत्ति त्या निमेळ आणि भेद- 
श्‌न्य ऱ्य हीन होऊन जाते. मग येथें दोषाळा किंवा पातकाळा 
कोठून होणार £ उंच, नीच, माझे, तुझे, असा भेदभाव उत्पन्न 
तेव्हां पातकाढा सुरवात होते.-- . ' त. हीत 








“खमासमाभ्यां बिषमसमे पूजातः'* इति पृ 

शेषणात्‌ । हश्यते हि. 

नादौ गुणबिशेषसंबन्थंः कारणंअरह्म तु स स 

'मित्यतो ब्रह्मणि ते स्थिता इति युक्तम. 1. कर्मिविषय 

समासमाभ्यामित्यादीदं तु सवेकर्मसंन्यासिविषयं 2... 

सबेकमोणि मनसेत्यारभ्या 5५ध्यायपरिसमात्तेः ॥ १९. ॥ 

शुरु--वत्सा ! ज्यांच्या अंत:करणांत सर्वभूतांविषयी सारखीच 
बहमढष्टींने उत्पन्न झाली आणि म्हणून ज्यांचे मन निश्चळ ( स्थिर 
शुद्ध झालें, सारांश ज्यांच्या बह्ममय अतःकरणांतून मेदवुद्धीचा सवये 
अभाव झालां, त्या ब्ह्मनिष्ठ संन्याशांनीं या मृत्यूळा वश असणाऱ्य 
छोकांत राहूनही जन्ममरणाचे चक्र चालविणाऱ्या मृत्यूचाच पर 
करण्याचें सामर्थ्य मिळामेळेठें असतें. भेद शून्य झाळेल्या सत्युरू 
बिचाऱ्या अज्ञानी पुरुषांस मात्र छळणार्‍या मृत्यूचा पाड तो कितीः ता 
हे जीवन्मुक्त झाळे. म्ृत्यूचाही जेथें मुळाना नाहीं तेथें इतर 
किंवा पातकांची कथा ती काय? आतां व्यवहारांत वांगणाररी मं 

अज्ञानी असतात; त्यांचा असा समज असतो कीं “ब्रा 

मुळी दोषयुक्त आहे; कारण हें नें सर्वे ' दिसत आहे तें बह्म 
वेदांत सांगतो; दिसतें आहे त्यांत चांडाळ, कुंत्रीं ४; 
स्त क तीन 
र ज्म तेही दुष्ट 2 
तच तर्कवाद : 





 गुरु--पहा कीं आपण एखादें झाड क तर क 
फांद्यांपासून, पानांपासून, पुष्पफलांमासून निराळें आ आपण 
समजतो, झाड निराळें व॑ त्या झाडाचें गुण निराळे असे व्याव- 
हास्कि ज्ञान आपल्यास होतें, तसा भेदभाव अह्मामध्ये नाहीं. मिठाच. 
खडा बेतळा असतां जस्ता तो आंत बोहर खारटच असतो, खारटा 
मीठ जसें आपणास निराळें काढितां येत नाही, (अर्था- 

तच हा दृष्टांत एकदेशी आहे, सवैयेव लागू पडणार! नव्हे.) तसाच 
अह्यांचा प्रकार आहे. तें आंत बाहेर एकच आहे, असें सुद्धां आप- 
ल्या संमजुतीकरितां म्हणावयाचे; वस्तुतः बह्मांत “ आंत बाहेर 
असा मिन्मावच नाहीं. सारांश तें एक व एकस्वरूपीच आहे. म्हणून 
असल्या सर्वथा एकस्वरूपाने असणाऱ्या ब्रह्मामध्ये दोष रे! कोठून 
येणार? भगवानच प्रत्यक्ष सांगतील की (अ०१३ “छो.११) अभिमान, 
वास्तना वगेरे सेसार उत्पन्न करणाऱ्या गोष्टी आहेत, त्या सुद्धां शरीराच्या 
संगतीमुळे आत्म्यावर अज्ञानी लोकांकडून लादल्या जातात! सारांश 
| विषय, शरीर, इंद्रिये, मन, बुद्धी, वासना, अहेकार इत्यादि सर्वांचा 


उगम  मायेमध्ये आहे, आत्म्याशी यांचा अर्थाअर्थी कांहीएक 

संबध नाहीं. हळी जो आपल्यास संबध आहेसा दिसतो, तो अज्ञान- 
जन्य मायेच्या योगानें उत्पन्न झालेला आहे सममजलास£ 
१; नाहीं तर वासंना वगैरेंकडून उत्पन्न होणारा मिन्भाव 

हिळ्लाः पुनः कापेळादिसांख्य व कांही कमेठ असें. म्हणतात 

क झरीरामध्यें जो आत्मा आहे तो इतरांपासून मिन्न 

अनंत आत्मे असून ते परस्परांपासून भिन्न आहेत.” आतां 





तो खुद्ध असून गुणशन्य आहे. सारांश 
य नाहीं. हणून ब्रम्ह 
आहे. असा निश्चय वरीळ अह्मनिष्ठ पुरुषांचा ठरतो ह्म 
बहास्वरूपी ढीन होऊन तेथें सुखरूप राहतात. अशा 
बाबा! दोषाचा गंध स्वप्नामध्ये तरी कधी येईल काय: अरे! दे 
इंद्रिय वगरे वरीळ ज्यांचा अभिमान सर्वथा नाहींसा झाळा, 
मिथ्याज्ञान नष्ट झाळें, त्यांना दोष ळागेळ असे म्हणणे 
स्तवाने माझें अंग थंडगार केळें असें हणण्यापरःरखेंच 
होय. “खाळच्या लोकांडा बरोबरीने वागाविणारे, किंवा 
वर्तन करणारे लोक पातकी आहेत, ' असे जे 
छेस त्या सूत्राचा भावच असा आहे कीं अशा प्रकोरचे बि 
बतैन करणारे व्याबहारिकलोक देह्यादिकांवर अभिमान ठेवणारे 
सतात; * पूजा ! ह्या शब्दावरूनच सूत्रकाराचा हा अथे होता 
स्पष्ट दिसत आरे. हा ब्रह्मवेत्ता, किंबा चारही वेदांचे *षडंगा 
अध्ययन केळेढा आहे म्हणून याची पूजा करावी, हा अध 
नाहीं म्हणून याची मुळींच पूजा करूं नये, किंवा. यास दाने 
यास नको, असा गुणविशेषांचा संबध सांगितला आहे म्हणून 
काराचा देह, इंद्रिये बगेरेरर अभिमान आहे हे स्पष्ट होत . 
आतां ब्रह्म पहाः येथें गुणभेद नाहीं, दोषभेद नाही, तें नि 
तेव्हां तेथे दोषाचा संबंध नाहीं. तेव्हांवरोळ भेदशून्यवृत्ति 
अह्मस्वरूपांत ढान होऊन जातात असे म्हणणें योग्यच 
डेच, नीच, वगेरे भेद पाहणें हें काम देह्रियादिकांवर्‌ 


>. 





स्टतिगरंथ हे अज्ञानी लोकांकरिता आहेत, असे सांग- 
[पा ० “ समो मशकेन समो नागेन' (मशकाशी व हत्तीशी 
बुद्धीने असतो.) शंकरा ० * निर्दोष! > दुःखळेशशन्य, नै 
चतरजी:-ब्रश्मच पाहणारा ब्रह्मज्ञ समत्वबुद्धांनें पाहतो. 
असण्याचे याचें सामर्थ्यंच नष्ट होते. , समबुद्धि झाडी म्हणजे 
होते. श्रीधर. सर्गस्संसार. 
. रांमानुजः-अनेक झात्मे सारखेच आहेत, असें पाहणारा पुरुष 


टॅ 0 नरम संसास्‌मुक्त होतो. 
(विष्णु) हा सवगत, पूर्ण व ज्ञानी आहे म्हणून 


निरोध ब सम आहे असें ज्यांस अपरोक्षज्ञान झाळे ते मुक्त होतात. 
ज्ञाने्र:--जिहीं विषयसंग न सांदितां । इंद्रियांतं न 
दंडिता । परि भोगिली निःसंगता । कामनेविण ॥ ....नेसा ज- 
की खेचर (समंध) । असतचि ( असूनही ) जनां नव्हे गोचर। 
शरीरी, पारे संसार । नोळखे तयाते ॥ 
निर्दोष >.सदय भाणि सम हीं विशेषणे सगुणबह्माकडे 
भक्तिपर अर्थ करितात. 
 बळछभः-'साम्य'-मगवंताच्या क्रीडारूपी लौलेमध्यें जे राहतात तेच 
सेसारसफळ करितात, थांनी इच्छा केळी तर त्यांस अलौकिक देहे 






















सकता 


स्थिरुद्धिः (ज्याच्या बुद्धीह्ा स्मेय प्राप्त झालें ) अ 
आन झाढा ) बह्मवित्‌ ( ज्याला ब्रह्मसाक्षात्कार झ 


स्थितः (नो ब्रह्मामध्येंच सदेव रममाण झाला 
मिये माप्य न महृष्येत्‌ (सुख देणारी वस्तु प्राप्त झाडी असतां ह 
जाऊं नये) च ( आणि ) अमिथं प्राप्य न उद्धिजेत्‌ ( 
दायक गोष्ट प्राप्त झाडी असतां उडडिम होऊं चये. )-सारांश ब 
स्वरूपी सदेव, व स्थिर बुद्धीने हीन होणार्‍या ज्ञानी 
प्राप्त झाळें असतां हषे पावू नये किंवा दुःस प्राप्त झाळें असतां लि! 
होऊन बसूं नये. प 
शिष्यः--भगवन ! हें सांगण्याची गरज : 2 जी 
गुरुः--गरज तर ब्रह्मवेत्त्याहा नाहींच. प्राळत लोकांना. नह्मन 
वेत्त्याची बुद्धि व ढक्षणें कळावी एतदर्थ * त्यांनी असे वागावे १. 
या रूपार्ने सांगितळें आहे.--- शं 
न महप्येन्न प्रहर्ध कुर्योत्प्रिमिष्ट प्राप्य लब्ध्वा नोबिजेत्मा* 

: प्येव चाभ्नियमनिष्टं लब्ध्वा देहमात्रात्मदार्रिनां हि. प्रियाम्रिय> १. 

आधी हपषेबिषादस्थाने न केवलात्मदार्शिनस्तस्य म्रियाभ्रिंये-' '. 





'खंन्यासीत्यथेः ॥ २०॥ 


 आमप्रल्यास हवी ती वस्तु मिळाडी असतां हष 
' आणि नको तो पदार्थ, किंवा संकट मात आढें अ 








संमवच न आत हर्पविषाईह 

तो बरह्मनिष्ठ असतो. म्हॅणशीळ तर ऐकः-सवै पदार्था” 
भेडशून्य व गुणदोषशून्य असा आत्मा ओतप्रोत भरंढेळा 
असा त्याचा दृढ निश्चय झाठेळा असतो म्हणून त्याची बुद्धि 
काविरहित झालेली असते, त्याच्या चित्तांतीळ मोह नाहीसा झालेळा 
त्याला स्वस्वरूपार्चे, त्रह्माचें, यथाथ ज्ञान वर सांगितल्याप्र- 
झः असते आणि तो ब्रह्मस्वरूपांत ढीन झालेला असतो; 
जे तो कर्मशून्य होतो; अथवा अभिमानापासून व वासनेपासून 
णि होणार्‍या सर्व कर्माचा त्यांने संन्यास, त्याग, केळेळ्ा असतो. 
'पुरुषाडां अथातच वैपायेक सुख किंवा वैषयिक दुःख होण्याचा 

ह नाहे. 
मधु ०,प्रपा ०, श्रीधर, पते,गीताव्याख्या कार,गोसामी:-स्थिरवुद्धि:र्‍्‌ 
अह्यांचे ठायो श्रवणमननानें निश्चित बुद्धि झाडी ज्याची, “असंमुढः' 
निंदिध्यासानें विपरीत कल्पना व असंभावना ज्याच्या नष्ट झाल्या. बाकी 
एंकंच अर्थ आहे. शंकरानंदाचें विस्तृत व्याख्यान वाचण्यासारखे आहे. 
वासना, काम व कमे या त्रयीचा क्षय आणि दु:खाची अनुपळब्धि (ज्ञान 
न होणें) आनंदाची सर्बदां अनुभूती आणि विदेहाची प्राप्ति या. गोष्टी 
साध्य; झाल्या म्हणजे मुक्त झाला. चतरजी:-असंमढ> निर्विकार, अद्वय, 

ह्य आहे असें मानणारा. 
य साधकास, कर्मयोग्यास, उपदेश भाहे अते म्हणतात. 
साचा प्रपंच, विस्तार, करण्यासाठी हे पुढीळ *छोक 
स्वतंत्र आहे. हे ज्ञान आणि * मी स्वतंत्र आहे ? हा. 
करून ब्रिष्णुध्यान करणारा. तो खरा संन्यासी होय, : 
'कारणच*उरत नाहीं. 11 
नान शव जैसें न लोटिजे 

















असे सांगणारी बुद्धि जिवंत असते 
आशय दिसता. साधक दशेत ही अवस्था कोरी वेळ 
पण सिद्धावस्थेंत हें ज्ञान असणें असंभवनीय होय. ॥ २०॥ 
किंच अह्मणि स्थितः-- ी 
आणखी ब्रह्मामध्यें डीन झालेला सत्पुरुष- 


बाह्यस्पर्शष्वसक्तात्मा 
विन्द्त्यात्माने यत्सुखम्‌ ॥ 
स ब्रह्मयोगयुक्तात्मा ग 
90), 
सुखमक्षयमरनृते ॥ २९॥ 
बाद्यस्पर्शेपु ( बाह्य, आत्मव्यतिरिक्त, अनात्मक जे 
त्यांमध्ये ) असक्तात्मा (ज्याचे अंतःकरण रममाण होत नार 
आत्मनि ( आत्मश्थितीमध्यें ) यत्‌ सुखं ( नें अद्वितीय सु 
वे-बिन्दाति ( मिळवितो. )- सारांश बाह्मविषयांमध्ये रमंभा 
होतां आत्मस्वरूपीं ठीन झालेल्या पुरुषास आत्मस्वरूपांच्या 
माने ने सुख मिळावयाचे, तें सवेच्या सर्वे मिळतें. तसेच. 


योगयुक्तात्मा ( ब्रह्माशी एकवट झाला आहे आत्मा 


(ज्याचा कर्धाही 
ब्रह्मनिष्ठपुरुष ) य बत 
तिडतातन 














अह्मणि योगः काता विन > 


3 युक्तः खंमाहितस्तस्मिन्व्यापृत आत्मा5म्तःकरणं, 
यस्य स ब्रह्मयोगयुक्तात्मा सुखमक्षयमश्जुते व्यामञाति १. 
तस्माद्वाह्मविषयप्रीतेः क्षणिकाया इन्द्रियाणि निवतेयेदात्म- 
न्यक्षयसुखा्थीत्यथः ॥ २१ ॥ 
आपल्या इंद्रेयांवर ज्यांचा आघात झाल्यामुळें मनास, व 
बुद्धीस विषयज्ञान होते, वासनेस व अहंकारास जागा उत्पन्न होते 
अशा प्रक्रारचे शब्द, रूप, गव, इत्यादि विषयांमध्ये ज्याचें अंतः:क- 
रण रममाण होत नाहीं, सारांश ज्याची विषयांवर कोणत्याही 
प्रकारची प्रीति किंवा आसक्ति उत्पन्न होत नाहीं, त्या विषयविरक्त 
पुरुषाळा अत्यंत्र सुख होते. आत्मनिष्ठ होऊन आत्म्याशी तादात्म्य 
झाळें असतां ने सुव, जो आनंद, होतो, तो या पुरुषास मिळतो. त्या 
पुरुषाचे अंतःकरण केवळ शुद्ध अशा आत्मस्वरूपा्शीं अथवा स्वस्व- 
रूपाझी सवदा तादात्म्य पावल्यामुळे त्या बह्मनिष्ठ पुरुषाला, बह्माकडे 
ज्याच्या अंतःकरणाची सवेयेव तंद्री लागून समावि प्राप्त झाली आहे 
अश्या पुरुषाळा, क्षय नाही. अशा प्रकारचा निमैळ व स्वच्छ आनंद 
.. ही आनंदाची पराकाष्ठा होय. म्हणून क्षणभर मात्र मुख. 
देणारे जे बाह्यविषय अगर बाह्यविषयप्रीति, यांकडे अक्षय्य सुख 
मिळवू इच्छिणाऱ्याने ढुंकून सुद्धां बघू नथे, सारांश या विषयां- 
पासून पराड्मुख व्हावे. न 
मध्‌ तळ असें म्हणतात: “ पाठीमागीळ कमीने विषयळोड्प 
त्त ज्याचा अनुभवच नाहीं भश्ा सुखाकडे कशाचें वळते £ 

. ई अप्यानंदः क्षतः साक्षान्मानेनाविषर्याळृतः । 

, , इृष्टानंदाभिळापं स न मन्दीकतुमप्यलम्‌ ”/इति |... 
(अपरिमित आनंद आहे असें रऐकिळें असळें तरी जो 
- प्र य्यम आहे त्याच्या पुढें अमर्याद अश्या. परोक्ष 

या. शकेचे-निवा- 














सुद्दा मरत*नाही ! शिवाय गाढनिद्रेमध्यें अ्ह्मसुर 
सारांश झानी पुरुषाचे सेभांधिजन्य, सांलिक व 
सुख निरुपम आहे. 

अपाकार, श्रीवर, शैकरानंद, पते, द्िवेदी, 
स्वामी व व्याल्याकार हेंच म्हणतात. भागतत एकादश 
छोक आहे य्याचा अर्थः * उद्धवा! मठा ज्यानें आत्मा अपण 
तो सुखरूंपच होतो: मग तो परषष्टींचें सुखु इंद्रपदाची, 
मत्वाची, पृथ्वीपतीची, योगाची सारांश कोणत्याही इतर 
अपेक्षा धरित नाहीं. 


रामानुज:--सरळ अर्थ आहे, अंतःुख हें शिसतमाचीपया'अशषष्य 


सुखाचा प्रारंभ आहे. त 
द्वैतवादी;--विषयांचा त्याग, संन्यास, करून जे सुख. भेळते ते. 
सुद्धां काळमंगुरच होय. पण ब्रह्म हेंच घ्यानाचा द 


रांश उंपासनेनें व ध्यानाने जं सुख मिळतें ते मात्र अक्षय्य असत 
आचार्य हणतील का “ जोपर्यंत 'मीं सुल्ल भोगित आहे, 
आहे तोंपर्यंत तें सुख अक्षय्य नव्हे. अक्षय्यसुखाचा ठेवा. 
साठी “मी सुखी आहें! हें भानही नष्ट केळें पाहिजे; सारांश 
अद्वैत, झाळें पाहिजे. १ 
ज्ञाने्वर--सांगे कुमृददळाचेनि ( चंद्रविकालिंनी 

ताटे । जो जेविळा'चंद्रकिरणे चोखटें। तो चकोर 
जुंबित. असे? ॥ दंत पण दृषटंत आहे... 

























. ये हि संस्प्शजा भोगा 
| - दुःखयोनय एव ते ॥ 
.__ आययन्तवन्तः कोन्तेय 
-_____न.तेष्रमतेबुधघः ॥ २२॥ 


हि ( कारण) ये संस्पर्शजाः भोगा ( बाह्य विषयांचा इंद्रे- 
संयोग झाल्यानंतर उत्पन्न होणारे जे भोग आहेत, ते सुखाचे 
 आहितसें आपल्यास वाटतें ) ते दुःखयोनयः एव (ते दुःख 
देणारे मात्र आहेत, दुःखाची उत्पत्ति करणारे मात्र आहेत. )-कारण 
ते- आद्यन्तवन्तः ( त्यांना, त्या विषयांना व भोगांना प्रारंम आहे व 
शेवट आहे, सारांश ते अनादि नाहींत व अनंतही नाहींत. )-कौन्तेय 
ह  &.) ]) तेषु बुधः न रमते ( त्या विषयामध्ये शहाणा पुरुष 
जौ तो रममाण होत नाहीं. ) सारांश विषयसुख कालनियमित 
हे, म्हणून त्यामध्यें शहाणा पुरुष आसक्त होत नाही. 
_ थे हि. यस्मात्संस्प्शंजा. विषयेन्द्रियसंस्पश्ेभ्यो जाता 
ड्‌ डुःखयोनय एव ते 5विद्याकृतत्वात्‌ । इश्यन्ते 
गे डो बक डुःखानि तक्षिमित्तान्येव । यथेह ळोके 
चा गम्यत एंब शब्दात्‌। न संसारे खुखस्य 
बुद्ध्वा विषयस्ृगतृष्णिकाया इन्द्रियाणि 










कारण होतात. कायिक, मानसिक, दैविक वगेरे जी : 
प्राप्त होतात तीं सगरे या बाह्यविषयांची प्राति करून 
उपमोग घेगें यांपासूनच उत्पन्न होतात. उघडच आहे 
म्हणजे अहंकार व वासना यांपासूनच विषयभोगास अत्तित्व 
होते. अहंकार व वासना म्हणजे मायादेथीचे प्रत्यक्ष चिरंजीव ! ? 
ते दुःखास कारण होतात यांत कांही आश्चये नाहीं. केवळ 
येथेंच दुःलन देतात अर्भत नाही, तर परलोक सुद्धां हे. 
कारण होतात, अरे मात्र' या शब्दानं सुचविठे आहे. 

शिष्य- सदुरो ! मळा हें नीट तमजळे नाहीं. 

शुरु-हा विषय अमळप्ता कठिणच आहे. याचा पुढे 
बिचार करूं. आतां इतकेच सांगून ठेवितो | भोगाचा को 
विषय बेतळा तेरी तो नेहर्मी सुखच देतो किंबा दुःखच देतो. . 
नाही. साखरच पहा: सर्व स्थळी, सर्व काळी, साखर गोडच ल॒ 
असा नेम नाहीं. ज्या साखरेसाठीं आपण मुंगळ्यासारखी ध 
करीत अप्ततो, तीच साखर ताप आल्यानंत(, किंवा साखर 
वीट आल्यानंतर कडू ढागते, किंवा वांतरि उत्पन्न करिते. . ९ 
साखर जास्त खाल्ली म्हणने विकार उत्पन्न होतात. ॅ 
विण्याप्ताठी हाडाची काडे करावीं ढागतात हा भाग 
एवंच भोगं म्हणून जितके आहेत, ते नियमाने सुख 
निय॒म नाहीं; मग ते आरग ह्या ढोकचे असोत. किंवा 
असोत. शिवाय सुख व्हावयाचे ते पुष्कळ अंशाने आपल्या 

' अबलंबून ज्या भोगाने काढ 










र पर नं खरें आहे असें म्हटडें पाहिज, हे उड होतें. श- 
_ मनुष्यास हे समजावें व त्यानें आपलें चित्त विषयसुखा* 

च् पासून पराडूमुख करावें हें नांटच होय. आतांच सां-. 
पि कीं विषयसुखाची प्राति म्हणजे दुःखाळा पाठविलें आमंत्रणेच 
होय. तसेच ह्या दुःखमूळक सुखाळा प्रारंभ आहे व शेवट आहे. 
म्हणजे तो सुखार्चे पांघरूण घेतलेला सुखाभास अनित्य आहे, कॉय- 
मंचा' नाहीं. विषयांचा व इंद्रियांचा संयोग झाला म्हणजे उपभोग 
मुरू होतो व या .मयतांचा नियोग झाला म्हणजे तो भोग संपतो 
म्हणजे उपमोग, हा श्रारंभ होण्यापूर्वी नसतो आणि संपल्यावरही 
* नसतो ! अथीत' हा क्षणिक आहे आणि सुख होगे हे विषयाच्या 

ब मनाच्या तसेंच शरीराच्या 'व प्रसंगाच्या स्थितीवर अवलंबून आहे. 

अशा क्षणभंगुर व अनिश्चयात्मक विषयपुखांमध्यें शहाणे .छोक, 

विवेकी. पुरुष, परमार्थतत्त्व कळळें आहे असे पंडित, आसक्त होत 
नाहींत. अविचारी, मूख व अज्ञानी लोक मात्र याच विषयसुखाळा 
र म्य होतात, अर्थातच हे ळोक पश होत. पड मात्र विषय 

न सुख होइळ असे समजतात व फसतात. 

१ मध, द्विवेदी, विष्णुपुराणांतीळ “छे!क देतात:--'यावन्तः कुरुते 
जंन्तुः संबन्थान्मनसः मियान्‌ । तावंतो5स्य निखन्यन्ते हृदये 
'शोकशेकवः ॥ ! ( मनाला प्रिय वाटणाऱ्या जितक्या बाह्य विषयांचा 
स्वीकार प्राणी करितो, तितके शंकू म्हणजे खिळे तो अपल्या हृदयास 
टोंचण्यासाठी उत्पन करितो! ) शिवाय विषयसुखाची दु:खमूळकता 
बा स्पष्टपणें सिद्ध करितात; ' आणि *“ विषयसंन्यास 
. झाल्याबिना आत्मलुख नाही आणि आत्मपुखाशिंवाय विषयसेन्यास 
ज्ञाही; तर जीवाने काय करावे, या इंकेचें निवारण कारेतात, की. 
बियंतुख हें दुष्ट आहे असे मुुबू्ने समजावे. _ ._* की ओड 
झंकरानंद, चतरजी, 










. ज्ञानेश्वः--जींही आपणपे. नाहि देखिळें । 
यार्थी रंजले । जैसे रंक का आठूकेले ( भुकेळे)| 
ज्याला) सेवी ॥ ना तरी ग्रगें तृष्णापीडितं । संभ्रम विसरे 
जळाते ।.... विषयसुखांसंबंधें म्हणतातः-.... हें बोलणेंचि स! 


(योग्य) नोहे । तरी बरिदयुत्‌ स्फुरणें ( विजेच्या चमकण्यानें ) 

न,पाहे। जगामाजी ॥ सांगे वात वर्ष आतप धरे (वारा, पाऊस 

ऊन यांचें निवारण करणारें) । ऐसें अभ्रच्छायाचि जरी सरे 

अभ्रच्छायेरने, ढगानेंच जर काम होईळ ) । तरी त्रिमाळिके 

(तीन मजली चुनेगची घरें) । करावी कां!॥ .... सारांश- -सांगप 

सपे फणीची साडली । ते शीतल होईल केतुली (केवढीशी ) 
॥ .... शेवटीं अज्ञानी लोक ज आहेतः ते अंतर ( र 


नेणती बापुढे । ह्मणोनि अगत्य सेवणें घडे । सांगे पी 





किडे । काय चिळस घेती? ॥ एकंदरीत ज्ञानेश्वरांचे भाष्य 
बाचण्यासारखें आहे. ॥ ९२२ ॥ टी 
अये च श्रेयोमारगप्रतिपक्षी कष्टतमो दोषः सवीनथेप्नापि- 
3 हेतुडर्निंबार्यश्वेति तत्परिहारे यत्नाधिक्ये कर्तेब्यमित्याह 
भगवाने-- 

सारांश, भीवाच| परम पुरुषाथे जो मोक, त्या मोक्षाचा. 
दोषश्वरूपी, अत्यंत कष्ट व दुःख देणारा, सर्व प्रकारची 
निमीण होण्यास कारण होणारा जो हा मायाजन्य संसार 
अहंकार आणि वासना ही दुकळ, सामान्य मनुष्यास प्रायः 
रच होय! तेव्हां या संसाराचा या दुकढीचा नेणकरून नाश 
असे केढे पाहिजे, म्हणजे आपले प्रवत्नसदेऱ्ल. लघ 























___ सयुक्त: स सुखीनर:॥२३॥_ 
_ आक शरीरविमोक्षणात्‌ ( आपला देहपात होण्यापूर्वीच ) 
कामक्रोधोद्रवं वेग ( काम आणि क्रो या जोवशातरूंचे सामर्थ्ये, या 
शत्रूचा हछ्ठा ) यः इह एव सोढु शक्नोति ( जो पुरुष. या, 
मृत्युोकी--हा हछा-पहन करण्यास समथे असतो ) स युक्तः 
( त्रोच आत्मनिष्ठ पुरुष होय ) स नरः सुखी ( तोच पुरुष सुखी 
होय, ) सारांश. देह ,सजीव आहे, देहपात आढा नाही, तास्पयै 
काम क्रोध उत्पन्न होण्याचा संमव आहे, अशा वेळां या मृत्युळे- 
कांतरच,, ज्या पुरुषाला काभ क्रोधादिकांचा मारा सहन करण्याची 
शक्ति प्राप्त झाली तो पुरुष खरा आत्मनिष्ठ होय, त्या. पुरुषाला. 
मात्र खरें सुख होतें. 
__ शक्ोत्युत्सहत इदेच जोबन्नेव यः सोढु प्रसहिते प्राकपूर्व: 
शरीरविमोक्षणादा मरणात्‌ । मरणसीमाकरण जीवतोव- 
इयेभाबी हि कामक्रोधोद्धवो बेगो5नन्तनिमित्तवान्हि ख. 
इति. यावन्मरणे तावक्न विश्रम्मणीय इत्यथेः । काम, 
इस्क्रियगोचरग्राप्त इषे विषये शूयमाणे स्मर्यमाणे. बा5नुभूते. 
या गधिस्तृष्णा स कामः क्रोधय्वा55त्मनः प्रति- 
श्लेष ,. दुभखहेतुषु दद्यमानेषु श्रयमाणेषु स्मयमाणेषु 
यो दोषः स क्रोधस्ती कामक्रोधाबुद्धवो यस्य बेगस्य 
, सख कामक्रोधोद्धवो वेगः , रोमांचनदृष्टनेत्रवदनादिलिझे5- 
._ न्तःकरणप्रक्षाभरूपः कामोद्धवो वेगो गात्रप्रकम्पप्रस्वेद- 
4 त गतादाळहा टरक्तनेत्रादोलिज्ञः  कोधोद्धवो वेगस्तं॑ काम- 
_ कोघोजूवं वेगें य उत्सहते प्रसहते सादु प्रसहितु स 
युक्ती योमी खुखी चेहलोके नरः ॥२३॥ व. 
- भगवान म्हणतात: ' अडना ! देहत्याग. होईतोंपर्यंत, जीव 
तात, नो उम काकोचांश) 
















कायम असतो, पुरुष योगी हाय, 
श्रेष्ठ कंद सांपडळा असे म्हणावें. ' शिष्या! स 
शिष्य- दयानिधे! मळा एक दोन गोष्टी 
आमरणांत असें कां म्हटलें £ 

. सुरु-भरे हा शब्द इतक्या करितां योजिळ!: 'मरण 
शब्द अशाकरितां घातला आहे कीं, येथें किंबा 
जिवंत, आहे तोंपर्यंत मात्र काम क्रोव इत्यादिकांची उ 
व्हावयाचीच. कारण काम क्रोध उत्पन्न होण्याला एकच 
असते असें नाही, हजारों, अनंत, कारणें आहेत कीं । 
योगानें आपल्या अंतःकरणांत काम उत्पन्न होतो, किंवा 
होतो. तेव्हां अनंत कारणांपैकी कोणत्या तरी कारणामुळें 
किंवा राग उत्पन्न व्हावयाचाच. हा कामक्रोधाचा सपाटा. 
करण्याचा प्रसंग अथीतच प्राणी जिवेत आहे, तोपर्यंतच ती ा 
देहपात झाल्यावर अमक्या तमक्याळा राग येत नाहीं, किंब्रा 
उत्पन्न होत नाही असें म्हणणें व्यर्थच होय. तेव्हां 
जिवत आहे, जोंवर्यंत कामक्रोध उत्पन्न होण्याचा लल 
तॉपयत म्हणजे निवेत असूनही जो कामक्रोधांस वश होतं 
त्रोच खरा योगी, तोच खरा श्र व नरवीर होय. विकार 
करणारे प्रसंग प्राप्त आठे असतांही जो विकारवश होत. 
तोच खऱ्या घीराचा पुरुष होय, तोच योगाम्यासी व 
सुखी पुरुष असतो. - प्रसंग नसतांना आपणे सत्रैजण 
गोष्टी सांगतों, पण प्रसंग पडळा म्हणजे भा 
करितात म्हणून 'जिवंत 2 













ककि 
 सुरु-काम म्हणने इच्छा किंवा आसक्ति, एखादा इष्ट व सुख 


देणारा विषय आपल्या इंद्रियाजवळ येऊन पोंहचळा, किंवा तो विषय 
सुखकारक आहे असते आपण ऐकलेले असढें;किंवा आपल्यासच पूर्वस्मरण 
झाढें तर त्या विषयासंबंधानें जी वासना उत्पन्न होते व पुढे, आस- 
क्ति उत्पन्न होते त्याचे नांव काम किंवा इच्छा; आणि जे विषय किंवा 
आपल्या अत:ःकरणास प्रातिकळ किंवा दुःखकारक आहेत असे 
- आपण प्रत्यक्ष पाहिळें असेळ किंवा ऐकिले अभतळ, किवा आपल्या- 
सच स्मरण झालें असेळ त्या विषयांविषयी जो द्वेष उत्पन्न होतो 
त्यांचे नांव क्रोध होय. इच्छा अगर काम उत्पन्न माळा अस- 
तां अंगावर रोमांच उत्पन्न होणे, नेत्र प्रफुष्ठित होणें, मुख प्रसज्ञ 
होणें आगि मनाचा प्रक्षोम होणे ( मनाची घांदळ उडून जागे, मन 
होणें ) इत्यादि चिन्हें ढग्गोचर होतात; ही कामाची लक्षणें 
क्रोषाची लक्षणें पहाः सर्वांगास कंप सुटणे, घाम येणे, ओठ 
शो नेत्र आरक्त होणें, वगेरे क्रोथ उत्पन्न झाल्याची ढक्षणें आ- 
हेत. एवंगुणविशिष्ट जे कामक्रोथ यांचा मारा दुःसह आहे. हा 
मारा ज्यांनीं जिवंत असे तोंपर्यंत नित्य सहन केळा, ज्यांमीं आपळा 
चेतोमंग होऊं दिया नाहीं, तेच पुरुष योगी होत, तेच खरे सुखी 

झज _ कामक्रोधांचा विचार केला म्हणजे त्यांची बाकीची सहचर 
होभ, मोह इत्यादि मंडळी आलीच ! 


उपमा घेऊन आचार्याचा अथ तिद्ध करितात. 















स्थाश्रमांत. इह र्याच जन्मांत, सारांश संन्यास 
जय झाळा पाहिजे. 
हिवेदीः--हा व॒पुढीळ छोक मुमुक्षचे भविकार 
शरीर जिंवत आहि, तोंबर सुखदुःव नसणार. हे आत्मारामाचे 
रामानुजः:--साधन दर्शेत जो कामक्रोधांचा वेग सहन 
ह्याढाच शारीरपातानंतर भात्मसुख 'मिळतें.' उपासना दृष्टीने 
ठीक आहे. पण अद्वेत दृष्टीने जो आत्मारामच झाला त्याहा ! 
मिळतें असें म्हणणे योग्य नव्हे. 
'दतवादा:---इहऱया मनुष्यजन्मांत; कारण येथेंच कामक्रोध 
करण्याची शक्ति आहे, पशुपक्षी योनींत नाहीं. 
पंडित:--कामक्रोधादिकांचा विवेकरूपी भाल्याने आपण 
रित असतांही ते अनावर होतात; त्यावेळीं त्यांचा वेग सहन. 
तो खरा बौर होय. तात्पर्य पापम्रदत्तीचा घात करितांना 


जिवंत आहों तोंपर्यंत शत्रूंचा पराभव करावा असे 
ह्मणतात. | २३ ॥ 
कथेंभूतश्र्य ब्रह्माणि स्थितो ब्रह्म प्राभोतित्याह- 
शिष्य- तर मग येथे सुखच नाहीं असे म्हणावयाचे 
गुरु नाहीं; सुख मिळण्यास कोणत्या स्थितीमध्ये 
कामक्रोधादिकांचें दमन करितां येऊन ब्रह्मस्वरूपांत 





- _ योइन्तःसखोइन्तराराम- 
म स्तथा$न्तर्ज्यातिरेव य:॥ ' 

स योगी ब्रह्मनिर्वाणं 
बह्मभूतो$घिगच्छति ॥ २४ ॥ 


यः अन्तसुखः, अन्तरारामः, तथा यः अन्तर्ज्योतिः ( ज्याचं 
सुख बाह्य विषयावर अवलंबून नसून आत्मस्वरुपांत मात्र ज्याढा 
आनेंद होतो, आत्मचितन हेच ज्याचें विश्रां्तांचें स्थान असते, आ- 
त्मसाक्षात्कारानें मात्र ज्याढा प्रकाश मिळतो सारांश ज्याचे सर्व 
व्यवहार, आत्मारामाशीं मात्र आहेत ) स योगी बरह्मभूतः 
६ बो अह्माशीं ऐक्यत्व, तादात्म्य, पावळेला योगाम्यासी आत्मातिं्ठ व 
परमात्मतत्ववेत्ता पुरुष ) ब्रह्मनिवीणं अधिगच्छाति ( 'बह्ममुख, 
बरिषयखुख अगर विषयदुःख या उभयतांनींही विरहित अशी . स्व- 
स्वख्पात्यिति, प्राप्त करून घेतो )-सारांश ज्याला अखंड सुखाचा 
नित्य अनुभव जिवेतपर्णांच घ्यावयाचा आहे त्याने ब्रह्मामध्यें सदैव 
रममाण आळे पाहिजे. बाहेरच्या विषयांचा त्याग केळा म्हणजे 
ब्रह्मज्ञान होण्याची पात्रता येते -- 
यो$न्तःखुखा5न्तरात्मनि सुखं यस्य सो५न्तःसुखस्तथा$- 
न्तरेवाः55त्मन्याराम आक्रीडा यस्य सो5न्तरारामस्तयेवान्त- 
'शत्मैव ज्योतिः भ्रकाशो यस्य सो5न्तर्ज्योतिरेव । य ईदशः 
! थोगी अह्मनिवोणं त्रह्माणि निव्ात्ते मोक्षमिह जीवन्नेव ब्रह्मभूतः 
: हखन्नधिंगच्छति प्र.भोति॥ २४ ॥ 
ज्याळा आत्मस्वरूपांत मात्र सुख प्राप्त होतें, दुसरें कोठें होत नाही, 
कारण ज्याचें सवे विहार आत्मस्त्ररूपामध्ये मात्र चालतात; बाद्यवि- 
ह ला त कारण, लाल आत लाक 
, ज्याची सवे ज्ञानंप्राप्रि 
 इंद्रियमनादिकाफंडून होत नाही; सारांश ज्यांचे. 












हार करे सरव लकवा मचा 
भ्यासती जो आहे, त्याळा जिवंतपर्णीच 
होऊन, या मत्युळोकींच विकारशून्य असे ने ब्रह्मसु 
सारांश बाह्य सुखदुःखांचा व सांचे कारणांचा म्हणजे विष 
यांचा सवये त्याग करून जो केवळ परब्रह्मामध्ये सुखरूप झाला 
तो * ब्रह्मेवसन्त्रह्माप्येते ' ( त्रझ्च होऊन ब्रह्मांत लीन ) 
या न्यायाने जीवन्मुक्त व इहलोकींच ।भोवेंकार व निरतिशय म्हणने 
पराकाष्ठेचें सुख मिळवितो. समाधीमध्ये त्याहा विषयभान नसते व 
इतर कालीं * सवे विषय मिश्या आहेत, ' असा त्याचा निश्चय 
म्हणून त्याळा येथेंच द्वेतशून्य जे मुक्तिसुख ते मिळते. म 
मधु ०-प्रप* श्रीधर, शेकरा ०, पवते, द्विवेदी.-आचार्यवादी आहेत. 
शंकरानंदः-अन्तः,' सर्वाचे अंतयोमी असणारा आत्मा, रि; 
शाभानुजः--' आत्मगुणांनींच ज्याला सुख होतें. ' पण आरत्म्यास 
गुण आहेत कोठें! निर्गुणास सगुणत्ब देणें हे योग्य नव्हे. ८: 
द्वैतवादी:--'भगवंताचें पूर्ण ज्ञान होऊन निःसीम मक्ती ज्यामध्ये : 
बाणून गेळी आहे ल्या भक्तास निरेतरचें सुख मिळतें. आचायीप्रसाणेच 
हे अर्थ करितात मात्र द्वैतदृष्टी कायम ठेऊन अर्थ करितात. ब्रह्मभृतन्ा 
ज्ह्माची बाद्वे, जान होणें. निर्वाणन््भशरीर ब्रह्म, याचें ज्ञान होणे म्ह! 
णजे निर्वाण संपादन करणें होय. हें ज्ञान झाळें म्हणजे सुख होते. 
ज्ञानेश्वरः:--जे ऐसा न सुखे मातले । आपणपांचि. आपण 
राहिळे ॥ ते मीजाणें (मी म्हणतो) निखीळ. (सव) ओतले ॥. 
समरस्याचे (्ह्मानेंद्राचे) ॥ ते आनंदाचे अनुकार ( आकार 
सुखाचे अंकुर । को महाबोधे विहार (कोडास्थाने) केळे जेवे 
ते विबेकाचे गांव । कॉ परतब्रह्मीचे स्वभाव । नातरी 
रिळे अवयव । बह्मविद्येचे ॥ ते सत्वाचे. सात्विक । 




















ंतरारामः > भगवद्रमणकारणवान. ॥२४॥ 


लभन्ते ब्ह्मनिर्वाण- 
 मृषयः क्षीणकल्मषा: ॥ 
छिन्नंद्रेथा यतात्मान: 


सर्वभतहिते रता: ॥ २५॥ 


'क्षीणकल्मपाः ( क्लीण, नष्ट, झाठीं आहेत पातके व पापबुद्धि 
म्हणजे अहंकार व वासना ज्यांची असे ) छिन्नद्रेधाः ( उच्छेद 
झाळा सवे प्रकारच्या संकल्पविकल्यांचा, संशयांचा जयांचा अन्षे ) 
( स्वाधीन करून ठेविली आहेत सर्वे इंद्रिये, मन व बुद्धि 
असे )-व-सवैभ्रूताहिते रताः ( यच्चावत्‌ प्राणीमात्रांचें खरें 
होण्यासाठीं अव्याहत श्रम चाळले आहेत ज्यांचे असे ) 
क्लषयः ( क्रपो, साधु, महंत, सत्पुरुप ) भुसनान लभन्ते (गुद 
अशा अनुभव वेत होत्साते व॑द्रूप होतात, मुक्त होतात. ) 
जसारांश निष्काम कमे करून, अहेकार व वासना या इयीचा नाश. 
केदांत श्रवणाने सः प्रकारचे संशय, विकल्प उच्छेदून याकून, 
उत्कृष्ट प्रकारचें आत्मसंयमन केलें आहे व ने. सवेप्राणामा- 
ज्रांच्या हित करण्यामध्ये मात्र अहार्नेश रममाण झाळे आहेत, 

अनुभव घ्यावयास सांपडून मुक्त मिळते. 








झिन्नविच्छित़् होतात; त्यांचीं सर्वे इंद्रिये, मन व 
सवैस्वी स्वाधीन होतात आणि या लोकीं त्यांचा सरव 
ब कनिष्ठ प्राणीमात्रांचे खरे कल्याण कसे होईल, 
कसा होईल, प्रत्येकाच्या अधिकाराप्रमार्णे कसा उपदेश दे 
' अशा लोकिकहितदृष्टीने चाळठेळा असतो, अथीतच ते. पि 
तीचे अ्हिसक होतात. असो; अशी ज्यांची योग्यता झाढी, 
खक्षणें ज्यांस साध्य झाडी तेच हषी, तेच साध, तेच मः 
महापुरुष होत. मोक्षाला हेच अधिकारी होतात व हेच साध 
मिळवितात. चित्तशुद्धि, एकाग्रता, अहंकारत्याग, अद्व 
साक्षात्कार या मोक्षमागीच्या उत्तरोत्तर पायऱ्या होत. 
मधु, प्रपा०, श्रीधर, शंकरा ०, पवते, द्विवेदी; 
रंगनाथ, गोस्वामी, व्याख्याकार:--आाचार्यवादी 
शंकरानं ०, पवेतेः-आत्मचतनानें ज पापशून्य झाडे, 
ञ्यांच्या चिंतनाळा दुसरा विषयच नाही, सवच ब्रह्म आहे 
' हागल्यानें ज्यांची स्वत निस्साम प्रीति जडळी, आत्मा 
कां नाही, तो नित्य, देहेंद्रिमांहून भिन्न, निःसंग, 
विभर्प, अद्वितीय आहे की नाहीं इत्यादे सवे संशय ज्यांचे न 
मुक्त होतात. चततरजी:-* यतात्मान: ! र विश्वाची 
आ्रंचा जो नियम आहे त्यास अनुसरून ज्यांचे 
शष ईश्वरी अनुप्रहांचे अवतास्च होत. 









असा अर्थ काढितात! दैतवाद सिद्द करण्यासाठी 
ट आहे, पण त्यांतही मुक्त होणाऱ्या पुरुष्ांस हे सर्ब 
त हें तरी भाग्यच समजावयाचे ! एका परमेश्वराश्षिवाय समैजत्व 
औैतमतानें कोणासच नसावे, तें येथें घेतळें आहे हें आश्चर्धच होय. 
अहाज्ञान झालें तरी मुमुक्षूचे मन निष्पाप असलें पाहिजे असें हे कदी 
म्हणतात. पण खरा अद्वैत सिद्धांत असा आहे कीं क्षीणकल्मष, शुद्ध, 
झाल्याविना ब्रह्मज्ञान होणेंच नाही. ! 
पंडितः--ज्ञान झाडें म्हणजे मनुष्य निष्पाप होतो असें म्हणतात. 
“्सर्वेभरताहिते रताः-्न्नगद्ररू, जगदुद्धारक पुरुष. हे जिवंत असतांच 
मुक्त होतात. 
बळभ.-अभिकुमार, पुळिंद प्र्राते कर्षीसारखे जे कषी ते येथें 
उद्दिष्ट आहेत. 
सरकार--सत्बगुणानें सर्वांचे सर्वदा मंगळच होते. ॥ ९५ ॥ 
किच: 






आणखी:-- . 
___ कामक्रोधवियुक्तानां 
यतीनां यतचेतसाम्‌ ॥ 
अम़ितो ब्रह्मनिर्वाणं 


रि वर्तते विदितात्मनाम्‌ ॥ २६ षु 
कामक्रोधवियुक्तानां ( कामक्रोष, कामना आणि हेष या 
ज्यांनी पिटाळून क्ाविळें आहे, कामक्रोधांची व ज्यांची क 
द , असे ) यतचेतसाम्‌ ( ञ्यांनीं. अंतः 
दुमन केळें आहे, असे ) विदि 













जन 


| ममी त्याग केल्यामुळे च्छा 
ही, अंतःकरण सर्वस्वी स्वाधोन होऊन अश्मपदी छी 
झाचा साक्षात्‌ परिचय झाला असे ने खरे संन्यासी आहेत, 
” बाहेर, येथें व अन्यत्र, अह्मसुख परिपूर्णत्वानें भरठेळे 

या कामूनिक कर्माचा त्याग झाल्यानंतर सदुरूचच्या व 

अनुग्रहाने पुरुषास बह्मज्ञान व ब्रह्मसाक्षात्कार होऊन हें 

विश्व तो ब्रह्ममयच पहातो. अथात्‌ तो मुक्त होतो. र 

कामक्रोधवियुक्तानां काम्य क्रोधब्च कामक्रोधी ताम्यां_. 

वियुक्तानां यतीनां संन्यासिनां यतचेतसां संयतात्तःकरणा- | 
नाममित उभयतो जीवतां सरताना च ब्रह्मानवाणं मोझ्षो वर्तते 
बिदितात्मनां विदितो शात आत्मा येषां ते विदितात्मान- 
स्तेषां विदितात्मनां सम्यग्दर्शिनामित्यर्थः ॥। २६ ॥ 2.) 
काम आगि क्रोघ यांचें.ज्यांनीं स्वःता कायमचे सुखकारक 

दुःख दिळे, (काम क्रोघांचा वेग ते सहन करितात इतर्केच ग 

तर त्यांचा बीमोड करितात,) आपले मन सर्वस्वी आपल्या स्वाधीन ठेऊन 

ज्यांची वृत्ति परमार्थाकडे वळली, ते संन्यासी निवेत असोत किंवा मेळेळे 

अस्लोत, कर्म करोत किंवा न करोत; ते सदैव ब्रह्ममुखाचाच अनुमव 

बेतात व शेवटी या लोकींच म्हणने जिवेत भप्ततांनाच त्यांस 

अशी मुक्ति मिळते. मात्र त्यांस यथाथ ज्ञान, परत्रह्माचें ज्ञान, भनु 

सहित झाढेळें असळें पाहिजे. सामान्य मनुष्यास हजारो गो! 

पारचय नसल्यामुळें त्यांस त्या त्या गोष्टीविषयी राग किंवा 

असत नाही म्हणून तो मुक्तच झाडा असा अर्थ नव्हे! बह 

ज्याचे सव कामनिक बाह्य व्यवहार संपे 
स॒ मात्र साक्षात्कार झाल्यावर मोक्ष मिळणार, 















भज पाठच उपलब्ध नाहीं. अभितः > हातांत, कस्रा हे भाचार्यः 
ब इंग्डिश टीकाकार अर्थ करितात. 
 वळमांच्या मतानें हाच अर्थ भाहे. पण सपेव्यापे, सर्वे, सर्वदा हेच. 
अर्थ ठौक होत; द्रैतवादी भाचार्याप्रमाणेंच *अभितः? या पदाचा अर्थ 
आपणास रक्षण करणारे ब्रह्म सर्वत्र आहे, असें ज्ञान. या. 
* असा द्वैत अर्थ होय. आपणच जह्म झाल्यावर. कोण- 

रक्षण करणार £ 
ज्ञानेश्वर--जिहीं विषयापासोनि हिरतळें ( हिरावून घेतळें 
हरण केलें. ) । चित्त आपुलें आपण जिंतिलें । ते ( कामक्रोध ) 
निश्चित जेथ सुतळे ( निजळे ) चेतीचिंना (ते शज जागेच 
गह 1) ॥ तें परब्रह्म निवोण । जें आत्माबिदांचे कारण । 
ते पुरुष जाण । पंडुकुमरा ॥ र 
---आपल्या चित्ताचें संयमन केलें आहे, म्हणून कामक्रो- 
तडाखे सोसण्याचे सामध्ये ज्यांस आळें आहे, सारांश ज्यांनी 
न्य निर्माल्यवत्‌ केळे आहे, ' असा आग्रहाचा अर्थ करितात. 
अथे हा कीं या पुरुषांस कामक्रोध उत्पन्नच होण्याचा संभव नार्ही, 
-यतचेतसां र्‌ भगवत्स्वरूपाचाच अनुभव आहे. ज्यांच्या 


>: 

करमैयोगी कमीचे आचरण कारेतात, त्यांचे प्रथमतः मन ! 
पुढें ज्ञानप्राप्रि होते आणि नंतर सर्व काम्य कर्मे सुदून 
मुक्त होतात, असा कमयोगारने क्रममुक्ति मिळविण्याचा 4 2 
बरेच वेळ, ठिकठिकाणीं, आणिला आहे व पुढेंद्दी भगवान हा. विषय 
सांगतीछृ. समजलास? आतां या पुढील अध्यायांत घ्यानयोग सांगं 
वयाचा आहे त्यांची सूत्रे म्हणून पुढीळ २0३९ शछोक 
केळे आहेत. 

















शिष्य--भगवन्‌! ध्यान योग तो काय! 

गुरु--हा विषय ६ व्या अध्यायांत विस्ताराने स्पष्ट । 
ध्यानयोग हें एक यथाथ ज्ञानाचे, अंतरंग, मुख्य असे साधन, 
समजळास? येथ जे 'छोक आहेत ते केवळ सहान्या अध 
प्रस्ताव करण्यासाठी आगिढेळे आहेत; हाणून हे सूत्ररूपी 
यावरील मीमांसा पुर्ढाळ अध्यायांत येईळ-- 


स्पर्शान्कृत्वा बाहिब/ह्यां- 
श्वक्षुश्ववान्तरे खुवाः ॥ 





यांस सम करून ) नासाभ्यन्तरचारिणो (आणि हे 

नाकाच्या आंतून वाहतीळ अशी व्यवस्था करून )- 

विषयांचा त्याग करून नासाग्रीं ज्यांनीं दृष्टि हाविळ्ी 

ळी यपाविधि जे करूं हागठे-- 

. स्पर्शोब्शब्दादीन्छत्वा वहिबीद्यान्शरोत्रादिदारेणान्तबुंदौ 
भ्रवेशिताः शब्दादयो विषयास्तानचिन्तयतो बाह्या बहिरेव 
'कृत्वा भवन्ति । तानेवं बहिः कृत्वा चश्चुश्येवान्तरे भुवोः छृत्वेत्य- 

जुषन्यते । तथा प्राणापानौ नासाभ्यन्तरचारिणी समै कृत्वा ॥२७॥ 


कान, नाक, डोळे इत्यादिकांच्या साह्याने आंत प्रवेश करणारे 
ज्ञे शब्द, गध, रूप इत्यादि विषय, त्यांचे चिंतन न कारितां ज्यानें 
ह्यांत बाहेरच ठेऊन दिळे आहेत, ( हा प्रत्याहार होय. ) पिवयांच्या. 
मध्यभागीं म्हणजे नासाग्रावर ज्यांची दृष्टि स्थिर झाली आहे, (ही धार: 
णा होय) त्याचप्रमाणे प्राण व अपान वायु यांस नाकांतून चाळावयास 
ज्याने त्यांचें वेषम्य मोडिलें आहे म्हणने दोन्ही वायूचा वेग सारखा 
आहे (वाक्य पुढील *छोकांत पूर्ण होईळ )-हा प्राणायाम होय.- 
मड, म्रपा०, श्रीधर, शंकरानंद, पवते, द्विवेदी, चतर जा, गोस्वामी, 
रंगनाथ हे सर्व आचार्यवादी आहेत. मधु ० बाह्यान्‌ कृत्वा > डोळे, कान 
इत्यादिकांच्या योगाने अंतःकरणामध्यें शिरून कामक्रोधास वश अस- 
गाऱ्या भंतःकरणाळा विषयस्वरूप देणारे जे अनात्मक विषय आहेत, 
स्यांस परम वैराग्यानें बाहेरच ठेऊन. चक्षुश्वेवान्तेर क्ञवोः- संपूणत्वानें 
डोळे झांकल्यास निद्रा येईळ. सबेध उघडे डोळे ठेविळे तर विषय ह- 
शीस, पडून अनेक प्रकारचे वि्षप उत्पन्न होताळ हणून डोळे अर्धवट 
उघडे ठेऊन समी कृत्वा > प्राण ब अपान ह्या वायूंची बर खाली जाण्या- 
ति. पूरकरेचकपूर्वेक कुंभकानें अवरुद्ध करून, मपा० नास्ाग्री 
सं खेचंरीमुद्रा असं योगमार्तडांत नांव दिळें आहे, श्री- 
द, रामानुज, पंडितः-नाकांतून भांत जाणें, व बाहेर येणें 











प्रद्याहर व धारणा ही योगसाधनें सूत्र दी म्ह 

तातः-ज्ञझ्ज्ञान झाळेल्या पुरुषाची सहभच अशी स्थिति असते, । 

जक्नांडाचा जसा प्राण असतो, तसाच याच्या पिंडाचाही प्राण भत्ततो. 

ज्ञानेशवर:--सहजे तिही (इडा, पिंगळा ब सुपुन्ना ) क २ 

जेथ शञुपछधवा पढे गांठी । तेथ पाठमोरी दिठी । 

(माघारा वळवून ) ॥ सांडून दक्षिण वाम ( उजवे डावे) माणापा- 

न समचित्तेसी व्योम। गोमिये (आकाशांत जाणारे ) करिती ॥ 
पंडितः 'नासाम्री दाटे ठेविळी असतां जें सेव रची लागतें, तेंच 

अह्म होय,” असें म्हणणाऱ्या पाखंड्यांचें मत श्र आधारें 


खंडित करितात. ाक& 
बछभः-' बाहिः कृत्वा, र विषय हे प्रारूध कमीचे भोग भाहेत भते. 
समजून, भुबोः! > काळ व यमरूपी मिंवया, त 


सरकार-या योगास अभ्यास योग म्हणतात. ॥ १७ ॥ क 
यतेन्द्रियमनोबुद्धिमुनिर्मोक्षपरायण: ॥ 
विगतेच्छाभयक्रोधो यः सदा मुक्त एव स:॥२८॥ 


1-1. 
यतेन्द्रियमनोबुद्धिः ( दमन केलें आहे इंद्रिये, मन नड 
यांचें ज्याने, असा ) मोक्षपरायणः ( मोक्ष नामक पुरुषार्थ 
अत्यंत आश्रय ज्याचा, मोक्ष तत्पर जो आहे, असा ) 
। भवक्रोधः ( नाम शेष झालीं आहेत इच्छा, मय, क्रोध ज्याची, 
असा ) यः मुनिः (जो घ्यानतत्पर मुनि असतो ) सः ( 
संदान्पुक्त एव ( नेहमी मुक्तच आहे )-सारांश मागी 















/_ अयनं परा गतिर्यस्य खो5यं मोक्षपरायणो  मुनिभेवेत्‌। 
_ बिगतेच्छभयक्रोच इच्छा च भयं च क्रोघखेच्छाभयक्रो- 
.. धास्ते विगता यस्मात्स विगतेच्छाभयक्रोधः। य एव घतेते 
दा संन्यासी मुक्त एव स न तस्य मोक्षो5न्यः कर्तन्यो5स्ति॥२८॥ 
_ * ज्यानें इंद्रियांचे, मनाचे व बुद्धीचे सर्वस्वी बाह्य विषयांपासून सं- 
यमन केळें आहे, जो ज्ञाननिष्ठ आहे, ज्यानें सवे कमीचा त्याग केढा 
आहे, देहांत मात्र राहून ज्यानें मोक्ष नामक आतिश्रेष्ट पुरुषाथीकडे 
आपलें मन ळाविळें आहे, समाधीचा भंग करणारीं इच्छा,अय आणि 
कोघ हीं सवे बाह्यविषयांचा त्याग केल्यामुळें ज्याची नष्ट झाळी 
आहेत, असा जो संन्यासी वागतो, तो सद,. निवंत असतांनाही, 
ब्रह्माचे मनन करित असल्यामुळें मुक्तच असतो. मोक्ष मिळवांवया- 
चा आहे हणून त्याहा आणखी करावें लागत नाहीं. इंद्रियादिनिम्रह, 
कमेत्याग, विकारशून्यता आत्मचिंतन, हीं साध्य झाढीं हणजे तो 
साधक पुरुष मुक्तच असतो. 
-_ मधु, मपा०, श्रीधर, शेकरानेद, पवेते, द्विवे!, चतरजी, गोस्वामी, 
आचारयवादी आहेत. 
_ अपा डरिपणिकेमधीळ उतारा देतात:- 
|. * “पराटत्तं चिं यादे भवाते वाह्मव्यवददते 
_ रसत्यायाः सत्य कळ्यति तद5भ्यासवशतः ॥ 
तः हह बगदगान् सामान 






पि च भोकुं परयतते॥ * 


सुव्याच्या 
आनंदात्मक जो सर्वव्यापी भगवान ह्याचें स्थान 
कावर असणाऱ्या भिवयामधीळ भाग होय! असें श्रतीच 
पदाचे दर्शन महानुभव डोक जे आहेत ते नित्य एकाग्र मरू 
बिस्तृत करून ) घेत असतात. ह्या प्ररमात्मसवरूपारचे 
म्हणून भ्रष्ट बुद्धीचे विप्र जागृत राहतात, दृश्यप्रपंच हा स्वप्नवत 
(हे नित्य परमात्मस्त्ररूपाचे ठायी जागृत राहतात. भाणि याप्रमाणें 
राहून व ब्रह्मसुखाचा अनुभव घेत राहून ते वेदा सर्वात 
आहे, असें पाहतात ) प्रपाकार तात्पर्यार्थ काढेतात कीं 
नाडीच्या मार्गानें भुवयांच्यामध्यें दृष्टि आणून समाधीच्या रि 
स्मदर्शन बेतात आणि व्यवहारांत सकळ विषय अह्ममक्‍च 
पाहतात. याचप्रमाणे प्रपाकारांनी सामारण्यक व: 
देऊन प्राणायामाचा महर्त; वर्णन केळी आहे. असो; हें 
समप्र मिळेळ तर १० व्या शतकाच्या भगोदर बेदाचा 
करित हें समजण्याचा मार्ग सांपडेळ, कोणी आये 
शोध लावीळ काय? 
न्ह्प शंकरानंद हणतात: जो सदा ब्रह्माचेतनामध्यें मात्र असतो. 
. हजारो वेळ वेद्वांतश्रवण केळें पण निय्यार्चृतन जर नं 
मुक्तोशरयाते नाही. पर्वते यांनी छोकांतीढ 
योगमागीची पद्धति काढण्याचा प्रयत्न ' 
' रामानुज-साधनदशेमध्येही 





यी 


. ज्ञानेश्वर-ज्ञेथ हें संसारचित्र उमटे । तो मनोरूप पट (वस) 
फाटे । जैसे सरोवर आटि । मग प्रतिभा ( प्रतिबिंब ) नाहीं ॥ 
मन येथ मुदळ जाय । मगं अहभावादिक के (कोठें ) आहे। 
ह्णोनि शरीरच ब्रह्म होय । अनुभवी ( ्रह्मसाक्षात्कारी ) तो ॥ . 
:. डेव्हिस साहेब कठोपनिषदांतील समानार्थक मंत्र देतात. ( पहा 
कठो. अध्याय ९ वछी ३ मंत्र १४ ). 
गीताव्याख्याकार--उन्मळला जेव्हां संकल्पट्क्ष । तेव्हांच अह 
तो स्वयें ॥ २८॥ 
एबे समाहितचित्तेन किं विज्ञेयमित्युच्यते- 
. याप्रमाणें ज्याच्या मनाला स्येये प्राप्त झालें आहे त्यानें जाणण्याची 
बस्तु कोणती म्हणशील तर सांगतात:--- 


भ्षोक्तारं यज्ञतपसां सवेलोकमहेश्वरम्‌ ॥ 


सुद्ददं सर्वशूतानांज्ञात्वा मां शान्तिग्च्छति २९॥ 


य॒ज्ञतपसां भोक्तार॑ (सगे यज्ञांचा व तपश्चर्थेचा हवनदेवतास्व- 
रूपाने भोक्ता) सबेलोकमहेश्वरम्‌ (अनंतकोटी नीं भुवर्ने आहेत 
त्या सर्वांचा महादेव ) सर्वभूतानां सुहृद (सवे प्राणीमात्र व वस्तु- 
मात्र यांचा खरा मित्र ) मां ज्ञात्वा (असा मी परमेश्वर आहे अस 
ज्ञाणून) झान्ति क्रच्छाते (उत्तम प्रकारची शांति मिळवितो). 
सारांश, मार्गे सांगितठेहा यति परमेश्वराचे लरे स्वरूप जाणूं लागला 
म्हणजे त्यास उत्तम प्रकारची शांति मिळते.-- 
. भोक्तारं यज्ञानांतपसां च कर्तुरूपेण देवतारूपेण च सवेलोक- 
महेश्वर सवेषां लोकानां महान्तमीश्वर सवलोकमहेश्वरं खुद्दद 








* शिष्य--खरा मित्र झ्मणने १ 
*_ .. गुरु--म्हणने अततेः-आपळे उपकार रामभाऊ 
स्वरूपाने फेडतील अशा  आशेनें जो र!मभाऊवर उ 
तो रामभाऊचा खरा स्नेही नव्हे. पण रामभाऊचें 
व्हावें, ह्यापासून पुढं आपल्यास कांहीं. मिळाळें नाहीं तर 
नाहीं, अप्ते समजून जो रामभाऊवर उपकार करितो तो खरा 
समजळास १ असा खरा खरेही परमेश्वर आहि, तो. सर्व 
अंतयीमी वास करणारा आहे, सवे कर्मांचा व फळांचा 
(नियामंक) परमेश्वरच आहे आणि से प्रकारच्या ज्ञानाचा 
तोच परमेश्वर आहे, असे परमेश्वरावें, नारायणाचे, स्वरूप जो 
रीतीनें जाणतो तो उत्कृष्ट प्रकारची शांति मिळवितो, 
प्रकारच्या न्याबहारिकांपासून, संसारांपासून, तो मुक्त होतो. 
मधु ०-आचायेवादी आहेत, शा 
मंधु:--तालये देतात: “ अनेकसाधनाभ्यासान्निष्पन्नं 
रितम्‌ । स्वस्वरूपर्पारेज्ञाने संवेषां मुक्तिसाधनप । 7 
साधनांच्या दृढाम्यासानें उत्पन्न होणारे व सर्वास मुक्तिमागीचे 
होणारें व परमेश्वराने कथन केळेळे हें स्वस्वरूपार्चे ज्ञान 
अध्यायांत सांगितळें आहे. 
3 अपाकार म्हणतातः इच्छाभयझय्यादिकांचें निमेथन 
मोठ्या कामांत विठ्ठे येण्याचा संभव आहे. म्हणून 
भक्तांचा आश्रय आहे. ' असें सांगितठे, 
 अुपाकार या अध्यायाचे तात्पर्य छोक रूपानें 
संपाद्य सम्यकक्रमविरमवतः 




















क्रमाक्रमाने सांगेतळा ह्या हरीस मी नमस्कार 
--* मळा नारायणाला जो स्वात्मभेदानें म्हणजे प्रथ्क्षतेनें 
ह्याळा शांतिरूप केबल्य प्राप्त होतें. ी 
:--भोक्तारं आत्मा. सुहृद > हृदयांच ठायी राहणार 
सर्वीपिक्षा श्रेष्ठ, सर्वांचा नियामक असा परमेश्वर. यांचा दुसरां 
्् ॥णी'चा आहे. 
त. ळ्या मी यंज्ञादिकांचें अंतरंग कारण, सर्वोमरथ्ये असून 
, व स्वाधार, मी सर्वोर्चे आनंदस्थान, सारांश सच्चिंदानेंद पर॑- 
रूप जो मी, यास जो जाणतो, लयास साक्षात्कार होऊन कैवल्य 
होते. एवंच सांख्य आणि योग तत्वतः एकच आहेत वं ज्ञानी. 
पुरुंषाळा मांत्र त्रशमप्राप्ति आहे असें ठरतें. ! 
'चतरजीः--* मी सवे आहे तरी माझी शक्ति कोणास नाही 
डर या अध्यायांत अज्ञानी पुरुषास कर्मसंन्यासापक्षां विहित -कर्म- 
आहे असें सांगितळें. कारण निष्काम कमेयोगानें आपलें अंतः 
झुद्ध होऊन तें आत्मज्ञानाळा राहण्यायोग्य असं पवित्रस्थान हेते. 
"क च.मेसंन्यासचे होतो हें पुनः सांगाबयास नकोच, 
हेंच म्हणतात. टे भे 
यै:--' मी यज्ञतपांचा भोक्ता आहे, सवे देवदेबांचा 
व संबरे भूतांचा मित्र आहे, असे जाणून जो 
उपासना करितो, तो तें कमे सुखाने क. ८. 



















ताज ; 
चें चित्स्वरूप । होऊनि ठेले ॥ 
“या छोकाचा विचार १८ न्या अध्यायांत झानेश्वरांनी 
पंडितांनी-सुद्ृद्‌ शब्दावर उत्तम व्याख्यान केळें 

कांहीं ओव्या मात्र येथें तरी आत्मा ओट 
आंबे निनिमित्त सर्वीस ॥ न कळोनि 

तो देह म्हणूनि देह ही मिय वाटला ।,ख्रीधनादि' 
त्याहा । म्हणोनि तीं ही सुहृदे वाटती ॥ पण.... त 


: होय आगम्िय निःसंदेह । त्या सहृदा आत्मया कार ॥। 
! हातास घाय लागला । तो कापून ताळितां वाचणे यार 
तेव्हां त्या हातावरी उदार झाला । भिती धररूने 
सुह्ददाची ॥ समग्रदेही दुःखसंयोग । तेव्हां आरभितो 
ऐसा काढितां माग। सुहृद एक आत्मा आही शमी 
बीचा सुहृद । ह्णोनि म्हणे गोविंद । त्याचा अथे ऐसा 
मुकुंद । सुहृद वाटतो कवणासी !॥ जे भेदें भजती ही 
त्यांसही सुहृद आत्माच आपुला । आपल्या कल्याण 
या घननीळा । ते भजती ॥ आपल्या सुखा कारणें 
अतीभीतीनें जेसें भजती । तैसी भक्ति, मुक्ति, आपणा 
ह्मणोनि प्रीति । भेदवादिया ईश्वराची॥ एंबं मुख्य 
आपला आत्मा तदर्थ मुकुंद । सुहृद वाटला, तेव्हां ला 
“ नव्हे ला झह जाच आपला ! ॥ तरी तोचि अ 
क च मी सर्वे भूतांचा सुददद । ह्मणोनि 
स्तरमखें ऐसे बोले ये जक पर 
ब! 








उपसंहार, , 








पांचव्या अध्यायाच्या पहिल्या दहा छोकांत “ सांख्य ! “ ब कमे ! ; 
_ हे विचारदृष्ट्या एकच आहेत, व त्यांचें फळही एकच आहे, असें 
री आणि जो अज्ञानी आहे याने ज्ञानयोगाचें अनृष्टान न करितां 
प्रथमतः कर्मयोगच करावा असें सांगितळें. या करमयोगाळा भारंभ . 
केल्यानंतर सवे कमे परमेश्वरास अर्पण करावयाची, असा अम्यास 
करावा. हा विषय पांहेल्या दशःछोकोत आढा आहे. क 
" यानंतरच्या १८ 'छोकांत अहंकारत्याग, वासनात्याग आणि कर्मद्याग 
हे 'विष्रय प्रथमतः घेऊन नंतर यच्चावत्‌ कमे अविद्येकडून होत असतें, 
अविद्या नष्ट झाळी म्हणजे देदाप्यमान ज्ञानप्रकाश सवेल्ल फांकून मनाळा 
समता येते, ब्रह्माचे ठायी मन ळान होऊन कामक्रोधादिकांचा क्षय होतो ब 
झेबर्गर ज्ञानविज्ञानांच्या साहाय्याने ब्रह्मनिर्वाणाची प्र॥त्ति होते, असे विषयां- 
चा ऊह्यपोह केळा आहे. शेवटच्या तान छोकांत योगमार्गाचें .अवतरण 
करून त्याचा ब्रिस्तार पुढीळ अध्यायांत करावयाचा आहे व कमेयोगाळा 
ची दिशा लागल्यानंतर ब्रह्मज्ञान सैकर्यानें कसें मिळतें हें तेथेंच 
भ सांगावयाचें आहे, असें ध्वनित करून अध्यायाची परिसमाश्िकेळी आहे. 
/___ अहेकार, वासना, आणि कमे यांचा त्याग. 
॥ परमेश्वरास आापळीं कर्मे वुद्धिपूवेक समपण करावयाची, नुसता 
* तत्सदबद्यार्पणमस्तु ' असा निजींव व औपचारिक मंत्र मात्र म्हणा- . 
बंया'चा नाही, अशी एकदां मनाला संवय लाविली म्हणजे कमाक्रम 
*केळें हें मींच केळें ' अशा प्रकारचा आभेमान विगडित होतो. 

















श्रीशषगवानुवारचे-- 
अतीतानन्तराध्यायान्ते घ्यानयोगस्य सम्यग्दश्ने प्रर 
रहुस्य सूत्रभूताः स्लोकाः ' स्प्शोन्क्त्वा बहिः 
_ दय उपदिष्टास्तेषां वृत्तिस्थानीयो5यं घष्ठो5घ्याय 
. रभ्यते । तत्र ध्यानयोगस्य बहिरकहुं कमीते या 
_ स्तत्स्तौति । नजु किमर्थ ध्यानयोगारोहणसीमाकरणं, 
_ ताउउष्टेयमेव विहित कम यावज्जीवम्‌. । न, 
सुनेयोगे कर्म कारणमुच्यते ' इति विशेषणादारुढस्य 
झमेनैव संबन्धकरणात्‌ । आरुरुक्षोरारूढस्य च शमः 
आोभयं कर्तेव्यत्वेनाभिप्रेते चेत्स्यात्तदा 55 रुरुक्षे 
* * चेति शमकमेविषयभेदेन विशेषणे बिभागकरणं 
र्‍्थेकं स्यात्‌ । 
बक्मसाक्षात्कार करून घ्यावयाचा असेळ तर त्याला 
न आहे, ,असें गेल्या म्हणजे पांचन्या 
काढून देऊन ! इत्यादि २७, २८ व २९ 
'सांगितळें. त्या सूत्रांवर विस्तृतरीतीने 5 


|) 





मत्त होईपर्यंत क्म केळेंच पाहजे, असें सांगण्यासाठी विहित 
कर्माची भगवान स्तृति करितातः- 
शिष्य--मगवन्‌! * जावत्काढपर्यंत जिवंत. आहे तोंपर्यंत 
 आुतींनीं सांगितठेलला कर्मे प्रत्येकाने केढी पाहिजेत. ' असा सर्वसा- 
धारण नियम असून आपण ध्यानयोग क्रण्याचें सामथ्ये येईपर्यंतच 
करम करावें ” असे ह्मणतां हें कसें बरें? आपणास ज्ञानाच्यावेळी 
कर्माचा अभाव हवा आहे, त्यासाठीं ही शास्त्रविरुद्ध मर्यादा कीं काय£ 
गुरु-- वत्सा! तूं गातापाठ नित्य म्हणतोस ना : याच. अध्या- 
याच्या तिसर्‍या "छोकांत काय सांगितठें आहे बरें £ ' योगपर्वतावर 
चढूं इच्छिणाऱ्या पुरुषाने इष्टसिद्धीसाठीं क्म केळें पाहजे. असें 
स्ट तव्हेने वः विशेष रीतीनें सांगितळें आहेना  तर्सेच '. ज्याळा 
योग साध्य झाला त्यानें शभाचा हणजे कर्मनिवृत्तीचा योगाशीं नित्य- 
संबेध ठेवावा ” असें सांगितलें आहे. सारांश आह्मी जी सीमा सांगि- 
तढी-आहे.ती भगवन्मतास अनुसरूनच आहे. 
शिष्य--त्ये, -छोकांत कर्म व शम हीं दोघांस सांगितठी' आहेत, 
म्हणजे * योगसाधक व योगासिद्ध पुरुषांनी कर्म केळें पाहिजे वः शम- 
युक्त असळें पाहजे, ' असाच मुळीं अर्थ केला तरः असाच अर्थ 
अगवंतांस् अभिप्रेत आहे असं समजलें तर॒£ 
* गुरु--वः! असें समजलें तर विश्वांतला सव घोटाळा तुझ्या-या 
अर्थात येऊन बेळ! बावा! दोघांनीं ही कर्म व शम यांचें आचरण 
करावें हें इष्ट असतें तर कर्म आणि शम. अशी साधनें निरनिराळ्या 
कां घातडीं असती! हणजे कर्मीचा एक प्रांत व शमाचा एक 
प्रांत असा विषयविभाग कशाळा केढा असता तर्सेच योगाचा अ- 
म्यास करणारा आणि योग साध्य झाढेळा असे पुरुषाचे दोन,अधि- 
आहेत, ते कशाला केळे असते! नुसते, सर्वानी 
करावें. असें सांगितळें अप्तते. पण असें. 


द्य 











 बुन्ये ना55रुसक्षवो न चा55रुढास्तानपेक्ष्या 55 रः 
रारुढस्य चोति विशेषणे विभागकरणे चोपफयंत 
चेत्‌ । न, तस्यैवेति बचनात्‌। पुनर्योगग्रहणाच्य 
स्योति य॒ आसीत्पूर्वी  योगमाररक्चुस्तस्येवा5: 
झाम एव कर्तव्यं कारणे योगफलं प्रत्युच्यत इति । 
न यावेज्ञीवं कर्तव्यत्वभ्नातिः कस्यचिदर्पि कमेणः, 
- 'अष्टबंचनाच्च । गृहस्थस्य चेत्कमिणो योगो री 
घ्याये सख योगबविरष्ठो5पि कर्मरगाति कमैफुळे ली 
तस्य नाशाशकड्ञा5लुपपन्ना स्यात्‌ । अवश्य हि कृत ब 
काम्यं नित्ये वा मोक्षस्य नित्यत्वादनारभ्यत्वे स्व 
मारभत एव । 
शिष्य--क्षमा करा, माझा हाणण्याचा भाव असा आहे; त्रा 
यौदि जे चार आश्रम आहेत, त्यांत कांही ळोक योगाभ्यास 
ण्याची इच्छा करणारे असतात, कांहीं योगी झालेळे असतात. 
बाकीचे सर्व योगाम्यास करूं इच्छित नाहींत किंवा योगति 
झाळेळे नाहीत. येेप्रमाणे मनुष्याचे तीन वगै झाले; तेव्हां हे ९ 
ढक्ष्यांत ठेवून भगवंतांनी “ योगाम्यास करूं ई/ 
र” झाळेळे अप्ता भेद. केळा आहेबत्या उ 
य 'कर्मनिवृत्ति ) सांगितळी आहेत, हें योग्यच 
प सर्वांस सांगितळें आहे. . धर 























जू १ 
 * असें सांगितढें आहे. यावरून पुरुष दोन. 
ए हें सिद्ध झाढें. (२) शिवाय योग शब्द दोन्ही स्थि- 
आहे, त्यावरून जो योग करूं इच्छित होता, तोच 
आगी [ग तिद्ध झाल्यावर, योगाचे फळ सिद्ध करण्यासाठी शंम 
> अधिकारी होतो, हा भगवद्भिप्राय स्पष्ट आहे. यावरून ' जॉप- 
| थत मनुध्य जिवंत आहे, तोंपर्यंत त्याने शास्त्रोक्त कमे केळेंच पॉहिजे 
। हुं वदन संवेत्र लागू पडत नाहीं, असे झाळें. तसेंच (१) योगापासून 
अष्ट झालेला ' अप्ते शब्द आहेत, त्यावरून तंर आम्ही म्हणतो 
तेंच खर आहे, हे तिद्ध होते. वत्सा! सकामकमे करणाऱ्या ग्रृह- 
स्थानें योग करावा, हें जर सहान्या अध्यायांत सांगावयाचें होते, तर 
नित्य किंवा काम्य कर्मे करणारा पुरुष योगभ्रष्ट झाला तर त्या योगभ्र- 
छाचें कमही नष्ट होईल कीं काय, या शंकेचे कारण काय बरे! म्हणजे 
“गृहस्थाश्रमी पुरुषाने केलेळें काम्य कर्म किंवा नित्य कमे ( सारांश त्याचें 
नित्यनैमित्तिक कर्म ) हीं फढदूप झाढीच पाहिजेत.” हा सिद्धांत जर सर्व 
संमत आहे तर योगभ्रष्टाचें पुढे काय होईळ ही शांका बेणे म्हणजे 
कर्म फळडूप होते, या सिद्धांताविषर्या साशंक होणें होय. 
'शिष्य--मोक्ष देणारी कभ नट नाहीं कां होत? त्यांचे फळ 
नष्टच. होतें की नाही ठे 
, सुरु-र्‍कमीने मोल मिळतो हे हणणें अपसिद्वांताचे आहे. मोल्ष* 
नित्य. आहे. तो कधी उत्पन्न होत नाही, म्हणून कर्माने उत्पन्न होतो* 
किंवा. मोक्ष हा कर्माचे फळ आहे, असे म्हणणें असत्य आहे. तेव्हां 
फळाच्या नाशाविषयी शंका आली यावरून तो योगभ्रू्ट सकाम कम करः' 
णारा नंत्तावा म्हणजे कर्मसंन्यास केलेळाच तो पुरुष असलो पाहिजे असे 
(१) तस्य" हा शब्द्‌ आहे म्हणून, (२)'योग' शब्द सामान्य” 
आणि शेवटी (३) योगभ्रष्ट झालेल्या पुरुषाची काय स्थिति. 


येण्याचा संभव उत्पन्न झांळा म्हणून, सारांश (जा 
नाहीं. म्हणने तात्पर्य. 





श्िष्य--गुरो! नित्य कर्मे. ( म्हणजे जी क 
केडींच : पाहिजेत ती) केढी असतां फलप्राति 
संध्याबंदुन कम नित्य आहे. तें केळें असतां कांहीं पुण्यप्राश्ि 
संध्या केळी नाहीं तर पाप आहे इतर्केच कार्यत. अस्ता 
अत्ता नित्य व काम्य करभ, सर्वच, फल्रप्रद होब्रात हे. 


. म्हणणें दिसते. &. 


गुरु--नाही. तसें नाहीं. नित्य कमीनें 1-4 । । 
या रीतीनेंच ती. फळटूप होतात, असे मागेच आम्ही सांगि ठी 
शिवाय वेद अपौरुषेय आहेत. ते मनुष्यकृत नाहींत. म्हणून वेदांत. 


जें काय कर ' म्हणून सांगितढें आहे, त्यांचे फड क: 
पाहिजे. वेदांचे प्रमाण सवैगामी आहे. कारण 
आहेत. असो; तेव्हां “नित्यकर्म करणारा ग्रृहस्थ योगन्रष्ट श् 
ही शंका घेणारा पुरुष अपौरुषेय व यथाथेवाची वे 

: कारित आहे असे होतें; व वेदांत अनेक स्थळी अतधेवाचक 
आहेत, अर्से मानणारा हा शंकाग्राहह आहे. असें होतें. 
बेद मान्य होते. यावरून “नित्य व काम्य कर्मे करणाऱ्या 
योगश्नष्टत्व आलें तर? अशी शंकाच अर्जुनास भांडी नाहीं, त्या 
एच्छां अशी आहे की “कमेनिवृत्त पुरुष ( गृहस्थ नव्हें ) 








करमसंन्यास. होतो; ग्रहस्य ( काम्य कर्मे करणारा ) 
योगमागाळा भिकारी नाहीं मुळी 
कर्म छृतमीश्वरे संन्यस्येत्यंतः कतैरि कमे फलं ना55रभंत इति. 
चेत्‌ । न! इश्वरे संन्यासस्याधिकतरफल हेतुत्वोपपत्तेः ' मोक्षावैवे- 
वि चेत्स्वकमेणां कृतानामीश्वरे न्यासो मोक्षायैव न फलान्तराय 
थोगखहितो योगाच्य विभ्रष्ट इति, अतस्ते प्राते नाशाशक्का युक्ते- 
'बति चेत्‌ । त ।“ एकाकी यतचित्तात्म[र्मराश|रपारिग्रहः' * ब्रह्म- 
ज्ञारिवते स्थितः ' इति कमेसंन्यासविधानात्‌ । न चात्र भ्यान- 
काले स््रीसहायत्वाशक्का येनेकाकित्वं विधायते। न च ग्रृहस्थस्य 
निराशीरपरिश्रह इत्यादिवचनमनुकूलम । उभयविभ्रष्टप्रक्षा- 
.. ज्ुषपतेश्च । अनाश्रित इत्यनेन कर्मिण एव संन्यासित्वं योगित्बं 
बॉक्त॑ प्रतिषिद्ध॑ न निरभेरक्रियस्य च संन्यासित्वं योगित्वं 
ति चेत्‌ । न घ्यानयोगं प्रति बहिरकृस्य सतः कमेणः फला- 
काइक्षा संन''सस्तातिपरत्वात्‌ । न केवलं निरभिरक्रिय एंव 
खंन्यासी योगी च किं तर्हि कम्येपि कमफलासहु संन्यस्य 
कंमेयोगभलुतिष्ठन्सत्वशयुद्याय स संन्यासी च योगी च 
भबतीति स्तवूयते । न चैकेन वाक्‍्येन कमकल!सकसंन्यासस्तुति- 
नआ्तुथोश्रमप्रातिषेधब्थोपपद्यते । न च प्रसिद्धं निरझेरक्ति. 
यस्य परमाथसंन्यासिन', शृतिस्म्टतिपुराणेतिहासयोगशा- 
खाबिहिते संल्यासित्वं योगित्वं च प्रतिषेघाति भगवान्‌. । 
. स्ववचनविरोध!य् । 
शिष्य--महाराज! कोणत्याही आश्रमांतीळ “मनुष्य जे जै 
काय करितो ते सर्व त्याने ईश्वरास समर्पण केळें असतां ते त्याचे, कर्म 
नैष्फळ 'होतें,. म्हणजे ते कर्म त्यास बंदक होत नाही, ? असता 
न्याय आहेना? “ असे सवे कर्मे निष्फल झाले व तो गृहस्थाश्रमी योगभरष्ट 
झाळ्ा'तर त्याची पुढें काय गति होणार. ” हा प्रश्न युक्तच आहे.' 









--होय. मोठें फळ म्हणजे मोक्षच ना! 
इंथ्वरास अर्पण केलेल्या कर्माचे फळ मोक्ष आगि तें त्या 
त्तिक. कमे करणाऱ्या गृहस्थाचें कर्म योगासहित क 
इश्वरापित कमीने मोक्षच मिळावयाचा, दुसरें फुळ उत्पन्न 
नाही, अशी स्थिति असतांना जर हा गृहस्थ योगश्रष्ट झा 
त्याचा नाश होई ही शंका बरोबरच आहे. एवंच ग्ृहस्थही 
असूं शकतीळ असें झालें. सारांश मी जो विभाग केला 
ब शम ही एका पुरुषास एकदम साध्य आहेत; 
योग्यच होय. 


गुरु--नाहीं. तें अयुक्त आहे. बाबा! याच» अध्यायाचे. १७. 
व १४ अ्छोक पहा, त्यांत * एकाकी! ( एकटा) “ यतचित्तात्मा ? 
(मनोजय केळा आहे ज्यानं असता ) ' निराशीः. ( आशा. शून्य झा- 
हेद्या) अपरिग्रह: शि तभनविब दिल्या आहे. ज्या 

ब्रह्मचारिन्रते स्थितः ब्रत_ ज्यानें घेतळें 
असा ) इत्यादि शब्दांवरून योग्याने ( गृहस्थाने नव्हे, 7 


रा रा नाहींत ) कर्म संन्यास करावा 


सिद्ध होते, कमे श्वरास समपैण करावें असें पि 
क्त्सा! 





ग हे शब्द हवतत्तान आ 
झकर्षी तरी त्ाविता येती काय! शिवाय (१) 
ही मीमांसा तुझ्या म्हणण्याने कांहीं सिद्धच होत नाहीं. ज्ञाना- 
|. र जा आंचवेल, पण आपण केलेल्या फलांला तो सर्वथा मुकेळ असे 
कधीही व्हावयाचे नाही. सारांश ' जिवंत आहे तोंपर्यंत मनुष्याने 
कर्म केलेच पाहिजे. ' ह्या वेदवाकयाच्या जोरावर तू जो ग्रहस्थास 
योगाचा - नगी देऊं पहात आहेस व एकांच पुरुषाच्या हातून 
एकाच वेळीं सकाम कर्म व करमेनिवृत्ति घडवून आणावयास पाहत 
आहेस, तो. तुझा सरवे.वृयाश्रम आहे; गंजिफाच्या साहाय्यानें तूं घर 
'बांधित आहेस तें खास पडणार यांत शंका नाहीं, असे तुझे तुळा 
_ सुद्दा कळून चुकठें असेल. 
शिष्य-मद्रा आतां इतकेंच म्हणावयाचे आहे कीं पाहिल्या छो- 
'काँत कर्मठ मनुष्याने मात्र सन्यास व योग हे मागे धरावे; नों 
आश्षिपोळन करित नाही, किंवा वेदोक्त कर्म कारेत नाहीं, त्याहा 
संन्यास व योग डे योग्य नाहीत, असता. विषय सांगितला आहे. 
त्यावरून काय अर्थ निष्पन्न होईल तो खरा ! भ 
हि ना “तुझा 'अथ खरा नाहीं. कारण ध्यानयोगाचें बाह्यांग 
त्या कर्माची फळाशा नष्ट करणार्‍या पुरुषाची स्तुति पहिल्या 
_छोकांत केळी आहे. समजलास ज्यानें अश्षिव्रत सोडिळें किवा 
| विहित  कममीचा त्याग केला तोच मात्र संन्यासी अगर योगी असे 
नाहीं, तर स्वतःच्या वित्तशुद्धिाठी कमे करणारा परंतु कमफ- 
'ल्यविषयी आशाक्ून्य झाठेा कमेठ सुद्धां संन्यासाठा व योगाला 
असा स्तुतिपर हा 'छोक लावावयाचा आहे. आलें 
| अर्थ घेतडा तर एकाच वाक्यांत भगवंतांनी कर्मफ- 
च स्तुति व सर्व कॅमीचा खरा संन्यॉस 




















असा अप्रयोजक अर्थ होईेळ 















 शश्चिष्य--त्यांनीं काय कोठें म्हटले आहे ! 
गुरु--श्रीगीताशासत्रांतीठ दुसरा अध्याय 'छॉक ७! 
पांच ःछोक १२, अध्याय बारा फोक १६ १-९ अध्याय 
.छोक २५ पहा. 
सर्वेकमाणि मनसा संन्यस्य नैव कुर्वक्न का 
. मोनी संतुष्ठो येन केनचिदनिकेतः स््थिरिमातेविहयाय 
सवीन्पुमांग्वराति निस्पृहः सवोरम्भरपरित्यागीति 
तत्र भगवता स्ववचनानि दशितानि तेविरिज्येत 
श्रमप्रतिषेधः । तस्मान्मुनेर्योगमारुरुक्षोः प्रतिष 
'भ्रिहोत्रादि फलनिरपेक्षमनुष्ठीयमानं '्यानयोगार 
नत्वे सस्वशुद्धिक्ारेण प्रतिपद्यत इति स सः 
: योगी चेति स्तूयते-- 
शुरु--'ह्न कर्माचा मनान त्याग करून कतृत्व- 
'ज्ञो असतो '(अ० ९ छोक ११); ' जो मौनत्रती, 
'संतृष्ट, घरदार नाहीं असा,-व इढनिश्वयी असतो. 
१९) सव वासना र 





स्थाश्रमी पुरुषांची स्तुति केली आहे, असा अर्थ ध्यावयाचा. मात्र त्या 
गृहस्थाने अमिहोत्रादिक सवे कर्मे निरपेक्ष बुद्धीने केडी पाहिजेत. निरपे- 
क्षतेनें केळेलीं कमे चित्तशुद्धि करितात. चित्तशद्धि झाल्यावर त्या गृह- 
स्थास ध्यानयोगाची धारणा करण्याचें सामर्थ्य येते. एवंच तो मुनीच 
होतो. तोच खरा संन्यासी व योगी होय. अथात्‌ ही स्तुति आहे. 


अनाश्चित: कर्मफलं कार्य कर्म करोति य:॥ 
ससंन्यासी च योगी चन निरग्रिर्न चाक्रिय:॥१॥ 


कर्मफळें अनाश्रितः (कमीच्या फलावर कोणत्याही प्रकारची 
आश्या न ठेवणारा) यः (जो) कार्य कमे करोति (अवश्य अशीं 
कर्मे करितो) सः संन्यासी योगी च (तोच संन्यासी व योगी 
आहे. ) निरभ्निः न ( ज्याने अभिकभ सोडून दिलें तो नव्हे) च 
(आणि ) अक्रियः न ( ज्यानें विहित कर्मे टाकून दिढीं तोही 
नव्हे. ) सारांश कळल्या कमीनें आपल्यास फलप्राप्ती होई अशी 
तृष्णा समूळ दग्ध झाळी असूनही जो कमीधिकारी पुरुष अवश्य 
अशी शास्त्रविहित कर्मे निरपेक्ष बुद्धीने करितो, तोच खरा संन्यासी 
ब्‌ खरा योगी होय. केवळ हेत कमचा त्याग मात्र ज्यानं केढा 
आहि तो खरा संन्यासी नव्हे व खरा योगीही नव्हे.-- 
अनाश्रितो ना55श्रितो5नाश्रितः कि कमेफलं कर्मणः 
कळे कर्मफलं यत्तदनाश्रितः कर्मफलतृष्णार्राहत इत्यथेः । 
यो. हि कर्मफलतृष्णावान्ल कमेफलमाश्वितो भबल्ययं तु. 
तक्चिपरीतो$तो5नाश्रितः कमफलमेबंभूतः सम्कार्य कतेब्यः 
निल्य॑ काम्यबिपरोतमआ्रिहोत्रादिकं करोति निर्वेतयाति.। 
कल्मरिदीदद्षाः कर्मा स कम्येन्तरेश्यो विशिष्यत इत्ये- 
बमथेमाह स संन्यासी च योगी चेति । संन्यासः 'परि- 
:_ त्यागः स यस्यास्ति स संन्यासी च योगी च योंग-! 
. श्रित्तसंमाघानं ख. यस्यास्ति. स योगी चेत्येवगुणसंपक्नोध* 

















गुरु--अनाश्रित म्हणजे कमीचें जे फल त्याविषयी जो, प प 
शून्य, कर्मफलाचा आधार नाहीं ज्याला असा, सारांश कमे 
तृष्णा ज्याला नाहीं असा जो आहे, एवंच जो निष्काम आहे त्यार 
अनाश्रित म्हणावे. कर्मापासून उत्पन्न होणारें फळ व 
मिळावे, अशी ज्याला आशा असते, तो कर्मेफलाचा आश्रित होय. 
जो ह्या विरुद्ध आहे म्हणजे ज्याला कर्मफळाची आशा नाही तो. 
'अनाश्रित होय. असा जो तृष्णाशून्य पुरुष आहे त्याची तृष्णा शांत 
झाळी असतांही तो आपल्या अधिकारास विहित अते शास्त्रोक्त रक्प 
करित असतो. 

श्रिष्य--ह्णने अमिहोत्रहवन इत्यादि नित्य कर्म क्र्ति 
असतो, असेंच ना? व. 

गुरु--बरोबर. पण हें सपे काम्यकमीच्या विरुद्ध हणजे 
ष्कामबुद्धीने केळे जाते. असो; याप्रमाणे तृष्णाशून्यत्बाने क्त 
नित्य कमार्चे अनुष्ठान करणारा जो पुरुष आहे, तो अथीतच इतर 
सामान्य कमेठांहून श्रेष्ठ अतळा पाहिजे. हे सांगण्यासाठी 
हणतात कीं हा निष्काम पुरुषच खरा संन्यासी व खरा योगी हो 

शिष्य--महांराज! सेन्यास ह्मणजे कर्मत्याग व योग 
कर्मानुष्टान ! तेव्हां" संन्यास. व योग यांचें साहचर्य ए 
एकाच वेळीं कसं होणार 

सांगितळेळें विसरळास खास ! अरे ! 

समाधान; | तष्णेचा त्याग व 











